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इस ग्रंथ के सभी अधिकार प्रकाशकने स्वाधीन रखे हैं । 
प्रकाशक की लिखित अनुमति के बिना इस ग्रंथ को या इसके किसी 





अंश को; मूल रुप में या अनुवादित रुप में; या वेबसाईट के रुप में; तथा इस 
ग्रंथ के मुद्रित चित्रपटों को छापने या छपवाने का काम कोई व्यक्ति या संस्था 
आदि नहीं कर सकते । 





इस ग्रंथका प्रूफ संशोधन पूर्ण सावधानीसे किया गया है । उसमें भी कहीं 
कुछ गलतियां रह सकती हैं। इसलिये विद्वतजन मलतियोंको सुधारकर पढे 
तथा शुद्धिपत्रक प्रकाशकके पास भेजे तो उसका उपयोग फिरसे प्रकाशित 
होनेवाले ग्रंथमें हम कर सकते हैं । 





प्रकाशन कार्यके लिए संस्थाको आर्थिक सहयोगकी 
आवश्यकता है । यथा शक्ती दान देकर अनुग्रहीत करे । 


डे 
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से के हम हुए हमें 
दे होता हैं, इस खंड के प्रकाशन में भी »पेक्षा से अधिक विलंब छ 'शंया है, 04254 हमारी 
बिबशता ही कारण है। प्रारंभ के कुछ भागों का मुद्रण श्री महाकीरजी ० श्री पं० अजित- 
कुमारजी को देखरेख में यह कार्य चला, परंतु उनके आकस्मिक स्वर्ग यह काय स्थगित रहा, 
अग्रिम भाग का काय वाराणसो में कराना पड़ा, इन सब यातायात आदि के कारण से इसके प्रकाशन में 
विलंब हुआ | आशा दे कि हमारे बधघु क्षमा करेंगे । 


ग्रंथ परिचय 


यह तो सुविद्त है कि तत्वाथ इलोकवार्तिकालंकार तत्त्वाथंसृत्र पर सुबिस्तृत नैयायिक शैली 
की टीका है । महर्षि विद्यानंदि ने इस महत्त्वपूर्ण उछोकवातिंक में सर्ब-प्रमेयों का सांगोपांग विचार 
किया है | किसी भी विषय पर कोई भी हांका शंष न रहे इस प्रकार निःसंदिग्ध विवेचन प्रस्तुत इलोक- 
बारतिक में हे । करीब ६०० प्रृष्ठों के प्रथम खंड में केवल प्रथम-सूत्र की व्याख्या है। दूसरे, तीसरे, ओर 
चौथे खंड में तक्त्वाथंसृत्र का केबल प्रथम अध्याय समाप्त हो पाया , पांचवें खंड में द्वितीय, तृतीय और 
चौथे अध्याय के विषयों का निरूपण है । अब प्रस्तुत खंड में पांचबें, छठे और सातबे अध्याय के विषयों 
पर विचार किया गया है | यद्द खंड भी करीब ३०० प्रष्ठों का हो गया है जो आपके सनन्‍्मुख उपस्थित दे । 


इस खंड में आगत बिषयो का परिचय कराने की आवश्यकता नहीं है । क्‍योंकि इसके साथ 
विस्तृत विषयानुक्रमणिका दी गई हे । उसी से स्वाध्यायशील बंधुबों को विषयों का परिज्ञान दो जावेगा । 
आगामी एक खंड में ग्रंथ समाप्ति करने का हमारा संकल्प दे । वह भी शीघ्र पूर्ण होगा ऐसी आशा हे । 

विषयानुक्रमणिका देने की पद्धति का हमने इससे पू् के खंडों में अबछूबन नहीं किया था, 
परंतु कुछ मित्रो की सछाह थी कि बविषयानुक्रमणिका देनेसे स्वाध्याय करने वालों को एवं संशोधक 
विद्वानों को सहूलियत रहती हे । सो इस खड मे प्रस्तुत खंड मे आगत विषयों की सूची दी गई हे । 
इलोकानुक्रमणिका भी यथापूर्व दी गई हे । 

इस ग्रंथ के प्रकाशन मे संस्थान ने बहुत बड़ा साहस किया है। कारण सातों खंडों के प्रकाशन 
में संस्था फे करीब पचास हजार रुपयों का व्यय हो जायगा । तथापि एक महान अंथराज का प्रकाशन 
होकर जैन न्याय जगत्‌ की एक महती आवश्यकता की पूर्ति करने का श्रेय संस्था को प्राप्त होगा । ऐसे 
ग्रंथों के एक बार प्रकाशित होने में ही जहाँ कठिनता का अनुभव होता है वहाँ बार-बार प्रकाशन तो 
असंभव ही है । उसमें भी विशेष बात यह है कि यह ग्रंथ विद्वान व संशोधकों के काम की चीज हे। 
जनसाधारण के लिए यह गूढ दाशनिक विषय होने से शुष्क प्रतीत हो सकता दे । हमारे करीब ५०० 
स्थायी सदस्य हैं, उन्हें तो यह ग्रंथ| बिना मूल्य ही भेंट में देते हैं। हमारे सदस्यों में प्रायः समाज के 
प्रसिद्ध स्वाध्याय प्रेमी बंधु आ जाते है। अतिरिक्त सज्जन प्रंथ को खरीदकर पढने वाले बहुत कम रह 
ज़ाते हैं। इसलिए संस्था का व्यय करीब-करोब साहित्य सेवा में ही पपयुक्त दो जाता है । 


( ४) 


हमारे साधर्मी बंधघुबों से निवेदन हे कि वे हमारे इस कारये में हाथ बटाबेगे तो आगामी खंड 
भी शीघ्र ही प्रकाश में आ सकेगा, प्रत्येक श्रुत भण्डार, मंदिर, सरस्वती भवन, विद्यालय, महाविद्यालय, 
तीथ क्षेत्र आदि में इस प्रंथराज की एक-एक प्रति विराजमान करायें | गत वर्षों मे अमेरिका आदि पर- 
देश के पुस्तक भंडारों मे बीसों सेट गये है तो भारतोय ग्रंथ-भंडारों के संचालकों का भी ध्यान इस ओर 
जाना चाहिये, इस प्रंथ के प्रकाशन मे मदद देना या संस्था के काय मे मदद देना भी एक श्रकार से 
प्रकाशन में सहायता है । १०१) देने बाले स्थायी सदस्यों की बृद्धि करना भी संस्था के कार्य में एक प्रकार 
की सहायता है। उन स्थायी सदस्यों को ग्रथमाछा से प्रकाशित ( उपलब्ध ) सब साहित्य बिना मूल्य 
भेंट में दिये जाते है। आश्ञा है कि हमारे धर्म बंघु यथासाध्य इस कार्य से सहयोग देंगे । 


इस खड के प्रकाशन में सहायता 


इस खंड के प्रकाशन में हमारी एक धमंभगिनी ने उल्लेखनीय सहायता की है। अतः उनका 
संक्षिप्त परिचय करा देना हम अपना कतंव्य समझते है | 


सहारनपुर नि० छा० धवलकीति जी प्रसिद्ध धर्मात्मा थे, उनकी चार पुत्र संतति |१) छा० 
मेहर चद, (२, छा० रूपचद (३) बा० रतनचद्‌ (४) बा० नेमिचद्र, और एक पुत्री जयबती देवी के नाम 
से थी । पिता श्री धवलकीर्ति नाम के अनुसार ही धार्मिक वृत्ति, सरल ओर भद्र प्रकृति के थे, अतः संतान 
में भी प्रारभ से ही धामिक बृत्ति आई है। श्री त्र० रतनचद मुख्तार ओर बा० नेमीचदर्जा वकोलस 
समस्त समाज सुपरिचित है । सतत स्वाध्याय के बल से दोन। सहोदरोने जेन सिद्धांत का जो ज्ञान 
आकलन किया है एव सूक्ष्मतल्स्पर्शी विषयों का विवेचन उनकी लेखनी से सदा हाता ह, जिससे समाज 
के सब श्रणी के लोग लाभान्वित होते है, भाई रतनचदर्जा ने मुख्तारगिरी १९४७ मे छाडकर श्ांतिमय 
जीवन को अपनाया, बा० नेमीच दजी ने १९०३ में वकाछत के व्यवसाय को छोडकर अपनी ४९ को उम्र 
में ही त्क्षचय त्रत धारण कर लिया है, दोनो सहोदरों को यह पावन वृत्ति अनुकरणीय है | इनकी बहिन 
जयबती देवी का विवाह सुल्तानपुर नि० छा० महाज प्रसाद जी के पुत्र छा० जिनेश्बर प्रसाद जी बी८ 
ए० के साथ हुआ, ला० महद्दाज प्रसाद जी तहसीलदार थे। उनके दो सुपुत्र थे । जो क्रमशः जयप्रसाद ओर 
जिनेदवर प्रसाद के नाम से प्रसिद्ध थे एवं परस्पर प्रेम में बलभद्र ओर नारायण के समान रहते थे | ला० 
महाज प्रसाद जी के पिता ला० अजुध्या प्रसाद जी डिप्टी कलेक्टर थे। उनका एक पुत्र छा० जनेश्वरदास 
भी ऑनरेरी मेजिस्ट्रेय व ऑ० असिस्टट कलेक्टर थे। छा० जनेश्वरदास की एक बहिन सहारनपुर नि० 
सुप्रसिद्ध तीर्थ भक्त स्व० छा० जब्‌ प्रसाद जी से विवाही थी, उनके सुपुत्र छा* प्रयुम्नकुमार जी रईस आज 
विद्यमान हैं, इस प्रकार श्रीमतो जयवंती देवी छा० प्रथुम्न कुमार जो की सगो मामी थी। छा० जिनेश्बर- 
प्रसाद और जयप्रसाद दोनों भाइयों को कोई सनन्‍्तान नहीं थी। लछा० जयप्रसाद का स्वगंवास सन्‌ 
१९६० में हुआ, अत्यधिक प्रम के कारण लछा० जिनेश्वर दास जी उनके वियोग को सहन नहीं कर सके 
इसलिए उसी शोक से वे भी एक महीने के बाद ही स्वस्थ हुए, अब उनकी स्कृति में उनको दोनों विधवा 
पत्नियों ने एक लाख रुपये नगद, ओर बहुत सी स्थावर संपत्ति देकर सुलतानपुर में इ टर कालेज स्थापित 
कराया है। सम्मेदशिखर जी, हस्तिनापुर आदि क्षेत्रों में भी कमरा आदि निर्माण कराये एबं और भी 
पर्याप्त दान किया है। श्रीमती जयबंती देवी ने इलोकवातिकाछकार के इस खण्ड के प्रकाशन में ४०००) 
की धन राशि सहायता में दी है, हमारी प्रवक्त इच्छा थी कि उनके सामने ही यह्‌ प्रकाशित हो जाय परतु 


( ५ ) 


उनका स्वर्गंवास २६-१२-६७ को हो गया | देवेच्छा के सामने हम बविबश्ञ रहे | स्वर्ग में उनकी आत्मा को 
इस पावन काय से अवश्य प्रसन्नता होगी । 


ऋणभार स्वीकार 


इस खांड के प्रकाशन में श्रीमती जयबंती देवी ने जो सहायता दी है वह अविस्मरणीय है, हम 
उनके प्रति ऋणी हैं, श्री त्० रतनचंदजी मुख्तार ब श्री वा० नेमीचंदजी बकील ने ग्रंथ की विषय सूचो के 
संकलन में, इलोकानुक्रमणिका के चयन में एवं उक्त सद्दायता के प्रदान कराने में सस्था के प्रति आत्मी- 
यता पूर्ण व्यवहार किया उनके प्रति हम कृतज्ञ हैं, श्री महावीर जी क्षेत्र स्थित शांतिसागर सिद्धांत प्रका- 
शिनी सस्था, स्व० पं० अजितकुमार जी शास्त्री और आनन्द प्रेम वाराणसी के हम आभारी हैं जिनके 
सत्पयत्न से यह कार्य सुकर हो सका, पांचवे अध्याय के अंत तक श्री महाधीर जी मे और छठे, सावबे 
अध्याय का भाग वाराणसी मे मुद्रित हुआ | और भी जिन जिन सज्जनो का हमें इस काय में सत्परामश् 
ब सहयोग प्राप्त हुआ उनके भी हम ऋृतझ्ञ है | 


अपनी बात 


यह ग्रथमाला परम पूज्य प्रातः स्मरणीय गुरु देव आचाय कुंधुसागर महाराज की स्मथृति मे सचा- 
लित है । आचाय महाराज स्वय विद्वान , छोकेपणा के घनी, विश्ववद्य, सवंजन मनोहर, कठिन तपस्वी एव 
प्रभावक साधु थे, उनके द्वारा निर्मित करीब ४० ग्रथ प्रकाशित हो चुके है । जो जन सावारण के लिए बहुत 
ही उपयोगी सिद्ध हो चुके है । यह इलोकवर्तिकालंकार विद्वान समाज के लिए अध्ययन की वस्तु दे । 
इसे सरल व हृदयंगम करने के लिए जन समाज के बयोवृद्ध सुप्रसिद्ध बिद्वान्‌ श्री तार्किक शिरोमणि, 
सिद्धाति महादधि, पं० माणिकच द जी न्यायाचाय ने जो विस्तृत हिंदी टाका लिखी है, बह अनुपम हे । 
विद्वत्समाज उनकी इस कृतिकी उपकृति के छिए सदा ऋणी रहेगा । पूज्य पडित जी की भी उत्कठा है. कि 
इसका सपू् प्रकाशन जीवन काल मे ही पूर्ण हो। जाय | 

इसके प्रकाशन में ग्रथमाला के टूस्टियो का सहयोग पूर्णतया रहा है। थे हमारे कार्य में सतत 
प्रोत्साइन देते रहते है, परतु हमारे ही कार्याधिक्य के कारण सर्बकाय द्वत गति से ह। नही पाते है । फिर 
भी बड़ी उदारता से हमारे ट्ूस्टीगण, बाचक, स्वाध्याय प्रेमी इसे सहन करते हे एवं सम्धाकों अपनाते 
है यह उनकी बड़प्पन है, हम सदा उनके प्रति कृतश्ञ रहेगे। 


वीर स० २४९५ वेशाख सु० ३ ५... बिनीत 
कल्याण भवन वर्धभान पाश्वनाथ शास्त्री 
सोछापुर २ ऑ० मन्रां, आचाय कुथुसागर ग्रथमाला 


तत्त्वारथश्लोकवातिकालंकार का मूलाधार 
षष्ठ खंड 
पंचमोथ्ध्यायः 
अजीब-काया धर्माधर्माकाश-पुदूगलाः ॥ १ ॥ द्रव्याणि ॥ २॥ जीवाइ्च ॥ ३ ॥ नित्या- 
वस्थितान्यरूपाणि ।। ४ ॥ रूपिणः पुदूगला; ॥ ५ ॥ आ आकाशादेकद्र॒व्याणि | ६ ॥ निष्क्रि 
याणि च ॥| ७ ॥ असंख्येयाः प्रदेशा धर्माधमेंकनीवानाम्‌ ॥ ८ ॥ आकाशस्यानन्ता। ॥ ९ ॥ 
संख्येयासंख्येयाइच पुद्गलानाम्‌॥ १० ॥ नाणोः ॥१ १॥ लोकाकाशेउवगाहः ॥ १२ ॥ धर्माधर्मयो 
कृत्स्ने ॥ १३॥ एकप्रदेशादिषु भाज्यः पुदूगलानाम्‌ ॥ १४ ॥ असख्येय-भागादिषु जीवानाम्‌ 
॥ १५ | प्रदेश्न-संदार-विसर्पाम्यां प्रदीपवत्‌ ॥ १६ ॥ गतिस्थित्युपग्रहा धर्माधर्मयोरुपकारः 
॥ १७ ॥ आकाशस्याव॒गाह। ।| १८॥ शरीर-वाढ़-मनः-प्राणापानाः पुदूगलानाम्‌॥ १९ ॥ 
सुख-दुःख जीवित-मरणोपग्रहाशच || २० ॥ परस्परोपग्रहों जीवानाम्‌ || २१ ॥ व्तना-परिणाम- 
क्रिया-परत्वापरत्वे च कालस्य ।। २२ ॥ स्पशे-रस-गन्ध-वर्णवन्तः पुद्गलाः ॥ २३ ॥ झब्द-बन्ध- 
सोश्म्य-स्थोल्य-संस्थान-मेद-तमश्छायातपोद्योतवन्तश्व॒|। २४ ।। अणवः स्कन्धाश्च ॥| २५ ॥ 
भेदसंधातेम्य उत्पद्चन्ते ॥ २६ ॥। भेदादणुः ॥ २७ ॥ मेद-सघाताभ्यां चाश्ुपः || २८ || सद्‌ 
द्रव्य-लक्षणम्‌ ॥ २९ ॥ उत्पादव्यय-प्रौव्य-युक्त सत्‌ ॥ ३० ॥ तड्भावाब्ययं नित्यम्‌ ॥ ३१ ॥ 
अपितानपितिसिद्धे! ॥ ३२ ॥ स्निग्परुक्ष स्वादूबन्धः ॥ ३३ ॥ न जघन्य-गुणानाम्‌ ॥ ३४॥ गुण- 
साम्ये सदृशानाम्‌ ॥ ३७५ | दथथधिकादि-गुणानां तु ॥ ३६ ॥ बन्धेडघधिको पारिणामिकी च 
॥ ३७ ॥ गुण-पर्ययवरद्‌ द्रव्यम्‌ ॥ ३८ ॥ कालइच ॥ ३९ | सोउनन्तसमयः ।॥| ४० ॥ द्र॒व्या- 
श्रया निगुंणा गुणा: ॥ ४१ ॥ तद्भावः परिणाम; ॥ ४२ ॥ 
इति तत्त्वार्थाधिगमे मोक्षशास्त्रे पञअचमोडध्याय ॥ ५॥ 
षष्ठोश्ध्यायः 
काय-वाइ-मनः-कर्म योगः | १ ॥ स आख्रवः ॥ २ ॥ शुभः पृण्यस्याशुभः पापस्य ॥३॥ 

सकषायाकपाययोः साम्परायिके्यापथयो! ॥ ४ ॥ इन्द्रिय-कपायात्रत-क्रियाः पशञ्च-चतुः-पश्च-पश्च- 
विंशति-संख्या: पू्वेस्थ मेदाः ॥| ५ ॥। तीव्र-मन्द-शाता-ज्ञात-भावाधिकरण-वीय-विशेषेम्यस्तडिशेषः 
॥ ६ ॥ अधिकरणं जीवाजीवाः॥ ७ ॥ आधद्यं सरम्भ-समारम्भारम्म-योग-कृत-कारितानु मत-कपषाय- 
विशेषेस्त्रिस्त्रिस्त्रिश्चतुश्चेकशः ॥| ८ ॥। निवंतनानिश्षेप-संयोग-निसर्गाद्ि-चतुरद्धिं-त्रि-मेदा। परसू 


( ७ ) 


॥ ९॥ तत्यदोषनिहनव-मात्सर्यान्‍्तरायासादनोपधाता ज्ञान-दशनावरणयो: ॥ १० ॥ दुःख-शोक- 
तापाक़न्दन-वध-परिदेवनान्यात्म-परोमय-स्थानान्यसद्वेधस्य ॥ ११ ॥ भूृत-बत्युनुकम्पादान- 
सरागसंयमादियोगः क्षांतिः शौचमिति सर्देशस्थ ॥ १२॥ केबलि-श्रुत-संघधर्म-देवावर्णवादो 
दर्शनमोहस्य ॥ १३॥ कपायोदयात्तीअपरिणामश्चारित्रमोहस्य ॥ १४ ॥ बहारम्भ-परिग्रहत्व॑ 
नारकस्यायुष: || १५ ॥ माया तैयंग्योनस्य ॥| २६ ॥ अल्पारम्भपरिग्रहत्व॑ मानुपस्य ।। १७ ॥ 
स्वभाव-मादंव॑ च ॥| १८ ॥ निःशीलबतत्वं च सर्वेपाम्‌ ।। १९ ॥ सरागसंयम-संयमासंयमाकाम- 
निर्जराबालतपांसि देवस्प ।| २० ॥ सम्यक्त्वं च ॥ २१॥ योगवक्रता विसवादनं चाशुभस्य 
नाम्नः ॥ २२ ॥ तद्विपरीतं शुभस्य ।। २३ ॥ दश्शनविशुद्धिर्तिनयसम्पन्नता शील-बतेष्वनतीचारो- 
>सीएणज्ञानोपयोग-सवेगी श्क्तितस्त्याग-तपसी साधु-समाधिवैंयाबत्यकरणमदाचाय-बहुभुत-अव- 
चन-भक्ति रावश्यकापरिहाणिमरग-प्रभावना प्रवचन-वत्सलत्वमिति तीर्थकरत्वस्य || २४ ॥ परात्म- 
निन्दा-प्रशंसे सदसद्गुणोच्छादनोद्भावने च नीचैगत्रिस्प || २५ || तद्विषयंयो नीचैड्वस्यनुत्सेको 
चोत्तरस्प । २६ ।। विध्नकरणमन्तरायस्य || २७ ॥ 
इंति तत्त्वार्थाधिगमे मोक्षशास्त्रे षष्ठोष्ष्याय' ॥ ६॥ 
सप्तमो<्ध्यायः 

हिंसा«नृत-स्तेयात््ष-परिग्रहेम्यो विरतित्रंतम्‌ || १ ॥ देशसबंतो5णु-महती ।। २।। तत्स्थै- 
यार्थ भावना: पश्च पश्च ॥ ३॥ वाडमनोमुप्री्यादाननिक्षेपण-समित्यालोकित-पानभोजनानि 
पश्च ॥ ४ ॥ क्रोप-लोभ-भीरुत्व-हास्य-प्रत्याख्यानान्यनुवीची-भाषण च पश्च ।| ५ || शृन्यागार- 
विमोचितावास-परोपरोधाकरण-मक्यशुद्धि-सधर्माविसंवादाः पश्च ॥ ६ ॥ स्त्रीरागकथाश्रवण-तन्म- 
नोहरांगनिरीक्ष ण-पूव रतानुस्मरण-पृष्येष्रस-स्वशरी रसंस्कार-त्यागाः पश्च || ७।॥ मनोज्ञामनो- 
ज्ेन्द्रिय-विषय-राग-द्ेष-वजनानि“पश्च || ८ | हिंसादिष्विद्याम॒त्रापायावद्यदशनम्‌ ॥ ९ ॥ दुःखमेव 
वा ॥ १० ॥ मैत्री-प्रमोद-कारुण्य-माध्यस्थानि च सक्त-गुणाधिक-क्लिश्यमानाविनेयेष्‌ ॥ ११ ॥ 
जगत्काय-स्वभावी वा संवेग-बेराग्या्थम्‌ || १२ ॥ ग्रमत्तयोगात्प्राण-व्यपरोपणं हिंसा || १३ ॥ 
असद्विधानमनृतम्‌ ॥ १४ ॥ अदत्तादानं स्तेयम्‌ ॥ १५ ।। मैथुनमत्रक्ष ॥ १६ ॥ मूच्छा परिग्रह! 
॥ १७॥ निःशल्यों त्रती ॥ १८॥ अगार्यनगारश्च ॥ १९॥ अणुवतोरु्मारी ॥ २०॥ 
दिग्देशानर्थदण्डविरति-सामायिक - प्रोषधोपवासोपभोग-परिभोग-परिमाणातिथि-संविभाग-बत-सम्प- 
अझर्च ।| २१ ॥ मारणान्तिकीं सल्लेखनां जोषिता || २२॥ शंका-कांक्षा-विचिकित्सान्यदृष्टि- 
प्रशंसासंस्तवाः सम्य्दृश्टरतीचाराः ॥ २३ ॥ वत-शोलेषु पञ्च पश्च यथाक्रमम्‌ ।| २४ ॥ बन्ध- 
वध-च्छेदातिभारारोपणाननपाननिरोधा। ।। २५॥ मिथ्योपदेश-रहोभ्याख्यान-कूटलेखक्रि या-न्यासा- 


( < ) 


पहार-साकारमन्त्र मेदा: ॥ २६ | स्तेनप्रयोग-तदाहतादान-विरुद्धराज्यातिक्र म-हीनाधिकमानी- 
न्मान-प्रतिरूपकव्यवहारा! ॥ २७ || परविवाहकरणेल्वरिकापरिगृहीतागमनानड्ञक्रीडा-कामतीवा- 
मिनिवेशा। ॥| २८ ॥ क्षेत्रवास्तुहिरण्यसुवर्ण-घनधान्य-दासीदास-कुप्य-प्रमाणातिक्रमा; ।। २९ ॥ 
ऊर्ध्याधस्तियंग्व्यतिक्रमण-स्षेत्र इद्धि-स्मृत्यन्तराधानानि || ३२० ॥ आनयन-प्रेष्यप्रयोग-शब्द-रूपा- 
नुपात-पुद्गलक्षेपा! ।। ३१ ॥ कन्दर्ष-कौत्कुच्य-मौखर्यासमीक्ष्याधिकरणोपभोगपरिभोगानर्थक्यानि 
॥ ३३ ॥ अयभ्रत्यवेक्षिताप्रमाजितोत्सर्गादान-संस्तरोपक्रमणानादर-स्मृत्यनुपस्थानानि ॥ २३४॥ 
सचित्त-सम्बन्ध-सम्मिश्राभिषव-दुः-पक्वाहारा: ।। ३७ ।| सचित्तनिश्षेपापिधान-परव्यपदेश-मात्सस्य- 
कालातिक्रमः || ३६ || जीवित-मरणाशसामित्रानुराग-सुखानुबन्ध-निदानानि ॥ ३७ ॥ अलुग्रदयथथ 
स्वस्यातिसगों दानम्‌ || र३े८ || विधि-द्रब्य-दाव-पात्र-विशेषात्तड्िशेषः ॥॥ ३९ | 
इति तत्त्वार्थाधिगमे मोक्षशास्त्रे सप्तमोष्ष्याय' ॥ ७ ॥। 
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२१ धर्मादिक द्रव्य मुख्य रूपसे सप्रदेशी है ७८ 
२०--३ २ खुन्न * ७९-५६ 
र्‌५्‌ अनन्तकी व्याख्या ८० 
प्रदेश और प्रदेशवानका कथचित्‌ भेद 
२९ कथचित्‌ अभेद ८०-८६ 
अनेक द्रव्योस बना हुआ द्रव्य अनादि और 
7 अनन्त नहीं हो सकता ८३ 
३३-२४ वस्तु भूत कार्यका कारण उपचरितपदार्थ नही 
न हो सकता मुख्य पदार्थ ही कारण होगा ८४ 
३४-३० अथ रहित पदार्थ सर्वव्यापी नही हो सकता ८५ 
व्यापकता व निरशमे तुल्यबू विरोध हैं ८५ 
३६ परमाणु सावयव हूँ <५ 
३८-३३ आकाशके अनन्तप्रदेशत्वकी सिद्ध ९२ 
कल्पित पदार्थ सभी प्रकारस अर्थक्रिया को 
३८ नही कर सकता ९२ 
८० यदि ज्ञान के द्वारा जाना जानेसे आकाश 
४०-४१ अनन्त नही रहेगा तो बेदके भी अनम्तपनेका 
डरे प्रभाव आ जायगा ९६ 
४३ वस्तुको यथार्थ जानना प्रमांणका स्वभाव है 
अत अनन्तको अनन्त रूपसे जानता है ९६ 
४४ सूत्र १० ९७-१ ० है 
'परमाणु ही स्कध नहीं है! इसका खडन॒_ ९९ 
५ सूत्र ११ १०७४-१3 २ 
प्र परमाणु एक प्रदेशों है १०५ 


परमाण्‌ द्रव्यरूप से निरण शक्ति रूपसे 
साश हैं 

धर्मादि द्रत्यो मे निष्क्रियन्च व सक्रियत्य 
आदि अनेक विरोधी धर्मों का कथन 
सत्यका अमोध चिन्ह स्यात्कार हैं 


सूत्र १२ 
यदि आकाश द्रव्य को अपना ही आधार 


माना जायगा तो अन्य सब द्रव्य स्व- 
आधार क्यो न माना जाय इसका निरा- 
करण 
आकाश द्रव्य सर्वव्यापी है अन्य द्रव्य 
अव्यापी है अत इनमें आधार आधेयपन 
बन जाता हैं 

सूत्र “३ 
धर्माधर्म द्रव्य सपूर्ण लोकमे क्‍यों हैं इस 
शकाका निराकरण 


सूत्र १४ 
पुद्गलका सूक्ष्म परिणसन होने के कारण 
आकाशके एक प्रदेश पर भी असख्यात 
व अनन्तपुदगल परमाणमे स्कथध समा- 
जाते है 

सूत्र १७ 
प्रत्येक जीयकी लोकके असख्यातवे भाग- 


में अर्थात्‌ असख्यात प्रदेशोम अवगाह हैं 
सूत्र १६ 

आत्मा कथचित्‌ मृत कथचित्त अमर 

आत्मा नित्यानित्यात्मक है 

अवयव को व्युत्यत्ति अनुसार आत्मा के 

प्रदेश नही हैं । केवल परमाणके परि- 

णाम की नाप करके चिह्नित किये गये 

आत्माके अखड अशोको प्रदेशपनेका 

कोरा 28 /8 कथन कर दिया है। 

इसलिये भात्माके भिन्न-भिन्न खण्ड नही 

होते 

सहभावी पदार्थोमि भी आधार आधेय- 

भाव 

तनिइम्चयनयसे आधार आधेय संबध दो 


द्रव्याम नही हैँ, व्यवहारनयका खडन 


१०९ 


१११ 
११२ 
११३-११४७ 


११४ 
१११४-११ ७५ 


११५ 
११७५-११ ८ 


११८ 
११८--१२० 


११९ 


१२२१-१३ ३ 
श्र 


श्य्श 


श्२५ 


१२७ 
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सूत्र १७ १३३-१४७ 
द्रग्यकी देशान्तरमे प्राप्तिका कारण रूप 

परिणाम गति हैं। इसीसे विपरीत 

स्थिति है १३४ 
धर्म और अधर्म द्रव्योके न मानने पर 

लोक अलोक विभागका अभाव हो 

जायगा १४० 
निरवधि के सस्थानका विरोध हूं १४०- 
यदि धर्म अधर्म द्रव्यको लोकाकाश प्रमाण 

न माना जाय तो लोक अलोकका विभाग सभव 


नही १४५ 
सूत्र १८ १४७५-१४ ५९ 

आकाशको अन्य द्रव्यके अवगाहकी आवब- 

श्यकता नही है, क्योकि सर्वव्यापी हें १४७ 
सूत्र १९ १४९--१४ १ 

भाव वचन व भाव मन पीद्गलिक नहीं हैं १५० 

सूक्ष्म पुदूगल शरोर आदिके उपादान 

कारण है अमूर्तीक जीव प्रधान कारण नहीं १५१ 
सूत्र २० १५१०-१५ ४ 

मरण भी उपकार है १५२ 

भायु जीव विपाकी भी है १४३ 
सूत्र २३ १५४-६१५६ 

परस्परमे एक दूसरेका अनुग्रह करना 

जीवोका उपकार है १५५ 
सूत्र २२ १३६०-३१ ०५ 


स्वकीय सत्ताकी अनुभूतिने द्रव्यको प्रत्येक 
पर्यायके प्रति उत्पाद व्यय ध्रौव्य आत्मक 
एक वृत्तिकों एक ही समयमे गभित कर 
लिया है, वह स्वकीय सत्ताका तदात्मक 


अनुभवन करना वर्तना है १५७ 
काल द्रव्य स्व और पर दोनो के बर्तन 
का हेतु हैं १६०-१६१ 


वर्तमान कालके अभावमे स्वसवेदन अर्थात्‌ 
सुख दुख आदिके बेदनके अभावका प्रसंग 


आ जायगा १६३ 
वर्तना आदिके द्वारा काल द्र॒व्यका अनु- 
मान होता है । १६४ 


सस्‍्वकोय जातिका परित्याग नही करके 
द्रव्यका प्रयोग और बविस्रसा स्वरूप 


विकार हो जाना परिणाम है १६९ 

जीव प्रयत्नसे हुआ विकार तो प्रयोग 

स्वरूप परिणाम है १६९ 

जीव प्रयत्नके बिना अन्य अतरग बहिरग 

कारणोसे विस्रसा स्वरूप परिणाम होता है १६९ 

परिणमन की सामथ्य होते हुए भी बहिरग 

कारणो की अपेक्षा रखता है १७७० 

बहिरग कारण है सो काल हैं १७० 

बीजसे अकुर पर्यायाथिक नयकी अपेशा 

भिन्न है और द्रव्याथिक नयकी अपेक्षा 

अभिन्न हैं १७७४-७५ 

कुमार और युवा अवस्थाओमे सदृशपना 

भी हे विदशता भी है १८६ 

सकर व्यतिकर दोपोका लक्षण १९२ 

एकान्त निन्‍्य वे एकाल्त क्षणिकका खण्डन १९३ 

काल अपने परिणमनप्त स्वयं निमित्त है १९४ 

काल विभाव रूप पारणमन नही करता 

इसलिए अपरिणामी ह १९४ 

क्रियाका लक्षण श्र 

परण्व अपर्त्वका लक्षण १६८ 

निश्चय | मर्य ) काल २०१ 

व्यवहार काल २०२ 

भूत वततमान भविष्य काछोकी सिद्धि २०४ 

व्यवहार कालकी सिद्धि २०४ 
सूत्र २३ २८००-०१ < 

स्पर्श आदि चारों गण एक दूसरके जवि- 

नाभावी हू २१२ 
सूत्र २४ २१७-३ ९ २ 

परमाणु तो झब्द आदि पर्यायोके धारी 

नही, क्योंकि विरोध आता है स्कंष ही 

शब्द रूप होता है २२१ 

शब्द आकाशका गुण नहीं हैं २२१५-२२ 

परमाणु शब्दका उपादान कारण नहीं हो 

सकता, क्योकि परमाणु सूक्ष्म हैं २४१-४२ 

बधका लक्षण ३०४४-३० ८ 
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संयोगका लक्षण 
संयोग व बधका अन्तर 
पुदूगलोके परस्पर बन्धम एकत्व सभव हैं 
किन्तु जीव और पुद्गलके बंधम एकत्त्र 
उपचार से हैं 
सौक्ष्म्का कथन 
परमाणु साश भी है निरश भी 
त्र्२३ 

अनेकान्तसे प्रमाणुकी सिद्धि 

सूत्र २६ 
परमाणु व स्कथको उत्पत्तिको सिद्धि 

सूत्र २७ 
अणसे भेद ही उत्पन्न होता हैं 
परमाणु नित्य ध्रुव नहीं है 

सूत्र २८ 
सघातसे, भेदसे, 
होता है 
लक्षुसे मात्र रूपका ही ग्रहण होता हैं 
इसका खड़न । गुण गुणीके सर्वथा भेदका 
खडन 
सघातसे, भेदसे, दोनोसे अस्पार्शन अ- 
रासन पदार्थ भो स्पार्शन रासन हो जाते 


सवातभेदसे चाक्षुप 


5 


हे 
सूत्र २९५ 

सामान्य 'सत्‌ द्रव्यका छूशण हें 
सूत्र ३० 


उत्पाद व्यय भ्रौव्यका स्वरूप 
सत॒के इस लक्षणमे परमतों का खटन हो 
जाता है 
युक्त का अर्थ तदात्मक सबब ६ 

सत्र ३१ 
जो अतझूाव है व्यय सहित बह ॒अनित्य 
है 
अतद्भावका अर्थ अन्यपना हें 

सत्र रेर 
अपित अनपितके कारण एक द्रव्यमे नित्य 
अभित्यपता विरोधको प्राप्त नहीं होता 


मे०४ 
३०८ 


३९१० 
३११ 
३१२ 
# १४-२३ २० 
श्श्८ 
३२०-३२४७ 
३२१-२२ 
है 3>मेरे५ 
३२५ 
३३९१ 
३३९०-३४ ०७ 


३२४७० 


३४२ 


३५३ 
३५७ 
३०७१-३६ ० 


३४५७ 
रपट 


३६०-३२६७० 


३६१ 


द्रव्याथिक नयसे नित्य, पर्यायाथिक नयसे 


अनित्य है ३६१ 

संकर आदि ८ दोषोका कथन श्धर 

प्रमाणकी अपेक्षा वस्तु जात्यतर रूप है ३६३ 
सूत्र ३३ ३६०--३७ ४ 

परमाणु साश व निरश ३७२ 
सूत्र ३७ ३७+-३४ रे 

जघधन्यका अर्थ एक नहीं है किन्तु निकृष्ट 

है अर्थात्‌ जिसते कम न हो सके ३७६ 

परमाणुमे)ं सदा अबब रहनेका नियम 

नही हैं ३८३ 
सूत्र २५ इ८३-श८५ 

गुण साम्य होनेपर विदृशपरे बच नहों 

होगा रेप 
सत्र १६ ३८७०-३८८ 

सदृध व विदृध्त गुण वालोका द्वि अधिक 

गुण होनेपर बच होगा ३८७ 
सूत्र ३७ ३८८-३९३ 


बच हो जाने पर अधिक गुण वाला बध 
रहे अन्य द्रव्योको स्वकीय गुण।नुरूप परि- 
णमन करा देता हैं ३८९ 
परमाणुका परमांणुके साथ मात्र सयोग 
सम्बन्ध नही होता है बध होकर स्कघरूप 


तीसरी अवस्था हो जातो है ३९५०-९१ 

परिणामके बिना परिणामी ओर परिणामी 

के बिना परिणाम नहीं हो सकता । तथा 

ज्ञानके बिना आत्माका भी अभाव हो 

जाता है ३९३ 
सत्र ३८ ३०९३--४०५७ 

द्रव्यका निर्शक्ति लक्षण ३९४ 

सत्‌ तथा “गुणपर्ययवद्‌ द्रव्य/ इन दोनों 

लक्षणोका सम्बन्ध ३९५ 

अनेकान्तकी सिद्धि ३९८ 
सत्र ३९ 8४०७-४० ८ 


पदार्थोकी क्रमवर्तोी पर्यायोमे वर्तवारूप 
कारण होना काल द्रव्यकी पर्याय हैं ४०६ 
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सत्र 9० 8४०९-११ है 
काल अनन्त समयवाला है यह व्यवहार 
से है ऐ। 
भावका अर्थ पर्याय हैं ४११ 
एक द्रव्य अपनी अपनी भिन्न-भिन्न शक्तियी 
के बिना वह अनेक कार्योका सम्पादन 
नही कर सकता ४११ 
सुश्र ४१ ३४१४-४१७ 
गुण द्रव्यके आश्रय रहते है ड़ 
मुख्यके अभावमे उपचार गभव नही है ४१५-१६९ 
पर्यायोके निषेघके लिये 'निर्यृणा शब्द 
दिया गया ४१६ 
सत्न ४२ ७४१७-७२१ 
'तद्भाव परिणाम द्वारा पर्याव का लक्षण 
कहा गया ४१८ 
पर्याय सहभावी और क्रमभावी दो 
प्रकारकी हैं ४१९ 
सक्षेपसे द्रव्याथिक और पर्यायाथिक दो नये 
कही गई विस्तारसे तोन आदि अनेक 
नय है । ४१९ 
अध्याय ६ 
सूत्र १ ४३१०-७३ ९ 
योग आखव का कारण हू अत सर्व प्रथम 
योग का कथन किया गया ४३२ 


बंध दो पदार्थों मे होता हैं । अनेर पदार्थों 
को कथचित्‌ एक हो जाने की बुद्धि को 
उपजाने वाला सबन्ध विशेष बच ह ४३३ 
शरीर वचन और मन वर्गगाके आल- 
म्बनसे आत्म प्रदेशोंका परिस्पदन 


क्रिया हैं ४ रे४' 

अयोग केवली और सिद्धोंके योग नहीं है 

अत दोनो अयोगी हैं ४३७ 

सिद्ध भगवान्‌ अव्यपदेश चारित्रसे 

तन्मय है ४३४ 
सत्न २ ४३६-४३५९ 

केवली समुद्धातमे भी सूक्ष्म काय योग 

होता है ४३६ 


मिथ्यादर्शन आदिका भी योगमे अनु- 
प्रवेश हो जाता है 


सत्र ३ 
सम्यस्दर्शन आदिसे अनुरजित योग शुभ 
है और मिथ्यादर्शन अपदिसे अनुरजित 
योग अशुभ है, क्योकि सम्यर्दर्शन विशुद्ध 
परिणाम और मभिश्यात्व सक्‍लेश परि- 
णाम हैं 
विशुद्ध परिणामोसे शभ फलवाले पुद्गलो- 
का और सकलेश परिणामोंसे अधुभफल 
वाले प्दगलोका आख्रज होता हैं 
योग सख्यात, असख्यात प्रकार तथा 
अनन्त प्रकारका भी 

सत्र है! । 
कपाय सहित जीवोके साम्परायिक कर्मो- 
का और कपाय रहित जीतोडे ईर्यापथ 
कर्मोका आसव होता है 
बपाया। लक्षण और फल 
साम्परायका निर्क्ति जर्य आर कार्य 
ईर्यापथका लक्षण व कार्य 
अकगाय जीयके भी नोगर्मसे स्थिति 
अनुभाग पटता है 
सकपाय जीव परतत्र ह और अकपाय 
जीव परतत्र नहीं हैं किन्तु अधातिया 
कर्मोदय की परतत्रता भी पृतंकपायका 
फल हैं 

सूत्र ५ 
साम्परा यिक--आसख्रवक भेद 
सम्यक्‍त्वादि २५ क्रियाओका रवरूप 

सत्र ६ 
तीब्र आदि भावोका अर्थ 
वीयंका पृथक ग्रहण करनेका कारण 
द्रव्य कर्मसे भाव कर्म और भाव कर्मसे 
द्रव्य कर्म होनेपर भी अन्योन्याश्रय दोष 
नही है 

सूत्र ७ 
जीव और अजीवमे दो अधिकरण है 


सूत्र ८ 
संरम्भ आदिका स्वरूप 
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जीव अधिकरणके १०८ भेद ४७४ 

कथाय स्थानकी अपेक्षा जीवाधिकरणके 

असंख्यात भेद है ४७५ 
सत्र ५९ ४५७७-४८ ४ 

निर्ववना आदिके भेदोका कथन ४८१ 
खन्न १० ४८ ४-४९४ 

प्रदोष आदिका स्वरूप ड्टश्‌ 

प्रदोष आदिके हारा ज्ञानावरण कर्ममे 

अनुभाग विशेष बंधता हैं ४८७ 
सत्र ११ ७४९४--'५ ० + 

दु ख शोक आदिका स्वरूप ४९४ 

बिद्यका अर्थ ५०२ 

यम, नियम, कायक्लेण आदि दुख रूप 

नही हैं ५०५ 
सत्र १२ ज०३०--५१० 

भूत ब्रती आदिका स्वरूप ५०७-५०८ 

जिस जिस जातिके अनेक सुख दुख हैं 

उतनी ही असख्य जातियोके सद्वेद्य और 

असद्वेच्य कर्म है। क्योकि विशेष विशेष 

कार्योाकी उत्पत्ति विशेष कारणोके बिना 

नही हो सकती ५१० 
सूत्र ३३ ५१ १-७१ हे 

केवली श्रुत सघ आदिका तथा आवरणका 

स्वरूप ५११ 
सूत्र १७ ७५१३-०१ ४ 

द्रव्य आदि निमित्तके वशसे कम-परिपाकको 

उदय कहते है ५१३ 
सूत्र १७ ७५१७-७१ ६ 

बहु, आरभ, परिग्रहका स्वरूप ५१५ 
सूच्र १६ ७१४६-७१ ७ 

मायाका स्वरूप प्र 
सूत्र १७ ५१७-७५१८ 

अल्प आरम्भ आदिका स्वरूप ५१८ 
सूत्र १८ ज१८--७१९ 


उपदेशके बिना स्वभावसे कोमलता मनु- 
ष्यायु व देवायुका कारण है ५१९ 


सूत्र १९ ७५१९-०२॥१ 
शील व ब्रतसे रहितपना चारो आयुके 
बधका कारण है ०२० 
रुश्न २० ७२१ 
धर्स ध्यानसे अन्वित सरागसयम आदि 
देवायुके कारण है ५२१ 
सूत्र २१ ७२८०-२३ 
अनन्तानुबन्धी का अभाव तथा मिथ्यात्वका 
विनाश हो जानेसे हिंसा स्वभाव नहीं 
रहता और वृत्ति विशुद्ध हो जाती है ५२३ 
सूत्र २९ प्र 
योगवक्रता तथा विसवादनका स्वरूप प्जढ 
सूत्र २३ जनच्छ-जरज 
योगो की ऋजुता तथा अविसवादन शुभ- 
नाम कर्मका कारण है ५२५ 
सूत्र २४ ५२'५-७०३० 
दर्धनविशुद्धि आदिका स्वरूप ५२६-५२९ 
दर्शनविशुद्धिसि अन्चित प्रत्येक भावना 
तीर्थंकर की कारण है ५२९ 
पुण्य तीन लोकका अधिपति बना देता है घ्२६ 
सूशत्र २५ ७३००-७३ १ 
पर निंदा आदिका स्वरूप ५३० 
सूत्र २६ ७३ १-५३ २ 
नीचैर्वृत्ति आदिका स्वरूप ण्‌३१ 
सूत्र २५ ७३२-७३७ 
आत्म परिणामों की शुद्धिसे पुण्यकर्मका 
शुभ आस्रव और अशुद्धिसि परापकर्मोका 
अशुभ आखब होता हैं ५३५ 
सूत्र १० से २७ तक इन १८ सूत्रों द्वारा 
अनुभाग विशेष की अपेक्षा कथन है ५३६ 
अध्याय ७ 
सूत्र १ ७०३-७०४७ 
बुद्धि पूर्वक परित्याग करना विरति हैं ५४४ 
ब्रतोका आख्रवतत्त्वमे कथन करनेका 
कारण पड 


[ १४ | 


रात्रिभोजन ब्रत 
सूत्र २ 
देश और सवबंका अर्थ 
मिथ्यादृष्टिके श्रत बालतप है 
सूत्र ३ 
ब्रतोमे स्थिरताके लिये भावना है जिससे 
उत्तर गुणों को प्राप्ति होती है 
सूत्र ७ 
अहिसा ब्रत की पाच भावना 
सू 4 
सत्यव्रत की पाच भावना 
सूत्र ६ 
अचोर्य ब्रतकी पाच भावना 
सूत्र ७ 
ब्रह्मचर्य ब्रत की पाच भावना 
सूत्र < 
अपरिग्रह ( आकिचन्य ) व्रतकी पाच 
भावना 
भाग्य, भावक, भावनाका स्वरूप 
सूत्र ९ 
अपाय और अवद्यका भर्थ 
सूत्र १० 
कारणम कार्यका उपचार कर हिसा आदि- 
को दुख कहा हैं 
अन्नद्म भी दुख है सुख नहीं है 
सूत्र ११ 
मंत्री, प्रमोद, करुणा, माध्यस्थ तथा सन्त, 
बिलदयमान, गुणाधिक और अविनय इनका 
स्वरूप 
मेत्री आदि भावनाका विद्येप कथन 


सूत्र १२ 
स्वभाव, सवेग, वैराग्य इन शब्दोका अर्थ 
आत्मा स्वरूप चितवन् करनेवाले भावित 
आत्माके सवेग व वैराग्य होता हैं 

सूश्र १३ 
प्रमत्त व योग शंब्दका अर्थ 
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प्राण व्यपरोपणका अर्थ ५६५ 
प्राण व शरीर जीवसे भिन्न हैं फिर भी 
प्राणोका वियोग दुखका कारण है ५६५ 


गरीर और आत्माको भिन्न माननेवाले 
एकान्तवादियोके यहाँ हिंसा सभव नहीं हैं ५६६ 
चक्रदोष ५४६६-६७ 
स्याद्गादियोंके प्राणोके व्यपरोपणसे प्राणी- 


का व्यपरोपण सभव है ५६८-५७ १ 

जहा प्रमत्तयोंग होगा वहा प्राण व्यपरो- 

पण अवश्य होगा ५३० 

रागादिके अभावम हिसा नहीं है ५७२ 
सूत्र १४ 3५७३-०७ 

असन्‌का अर्थ अप्रशस्त हैं ५७३ 

'मिथ्या अनृत' यह ठीक नही है अतिव्याप्ति 

दोष आ जावेगा ५७४ 

असत्य और सत्यकी परिभाषा ५७४ 
सूत १४५ ७ ५७५-५७० 

कर्म नो कर्म वर्गणाका ग्रहण चोरी नहीं है 

किलु जिन वस्तुओमे लेने देनेका व्यव- 

हार होता हे वही अदत्तादानकों चोरी 

कहा है ५७५ 

प्रमतत योगसे अदत्तादान चोरी हैं ५७८ 
सूत्र १६ 3७९०-७८ न 

मैथनकी परिभाषा ५८० 

ब्रह्म की परिभाषा ५८२ 

बिना प्रमादके मेथुन सभव नही है ५८२ 

स्‍त्री परिष्जय या उपसगंमे मुनिके 

भत्रह्म नही होता ४८३ 
सुत्र १७ छ८ट८४३-ज + 

मृर्च्छाका अर्थ । मूर्छाका कारण होनेसे बाह्य 

परिग्रहको परिग्रह कहा गया भ्ट४ड 

प्रमत्त योगका अभाव होनेसे ज्ञान दर्शन 

चारित्र परिग्रह नहीं है श्टश्‌ 

परिग्रह सब पापोका मूल हैं ५८६ 

परिग्रहमे चोरो व अब्रह्म भी होता है ५८७ 


हिसामें शेष चार पाप आ जाते हैं ५८८ 
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झूठ चोरी और कुशीलमेसे प्रत्येकमे पाचों 
पाप गर्भित है भ्ट८ 


परिग्रहका लक्षण, मृच्छापर शका-समा- 
घान तथा वस्त्र आदि भी परिशग्रह है 


क्योकि मूर्छा है ५९० 
पिच्छी कमण्डल परिग्रह नहीं हैँ सूच्मसाप- 
रायादिम इनका त्याग हो जाता हैं ५९३ 


शरीर पूर्वोपाजित कर्मका फल हैं अत 
क्षीण मोह हो जानेपर शरीर परित्यागके 
लिये परमचारित्रका विधान है ५६५ 
मुनिके आहार ग्रहण करनेभ मूर्ज्छा नही 
हैं, क्योकि वह नव कोटि विशुद्ध आहार 


ग्रहण करता हैं ५९५ 
सूत्र १८ ७५९५६-७५९९ 
निशशल्य और ब्रतीपनके अग-अगी 
भाव है । ५९८ 
अमयत सम्य्दृष्टिके शल्य रहित होनेपर 
भी ब्रतोका अभाव हैं ५९८ 
सूत्र १९ ७५९९-६० २ 
आगा रका अर्थ ५९९ 
नैगम सग्रह व्यवहार नयसे एक देश 
ब्रतियोका ब्रतियोमे समावेभ हो जाता है ५९९ 
अनगा रका अर्थ ६०१ 
सूत्र २० ६०२-६०३ 
अणुन्न तोका अर्थ घ्०्२े 
सूत्र ५१ ६०४-६ $ ३ 
सात शील ब्रतोके स्वरूपका कथन ध्ण्५्‌ 
प्रोषधोपवास ६१० 
पाच अभक्ष्यका कथन, तथा अनिष्ट यान 
वाहनादि तथा अनपसब्य वस्त्रका त्याग ६११ 
अतिथिसविभाग ध्श्र 
सत्र २२ $६१३-६२१ 
मरणका लक्षण ६१३ 
सललेखनाका अर्थ ६१४ 
जोषिताका अर्थ ६१६ 


सल्लेखना आत्महत्या नही है 
सूम्र २३ 
धाका आदिका स्वरूप 
प्रशंसा और सस्तवनमे अन्तर 
आगार और अनगार दोनो सम्यर्दृष्टियोके 
पाच अतिचार हैं 
दर्शनमोहनीय कर्मोरयसे सम्यग्दर्शनमे 
अतिचार 
सूत्र २७ 
पाच पाच अतिचार गुृहस्थके है 
सूत्र २० 
बच बन्धन आदिका अर्थ 
सूत्र २६ 
मिथ्योपदेश आदि अतिचारोका अर्थ 
सूत्र २ 
स्तेन प्रयोग आदि चोरीके अतिचारोका 
कथन 
सूत्र २५ 
परविबाहकरण आदि ब्रह्मचर्य ब्रतके पाच 
अतिचारोका कथन 
सूत्र २५ 
अपरिग्रह ब्रतके अतिचार 
सूत्र ३० 
दिगव्र तके अतिचारोका विशेष कथन 
सूत्र ३१ 
देश ब्रतके अतिचारोका कथन 
सूत्र ३२ 
अनर्थ दण्ड ब्रतके अतिचारोका कथन 


सूत्र ३४ 

सामाथिक ब्रतके अतिचार 
सूत्र १४ 

प्रोषधोपवासके पांच अतिचार 
सूत्र ३५ 

उपभोग परिभोगके अतिचार 
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अथ पञ्चसो स्याय : 


घ्वस्तमोहतमा: सर्व (लोका) लोकभासकचिन्महा: । 
प्रवोधयेन्मनःपद्म श्रीमान्मे जिनभातकरः ॥ १॥ 
3» नमो जिनेन्द्राय तुष्टिपृष्टिकत्र 


जीव तत्त्वका निरूपश कर चुकने पर भव श्रीउमाखाबी महाराज प्रजीव तत्त्वका निर्यण करने 
लिये पत्रम भ्रध्यायके आरम्भ में अजीव तत्वके भेद की संज्ाका प्रतिप्रादन करनेके लिये सृश्रकों कहते हैं-- 


अजीवकाया धर्माधर्माकाशपुद्गलाः ॥१॥ 


धर्म अ्रधर्म आकाश और पुद्णल ये चार पदार्थ अजीव होते हुये काय हैं 
अर्थात्‌-चेतना गुण से रहित होते हुये प्रदेशप्रचयात्मक ये चार पदार्थ हैं। 
किमर्थास्य सूत्रस्य प्रवृत्तिरत्रेत्याह । 


कोई शिष्य प्रश्न करता है कि इस सूत्र की प्रभृत्ति किसलिये उमास्वामी महाराजने यहा 
की है । ऐसी जिश्नासा होने पर श्री विद्याननन्द आ्राचार्य वात्तिक द्वारा समाधानको कहते है-- 


अथाजीवविभागादिविवादविनिवृत्तये। 
अजीवेत्यादिसत्रस्य प्रवृत्तिरपपयते ॥१॥ 


वक्त चार प्रध्यायो मे जीव तक्त्व का प्ररूपण करने के भ्रनन्तर अब अजीब तस्त्व के विभाग, 
लक्षण, भादि मे पड़े हुये विवाद की विशेषतया निबृत्ति करने के लिये सूत्रकार द्वारा “अजीब काया” 
इत्यादि सूत्र की प्रवृत्ति करता बरुक्त बन जाता है। 


सम्यन्दशेनविषयमावेन जीवोदिष्टे दृष्टेश्नीवत्वव्याख्याने5नन्तरमजीवतत्वब्या- 

रूयानमहंत्येत्, तत्र च लद॒णशविभागविशेषलज्षर विश्रतिपत्ती तद्विनियत्यर्थास्य सत्र॑स्य प्रवत्तिर्- 
टतरवान्यथा निःशकमजीवतत्वव्यथानात | ४ 

“तस्वार्धश्रद्धानं सम्यस्दर्शनम्‌” इस सूत्र द्वारा तत्वार्थों मे शद्धान करना सम्यागद्शन बताया 


है तहां सम्यग्दर्शन के विषयभाव रके जीवतक्ष्वका उहू श कर बकने पर उक्त चार ग्रध्यायो मे देखे 
जारहे या युक्तिप्रमाणो द्वारा भ्रभीष होरहे भ्रथवा प्रत्यक्ष भ्ौर परोक्ष प्रमाण से परीक्षा किये भय 


रे श्लोक-वातिके 


जीव तर्व का व्याख्यान कर चुकने पर उसके अव्यवहित पीछे प्नजीव तत्त्व का वैयास्यान केरनों 
उचित पड जाता ही है। उस अजीब तत्व मे सामान्य लक्षण, विभेद, विशेषलक्षण, इन में अनेक 
प्रवादियों के नाना विवादों के उपस्थित होने पर उनकी निवृत्तिके लिये इस सूत्र की प्रवृत्ति होना 
घटित होजाता ही है। भ्रन्यथा यानी-सूत्रकार इस सृत्रको नही कह पांते तो शकारहित होकर श्रजीव- 
पत्व की व्यवस्था नही हो सकती थी । है 


अजीवनादजीवाः स्युरिति सा. न्यलत्षेएं । 

काया: प्रदेशबाहुलयादिति कालाडिशिष्टता ॥ २॥ 
धर्मादिशब्दतो बोध्यो विभागो भेदलक्षण: । 

तेन नेक॑ प्रधानादिरूपता नाप्यनंशता ॥ ३ ॥ 
निःशेषाणामजीवानामिति सिद्ध प्रतीतितः । 
विपक्षे बाधसद्भावाद दृष्टेनेट्टेन च स्वयम्‌ ॥ ४ ॥ 


प्राणधारण या चेतनास्वरूप जीवन नही होने से धर्म भ्रादिक द्रष्य भजीव होजाते हैं इस 
प्रकार पांचो द्रंब्यी में व्यापनेवाला श्रजीव का सामान्यलक्षण निरुक्तिद्वारा कहदिया गया है। प्रदेशों 
की बहुलता करके चारो पदार्थ काय हें इसकारण काल द्रव्य से विलक्षणता आजाती है प्रर्थात्‌ 
काल द्रव्य जीवन से रहित होरहा श्रजीव तो है किन्तु भ्रनेक प्रदेशी नही है प्रत: भ्रजीव होते हुए काय 
बन रहे ये चार पदार्थ ही है। धर्म भ्रादि चार शब्दा की निरक्ति से ही भिन्न भिन्न लक्षण वाला 
विभाग समझ लिया जाय तिस कारण सर्व ग्रजावोको एक ही प्रकृति या शब्दब्रह्मय या चित्राहत 
झादि स्वरूपपना नही है भश्ौर वह अजीवतत्व अंशो से भी रीता नही है भप्रर्थात्‌-धरति, न धरति, 
प्राकाशन्ते भ्रस्मिनू, पूरणगलने यस्य, इन निरुक्ति--पूर्वक श्रथों से इनका लक्षण न्यारा न्‍्यारा साश 
होजाता है । सांख्यो ने जैसे एक ही जड़ भ्रकृति को मान रक्‍्खा है बसा हमारे यहा भ्जीवतत्व नही 
है प्रथवा बौद्ध जेसे निरश स्वलक्षणों को स्वीकार कर बेंठे हैं बेसा हमारा जीव द्रव्य नही है किन्तु 
श्रनेक प्रदेशों करके साश है। प्रत्येक द्रव्य मे अनन्त स्वभाव विद्यमान है, इस प्रकार सम्पूर्ण श्रजीव 
द्र्यो के लक्षण श्रादिक स्व प्रतीतियों द्वारा सिद्ध हो जाते हैं । इसके विपरीत विपक्ष भे हृष्ट प्रमाण 
झौर दृष्ट प्रमाण करके स्वयमेव वाधाग्रो का सद्भाव है, श्रतः:उमास्वामी महाराज का उक्त सूत्र निर्दोष 
साथ्थक, भ्रावर्यक, व्यावृत्तिका रक, और भ्रज्ञात प्रमेय का ज्ञापक है। 


जीवस्पोपयोगो लद्द॒णं जीवनमितिप्रतिपादितं वतोन्यदजीवन मतिस्थित्यवगा- 


इद्देतुत्वरूपादिस्वरूप मन्वयिसाधारण मजीवानां लक्ष्य । 


उक्त तीन वात्तिकों का विस्तृत विवरण इस प्रकार है कि जीव का लक्षण उपयोग है यहीं 
जीवन है। मूल सूत्रकार स्वयं दूसरे प्रध्याय में इसका प्रतिपादन कर चुके हैं। उस जीवन से न्यारा 
पदार्थ पयु दासवृत्ति द्वारा अजीवन है, जो कि गतिहेतुत्व, स्थितिहेतुत्व, श्रवगाहहेतुत्व, रूप रसादि 
स्वरूप हो रहा और॑ अन्वय-हप से लक्ष्यों में प्रात पोत व्त रहा झजीरो का साधारण लक्षण है। 


पंचभ्-अध्याय ई। 


आवा्ण--म्रम्मे दब्य में गति का हेतुपना है, भ्रधर्म मे स्थति का हेतुपना है, श्रोकांश में श्रवगाह का 
निमित्त का रखपता है शौर पुद्गल में रूप, रस, झादि गुण विद्यमान हैं एतत्‌-स्वहूप अझजीवन नाम 
का भाव धर्म चारो श्रजीव द्र॒व्यों का लक्षण है । ' 
त्रिकालविषयाजी वनानुमबनादजी व १ति निरुक्त रव्यभिचारात्र पुनर्जीवनामावमाध्र 

तस्थ प्रमाशायोचरत्वात्‌ पदार्थलक्षणत्वायोगात्‌ मायांतरस्वभावस्फेश मायस्य व्यवस्थापनात्‌ | 
काया इब काया प्रदेशवाहुल्यात्‌ कालाशुवदणुभाशस्वामाबात्‌ । ततो विशिष्टाः पंचेवरास्तिकाया 
इति बचनात्‌ 

भूत, वर्तमान, भविष्य, तीनो कालों में गतिहेतुत्व श्रादि श्रजीवन धर्मों का अनुमवन करने 
से भ्रजीवतत्व है। इस अ्रजीव शब्द की निरुक्ति का कोई व्यभिचार दोष नही गाता है, भ्रतः निर्क्ति 
द्वारा ही निर्दोष लक्षण बन गया होने से सूत्रकार ने श्रजीव तत्व का स्वतंत्र सूत्र द्वारा कोई लक्षण 
नही कहा है। भ्रजीव शब्द में नन्न शब्द तो सह को ग्रहण करने वाला पथु दास है जो कि भ्रनक्षर, 
झनग, अनेकात, भ्रनुपम, अग भादि के समान भाव-आभ्रात्मक पदार्थ है। तुच्छ हो रहा केवल जीवन 
का प्रभाव तो फिर झजीव नही है क्योकि वह तुच्छ--प्रमाव किसी भी प्रमाण का विषय नहीं है 
सरविधाण के समान तुच्छ भ्रभाव किसी भी पदार्थ का लक्षण नहीं हो सकता है। जैसे “भूतले घटा- 
भाव: यहां घट से अ्रतिरिक्त भतल पदार्थ जैसे घटाभाव प्रभीष्ट किया गया है, उसी प्रकार अधिकरण , 
स्वरूप ग्रन्य भाव का स्वभाव हो रहे ही अभाव पदार्थ की व्यवस्था की गयी है। भावार्थ-बंशेएिकों ने 
सातवा पदार्थ तुच्छ प्रभाव स्वीकार किया है उनके यहां जीव का तुच्छ-अभाव भ्रजीव समभा जाता 
है किन्तु नैनो के यहा गति-हेतुत्व भ्रादि भ्ननेक गुणों से थुक्त हो रहे जीव भिन्न पदार्थ श्रजीव माने गये 
है। जीव से भिन्न हो रहे किन्तु सक्त्व, द्रव्यत्व भादि धर्मों करके जीव के सहृश पदार्थ हैं। “अंजीव 
काया: यहां जो काय छाब्द का प्रयोग किया गया है उसमे इध शब्द का उपमा पझ्रर्थ छिपा हुआ है 
जिस प्रकार जीवो के शरीर पुद्गलो के पिण्ड-स्वरूप एकत्रित हो जाते है उसी प्रकार झ्ननादि-कालीन « 
धर्मादिको के प्रदेशों की बहुलता का तदात्मक एकत्रीभाव हो जाने से,ये चार पदार्थ शरीरो के समान 
काय है, कालाणुओो के समान ये चार तत्व केवल एक-प्रदेशी भ्रणुस्वरूप नही हैं। सिद्धान्त ग्रन्थों मे 
ऐसा वचन है कि सिस कारण से श्रनेक प्रदेशों से विशिष्ट हो रहे जीव, पुदूगल, धर्म, प्रधमं, भ्ौर 
प्राकाश ये पांच ही अस्तिकाय हैं, एक प्रदेश के श्रतिरिक्त पभ्रन्य प्रदेशों से रहित होने के कारण 
कालाखु द्रब्म प्रश्तिकाय नही है। 


अज्ञीवार्य ते कायाश्चेति समानाधिफाशवृत्तिसामर्थ्यादवसोयते, मिश्नाधिकर- 
णार् दूसरों कर्थविफ्रेदविवधायामपि कायानामेव संप्रत्ययप्रसंगात्‌ अजीव।गां विशेषणभादात्‌ 
सामानाधिकरणएयाबाभपि इत्तो दोपोफमिति चेन्न, अभेदप्रतोते!।! अजोथा एवं. काया इति ' 
घर्मादीना मजीवत्वकायत्वाम्पां तादार्म्पप्राधान्ये तयो; सासानाविकरणयोपपशे: | 


'ग्रजीवकायां” इस शब्द की भ्रजीव हो रहे सन्‍्ते जो काय हैं, इस प्रकार दोनों पदों के 
वाच्याय्थ के समान प्रधिकरण को बता रही कर्मधारय समास-वृत्ति हो रही है, यह विना कहेही शब्द 
और भ्र्थ की सामथ्य से जान ली जाती है | समर्थ: पदविधि:” पद-सम्बन्धी विधियां सामभर्थ्य के 


| इलोक-वातिक 


धाशञ्ित हो रही समक् ली जाती है। दोनो पदो के वाच्य श्र्थों के न्यारे न्यारे भ्रधिकरण को कहने 
वाली 'अजीबो के काय' यो पष्ठीतत्पुरुष बत्ति करने पर तो श्रजीव और काय मे कथचित्‌ भेद की 
विवक्षा होने पर भी केवल उत्तर पदार्थ-प्रधान मानी गयी तत्पुरुषवृत्ति में कायो की ही प्रधान रूप 
से भली प्रतीति टोवेका प्रधंग होवेगा। अर्थात्‌ 'अजीवोके काय यो तत्पुछष करने पर अ्रजीव अर्थ गौर 
पड जाता है और 'अजीव हो रहे जो काय' यो कह देने पर दोनो पदाथोंकी प्रधानता रहती है। यदि 
यहां कोई यो प्राक्षेप करे 'अजीवाइच ते कायाइच” यो विग्रह करते हुये “विशेषण विशेष्येण” इस 
सूत्र द्वारा कर्म-धारय समास करने पर भी अ्रजीवों को विशेषशापना हो जाने से समानाधिक रशापना 
ख्यापन करने वाली कर्मधारयव्‌त्ति मे भी वह दोष तदवस्थ है। भअर्थात्‌-अजीव विशेषण है और काय 
विशेष्य है। यो समान अधिकरगा होते हुए भी विशेष्य हो रहे कायो की ही समीचीन प्रतीति हो 
सकेगी । विशेषण हो रहा अजीवपना गौण पड जायगा और आप जैनो को दोनो की प्रधानता भ्रभीष्ट 
है। ग्रन्थकार कहते है कि यह तो नही कहना क्योकि यहा श्रजीव और काय दोनो की श्रभेद की 
प्रतीति हो गही है “प्रजीव हो रहे ही जो काय है” इस प्रकार धर्म, श्रधर्म, श्रादिकोके ग्रजीवपन और 
कायपन करके तदात्मकपन की प्रधानता होने पर उन दोनों का समानाधिकरणपना बन जाता 
है। भ्रजीवपन को छोडकर कायपना जीव द्रव्य में है और कायपन को छोडकर शभ्रजीवपना काल 
द्रव्य मे है यो व्यभिचार की रक्षा करते हुये तथा प्रजीव को विशेषण बनाते हुये कर्मधारयवृत्तिका 
निर्वाह कर दिया जाता है परन्तु अजीवपना इन चार कायों मे कायपना इन चार झजीवो में अभेद 
ध्नुसार भ्रोत प्रोत प्रतीन हो रहा है. प्रत: इस सूत्र मे दोनो भेदों की प्रधानता रखते हुये धर्म, 
क्षपमं, आकाश, पुदूगलों का उद्देश्य कर युगपत्‌ श्रजीवपन श्रोर तदभिन्न कायपन का विधान कर 
दिया गया है | 

काया इत्येवास्तु इति चेन्न, जीवस्यापि कायत्वात तदृव्यवच्छेदाथथत्वादजीवग्रहशस्य | 

( ० 

पर्मादीनामजीवत्वविधानाथंत्वाच्च सम्रस्य युक्तमजीव ग्रहण । तहिं जीवा इत्येबारतु इति चेन्न, 
काखाुपत्प्रदेशमात्रत्यनिरा कर शा्थेत्वात्‌ कायग्रहण स्य | अन्यथा ते5स्तिकाया इति खत्रांत- 
रासंमप्रसंगात्‌ । जीवानां कायत्वविधानाथमारंमणोयमेत्र सत्रांतमिति चेतू, नारंभरीयं, 
असंख्येया: प्रदेशा धर्माधमेंक्शौवानामित्यत एवं जीवानां प्रदेशवाहुल्यसिद्धं: कायत्वविधानात्‌ 
तई धर्माध्ंयोस्तत एवं, आकाशस्यानंता इति 4चनादाकाशस्य, संरूयेयासरूयेयानताश्च 
पुदूगलानामिति वचनात्‌ पुदूगलस्य कायत्वविधानतिद्व रपा्रक कायग्रहणमिति चेश्न, ततो 
घर्मादिप्रदेशानामियसाविधानात्‌ । 3 जीवस्यापि ततों5संख्येयग्रदेशत्वविधानाश्र कायत्ववि- 
धिरिति छेन्न, ततो जीवस्य कायत्वानुमानात्‌ | न चात्र धर्मादीनां कायत्वविधाने दश्न जीषस्य 
कायस्व मुमातु शक्‍्यमिति युक्तमिह कायग्रहर्ण | अस्तिकायो जीवः प्रदेशेयत्ताअयत्यादुर्मा- 


दिवदित्यनुमानप्रवृत्तें: अन्यथा दश्टान्तासिद्ध : । 

पहा कोई प्रतिवादों कटाक्ष करता है कि श्रजीव नही कह कर विधेय दल मे “काया: इतना 
ही एक पद रहो बचि भ्रादिका टण्टा स्वत मिट जायगा | ग्रन्थकार कहते है कि यह तो नहीं कहना 
इथोंकि जीनको भी असंख्यात-प्रदेशी होने से कायपना है, भ्रत: भ्रजीबो का संग्रह करते समय उस 


पंचम-भ्रध्याय ४, 


जीव का व्यवच्छेंद करने के लिये भ्रजीव पद का ग्रहण किया गया है। दूसरी वाद यह भी हैं कि 
धर प्रादिको के भ्रजीवपन का विधान करने के लिये यह सूत्र है, भ्तः भ्रजीव का ग्रहण करना 
युक्तिपूर्ण है श्र्थात्‌--अद्वाढ तवादी सबको जीव-आत्मक ही स्वीकार करते हैं उनके प्रति धर्मादिकों 
में अजीवपन का प्रतिपादन करना सूत्रकारकों ग्रावश्यक पड गया है। परोपकारी भाषायें महाराज 
सूत्रों द्वारा भ्रज्ञास प्रमेयो का ज्ञापन कराते है । यदि वह प्रतिवादी फिर थो कहे कि तब तो 'झजीजा:' 
इतना ही विधेय दल रहो, काय ब्रदुण की सूत्र मे कोई आन्रश्यकता नहीं। भाचार्य कहते हैं कि यह 
तो नही कहना क्योकि धर्मादिकों मे एक-प्रदेशी या अप्रदेश कालाणु के समान प्रदेशमात्रपन का 
निराकरण करने के लिये यूत्रकार ने काय का ग्रहण किया है अ्रन्यथा यानी यदि यहाँ काय का ग्रहण 
नही किया जात। तो “ते भ्रश्तिकाया:” वे धर्म भादिक अस्तिकाय हैं इस प्रकार एक न्यारे दूसरे सूत्र 
के भ्रारम्भ करनेका प्रसग होता, इसी सूत्र मे काय कह देने से उस गौरव दोष से बच जाते हैं। यदि 
प्रतिवादी यहा यो कहे कि जीवों के कायपनका विधान करने के लिये निराला सूत्र तो आरम्भ 
करने योग्य ही है, ऐसी दशा मे लाचव कहाँ होसकेगा ” यो कहने पर तो ग्रन्थकार कहते हैं कि 
हमको जीवो के कायपन का विधान करनेके लिये न्थारा सूत्र नही आरम्भ करना है “असख्येया" 
प्रदेशा धर्माधर्मेंकजीवानाम्‌” धर्मद्रव्य, ग्रधर्मद्व्य, झ्नौर एक जीव द्रव्य के मध्यम भ्रसख्यातासख्यात 
प्रमाण असख्याते प्रदेश है, इस सूत्र से ही जीवो के प्रदेशों की बहुलता की सिद्धि होजाने से कायपन 
का विधान होजाता है, भ्रत न्यारे यूत्र का आरम्भ नही करने से लाघव हुभ्ना । पुन: प्रतिवादी बोल 
उठा कि तब तो उस ही सूत्र से धर्म भौर प्रधर्म द्रव्य के बहुत प्रदेश सिद्ध होय ही जायगे, आकाश के 
प्रनन्त प्रदेश है इस सूत्रकार के बचन से ग्राकाश के बहुत प्रदेश सध जायगे । तथा पुदुगलो के संख्याते 
अ्रसख्याते श्रौर अनन्ते प्रदेश है इस सुत्रकार के वचन से पुद्गल के कायपन का विधान होना सधजाता 
है, प्रतः इस सूत्र मे काय का ग्रहण करना व्यर्थ है। लाघव करने बैठे हो तो अ्रच्छा लाघव करना 
चाहिये। ग्रन्थकार कहते है कि यह तो नही कहना क्योकि उन “भअ्सख्येया: प्रदेशा: धर्माधर्मेकजीवा- 
नाम्‌, श्राकाशस्पानन्ता., सख्येयासख्येयाइच पुद्गलानामु., तीन सूत्रो करके धर्म श्रादि द्रव्यो के प्रदेशों 
का इतना नियतपरिमाणपना विधान कर दिया गया है। 

प्रतिवादी बुरे ढगसे पीछे पडकर पुन कहता है कि तब तो उस “असंख्येया: प्रदेशा: धर्मा- 
धर्मेकजीवाना” सुत्र से जीव के भी असख्यात प्रदेशीपन का विधानमात्र होजाने से कायपन की विधि 
नही होसकेगी श्रर्थात्‌ उस सूत्र से धर्मादिक के समान जीवके भी श्रसंख्यात प्रदेशों की ही सिद्धि 
होगी, कायपन की सिद्धि नही होसकेगी । धर्मादिकों के कायपनके लिये जब यह सूत्र किया है तबतो 
जीव के कायपन की विधिके लिये न्यारा सूत्र बनाना ही पड़ेगा, लाघवकी चर्चा उड़ गयी। 

प्राचार्य कहते है कि यह तो नही कहना क्योंकि उस सूत्र से अंसख्यात प्रदेशो की विधि 


होते हुये जीव के कायपनका भ्रनुमान कर लिया जाता है। किन्तु इस सूत्र मे यदि धर्म आदिको के 
कायपन का विधान नही किया गया होता तो वहां “असंल्येया: अदेशा: धर्माधर्मेंकजीवानसां” इस सूत्र 
द्वारा जीवक़े कायपनका श्रनुमान नही किया जासकेगा,इस कारण यहा सूत्र में काय का ग्रहण करना 
उचित है । 

जीव (पक्ष) अस्विकाय है (साध्य) प्रदेशोंके बहुत से इतने परिमारा का प्राश्रय होने से (हेतु) 


धरम, अधमंभादि के समान (अन्वयदृष्टन्त) इस अनुमान की प्रवृत्ति होजाती है। प्रन्यथा यानी यहां 


हु इलोकवातिक 


काय का ग्रहण नहीं करने पर तो अस्तिकाय होरहे धर्मादि द्रव्य-स्वरूप दृष्टान्त की प्रसिद्धि हो 
जाने से जीव को भ्रस्तिकाय साधने बाला अनुमान नहीं प्रवर्त सकता था झतः इस सृत्र में काय का 
ग्रहण करना साथथंक है, तुच्छ लाघव को हम इष्ट नही करते है । 

दिसथ धर्मादिशव्दानां बचन॑ ? विभागविशेषलण्षणप्रसिद्धथर्थ । अस्तु नाम वर्मा- 


धर्माकांशपुव्‌गरला इति शब्दोपाद।नात्‌ प्िमागस्य प्रसिद्धि', विशेषज्नतशस्य तु कर्थ ९ तलि- 
वंचनरुप लक्षक्षाव्यभिचारात्‌ तडिशेषलइ्ण सिद्धि! , सकृतमकलमतिपरिशामिनां सांनिध्यधा- 
नाडम:, सकृत्सकलस्थितिपरिशामिनां सांनिष्यधानादृगगतित्रिपर्यायादधर्म:, भाक।शंते5स्मिन्‌ 
द्रव्याणि स्वयं वाकाशते इस्याकाशं, त्रिकालपूरण गलनात्‌ पुद्गला इति निर्वचन॑ न प्रतिपक्षए- 


पयाती त्यण्यमिचारं सिद्ध | 

यहां कोई प्रश्न करता है कि अ्र्जाव भौर काय शब्द का प्रयोग करना सूत्र में सार्थक सम 
लिया, झ्ब यह बताओ कि धम अझ्ादिक शब्दों का कथन सूत्रकारने किसलिये किया है ? इसका उत्तर 
श्राचायं कहते हैं कि विभाग करके द्रव्योके विशेष लक्षणों की प्रसिद्धिके लिये धर्म, भ्रधमं, प्राकाश 
और पुदूगल इन शब्दों का सूत्रमे उपादान किया गया है। 

पुन किसीका आक्षेप है कि धर्म, भ्रधर्म, श्राकाश और पुद्गल इस प्रकार शब्दों का उपा- 
दान करदेने से अजीव काय के विभाग की पसिद्धि भले ही हो जाय किन्तु उनके न्यारे न्‍्यारे विशेष 
लक्षणोंकी सिद्धि भला किस प्रकार हो सकती है ? किसी का नाम ले देने मात्रसे इतरव्यावर्तंक लक्षण 
नही बन जाता है। आाचाय महाराज इसका समाधान करते हैं कि उन धर्म भ्रादि शब्दों की निरुक्ति 
कर प्राप्त हुये यौगिक प्रर्थका स्वकीय लक्षण के अनुसार कोई भी व्यभिचार दोष नही देखा जाता है 
झत उन धर्म आदि के विशेष विशेष लक्षणों की सिद्धि हो जाती है। जैसे कि सम्यरज्ञान, सम्यक्‌- 
चारिश्र शब्दों की निरुक्ति द्वारा ही निर्दोष लक्षण प्रसिद्ध है, हा सम्यग्दर्शन का निरुक्तिद्वारा प्राप्त 
हुआ 'समीचीन देखना स्वरूप पश्र्थ इष्ट नही है, भ्रत सूत्रकारको रूढि श्रर्थ या पारिभाषिक श्र्थ प्रकट 
करने के लिये न्यारा लक्षण-सूत्र कटटना पड़ा था । जब तक निरुक्ति से लक्षण श्रर्थ लब्ध हो जाय तब 
तक लम्बी परिभाषा बनाता उचित नही है। 

उसी ढगसे धर्म श्रादिको की कुछ विभेषरा के साथ निरुक्ति इंस प्रकार करलेनी च।हिये कि 
गमन परिणाम से युक्त होरहे जितने भी जीव या पुद्गल हैं उन सबके युगपत्‌ सन्निधान या सहकारि- 
पन का धारणा कर देने से धर्म द्रव्य कहा जाता है। भावार्थ-गमनमें उपदान कारण या प्रेरक निमित्त 
तौ ये जीव पुद्गल ही हैं किन्तु गमन करने वाले सम्पूर्ण जीब पुदुगलो का युगपत्‌ उदासीन कारण 
धर्मंद्रव्य है 'घृत्न धारणे,, धातुसे मंन्‌ प्रत्यय करदेने पर धर्म झब्द बनता है। 

तथा कतिपय जीव, पुदूगल और घ॒र्म, धर्म, श्राकाश, काल, इन स्थितिपरिणामवाले 
सम्पूर्ख द्रब्योके एक ही काल में सान्निष्य या सचिवपन का झाधान कर देनेसे कारण अधर्म द्रब्य कहा 
जाता है, यह अभधर्म द्रव्य उस गति से विपर्यय कर देनेके कारण झ्रधम कहा जाता है। भ्रधर्म शब्द 
में पढ़ा हुआ नज््‌ शब्द विपरीत प्रर्थ का प्रतिषादक है, पुद्गल द्रव्य बने हुये पुण्य पापों से ये धर्म, 
झरधर्म द्रव्य सर्वेया विलक्षरा हैं। पारिभाषिक या साहू तिक शब्दों में श्रानुपूर्वी का साधरय मिलाते 


रहुना ठललुभाशोका प्रप्रासंगिक कर्तव्य है। 


पंचम-प्रध्यायं ७ 

किन्ही आचार्यों के मतानुसार गति पूर्वक स्थिति परिणामवाले जीब और पुद्गल ही यहां 
ग्रहरा करने योग्य माने गये हैं। झ्राकाझ की निरुक्ति यो है कि जिसमे सम्पूर्ण द्रव्य भुगपत्‌ अभ्रवकाश 
पाते रहते हैं श्रथवा स्वयं प्राकाश भी जिसमें प्रवगाह पाजाता है, अतः बह अत्यन्त परोक्ष पदार्थ 
प्राकाश है । तथा तीनो कालो में पूर जाना या गल जाना होते रहनेसे ये पुद्गल हैं। इस प्रकार धर्म 
झ्रादि जार शब्दों की निरक्ति प्रतिपक्ष यानी विपक्ष में नही प्रवर्तती है, इस कारणा निरक्ति द्वारा 
प्राप्त हुआ अर्थ ही व्यभिचार दोष से रहित होरहा विशेषलक्षण सिद्ध हो जाता है । 

यहां यह कहना है कि उदासीन का रखा, प्रेरक कारण; और उपादानका रण इनकी शक्तियों 
में न्यूनता या प्रधिकता की पर्यालोचना करना व्यर्थ है, सभी अनन्त शक्तियों को धारते है। 

कालस्याजीवस्वेनोपसंख्यानमद्दि कर्तेब्यमिति चेन्न, तस्याग्रे वक्ष्यमालस्वात | 

ततो पर्माधर्माकाशपुद्मला: कालश्वेति पंचेवाजीवपदार्थाः प्रतिपादिता भव॑ति | तेन प्रधान 
मेबाजीवपदार्थों धर्मादीनाभशेषाशाम बीवार्ना प्रधानरूपस्वादिति न सिद्ध तेषां प्थगुपलूब्घेः । 

यहा किसी प्रतिवादी का भ्राक्षेप है कि काल द्रव्य का भी इस सृत्र में ग्रजीवपन करके 
कथन करना चाहिये भ्रन्यथा सुत्रकार की त्रुटि समझी जावेगी, सूत्रकार की भूल होजाने पर बासिक- 
कार को उचित है कि वे उस क्षति को पूरा करने के लिये नवीन वात्तिक वना देवे । 


ग्रन्थकार कहते है कि यह तो नही कहना क्योकि स्वय ग्रन्थकार “कालश्च” इस सूत्र द्वारा 

इस काल को आगे ग्रन्थ मे श्रजीव स्वरूप कहनेवाले हैं तिस कारण पाचबे अ्रध्यायका पूरा प्रकरण 

होजाने पर “धमं भ्रधमं, श्राकाश, पुद्गल और काल ये पाचोही द्रव्य प्रजीव पदार्थ समा दिये- 

गये हो जाते है गौर बंसा होजाने से साख्यो का यह मन्तव्य सिद्ध नही हो पाता है कि एक प्रधान 

(प्रकृति) ही भ्रजीव पदार्थ है क्योकि धर्मादिक सम्पूर्णो भ्रजीव प्रधान स्वरूप ही हैं। बात यह है कि 

उन धर्म, अभ्रधर्म भ्रादिको की न्‍्यारी न्यारी उपलब्धि हो रही है, भ्रतः विरुद्ध होरहे धर्मग्रदिक पाच 

द्रव्य भला एक प्रकृति रूप कथमपि नही हो सकते हैं । 
५०] 

प्रधानादइ ते दृष्टेन स्वयभिष्टेन व वाधसद्भावात्‌। नहि प्रधानमेकप्ुपलमामहे 

अन्तवेहिश्य भेदानासुपलब्धेः। न चेषा आंतमेदोपलब्धिवाधकामाबात्‌ | प्रधानाहतग्राहक- 

मनुम।न॑ वाघकमिति चेश्न, तस्य तदसेदे तद्वद्सिद्धत्वासत्साधकर्वाभावादू भेदोपलब्धिवाधकर्वा- 

योगात्‌ | तवो भेदे ह तप्रिद्विअ्संगात्‌। पराभ्युपगमादसुमान तस्साधकंमेदोपलब्धेश्व बाघक- 

मिति बेच, पराभ्युपममस्याग्रमाणत्वात्‌ । तत्यमाणत्वे भेदसिद्ध रवश्यंभावात्‌ | ततः प्रधाना- 

देते निर्वाध॑ दष्ट विरोध | तंथे्ेन च महृदादिविकारप्रतिपादकाममेन तद्वाघोस्ति, तस्था- 

विद्योपकल्पितत्वे प्रधनाद तसिद्धिरपि ततो न स्पात्‌, न च्‌ प्रत्यवानुमानागसामोचरस्थापि 
प्रधानस्प स्वतः प्रकाशमचेतनत्वादिति न तद्र पता धर्मादीनां । 

दूश्तरी बात यह है कि झ्ात्म-लिन्न सम्पूर्ण चर, भचर, पदार्थों को एक प्रधान-अद्व त स्वरूप 

सानने पर तुम साझमों के यहा स्वयं शक भ्ोर इध्ठ प्रमाणों से वाधामे उपस्थित हो जावबेंगी। देखिये 


दे श्लोक-वा तिक 


प्रत्यक्ष प्रमाण द्वारा हम तुम सब एक प्रधान को ही नही देख रहे है क्योकि सुख, दु ख, ढं ष, प्रयत्न॑, 
झ्रादि भ्न्तरज्ू भौर घट, पट झादि वहिरग भिन्न-भिन्न हो रहे पदार्थों की उपलब्धि हो रही है 
पदार्थों का भिन्न-भिन्न प्रतिभास करने वाली यह उपलब्धि भआान्ति ज्ञान नही है क्योकि कोई बाधक 
प्रमाण सन्‍्मुख उपस्थित नही है। 

यदि कापिल यो कहे कि “त्रिगुरामविवेकि विषय: सामान्‍्यमचनन प्रसवर्धाम,” झविवेक्यादि: 
सिद्धस्त्रे गुण्यात्‌ तद्विपर्याथाभावात्‌, भेदाना परिमाणात्‌ समन्वयात्‌ शक्तित प्रवत्तेश्च, इत्यादि भ्रन्थ 
द्वारा हमारे पास प्रधान के अद्व त का ग्राहक अनुमान प्रमाणा विद्यमान है जो कि तुम्हारी भेद-उप- 
लब्धि का बाधक है। ग्रन्थकार कहते है कि यह तो नहीं कहना क्योकि उस अनुमान को यदि उस 
प्रधान से भ्रभिन्न मानोगे तो उस प्रधान के समान अनुमान की भी झसिद्धि हो जाने से अनुमान को 
उस प्रधानादत के साधकपन का अ्रभाव हो जावेगा, अ्रतः वह अ्रभुस्सव् हमारी भेदोपलब्धि का 
वाधक नहीं हो सकेगा । |. । कत्कीकश, 

अर्थात्‌-जब प्रधानाद्व त ही असिद्ध है तो उससे अभिन्न माना गया अनुमान भी कस है 
हा यदि उस प्रधान से भ्रनुमान को भिन्‍न मानोगे तो उक्त दोष यद्यपि टल गया किन्तु ग्रफ्सद्धान्त 
हो गया, भ्रढ्व त को साधते हुये तुम्हारे यहा प्रधान भौर अनुमान यो द्वत पदार्थों की सिद्धि हो जाने 
का प्रसग श्राबैठा । यदि तुम कापिल यो कहो कि दूसरे विद्वान्‌ जैन या नैयायिको के स्वीकार करने से 
स्थारे प्रनुमान को उस प्रकृति श्रद्त का साधक और जनों की भेद-उपलब्धि का वाधक कह दिया है 
बस्तुत. हमारे यहा अनुमान प्रकृति-म्रात्मक ही है। ग्रन्थकार कहते हैं कि यह तो नही कहना क्योकि 
दूसरे के स्वीकार करने को तुमने प्रमाण नही माना, यदि उसको प्रमाण मान लोगे तब तो तुम श्रौर 
दूसरे भ्रथवा दूसरो के माने हुये अनेक तत्वों के स्वीकार करलेने से भिन्‍न-भिन्‍न पदार्थों की सिद्धि 
प्रवश्य हो जावेगी, तिस काररा प्रधान का अद्व त मानने पर कापिलो के यहा वाधा-रहित होकर 
दृष्ट ( प्रत्यक्ष ) प्रमाणों से विरोध आया। तथा इष्ट भ्रनुमान प्रमाण करके महत्‌ श्रहंकार, तन्मात्राये 
आदि विकारो के प्रतिपादक झागम प्रमाण करके भी उस प्रधानाद त की वाधा है । 

यदि उन भिन्‍त भिन्‍न अनुमान, झ्ागम, या मह॒दादि विकारों को भू'ठी ग्रविद्यास गढ लिया 
गया मान लोगे तो उस अनुमान या भागम प्रमाण से तुम्हारे अभीष्ठ प्रधानाद्व त की भी सिद्धि नही 
हो सकेगी । प्रत्यक्ष, अनुमान, भोर भ्रागम प्रमाणो के विषय नही हो रहे भी प्रधान का स्वय प्रकाश, 
स्वरूप स्वसम्वेदन प्रत्यक्ष तो हो नहीं सकता है क्योकि कापिलों ने प्रधान को भ्रब्ेतन माना है किसी 
भी अवेतन पदार्थ का स्वसम्वेदन प्रत्यक्ष नही हो सकता है। इस कारण धर्म श्रादि द्वव्यों का उस 
प्रधान का स्वरूप हो जाना उचित नही है । 


एतेन शब्दाइतरूपता प्रतिषिद्धा पृरुषाद्तरूपतायां तु तेषामज्ीलविरोध!। न 
स पुरुष एवेद सर्वभिति शक्यव्यवरस्थं पुरस्ताइजीवसिद्धि विधानातू । 


इस उक्त कथन करके धर्म आदिकों का शब्दाद त रवरूपपना निषेधा जा चुका समझ लेना 
चाहिये शब्दाद त पक्ष में भी दृष्ट भौर इष्ट प्रमाणों से वाधा आती है अ्र्थातृ-धर्म प्रादिक यदि शब्द- 
स्वरूप होते तो कानो से सुनने मे श्लाते किन्तु ऐसा नही है तथा पाधाण, अग्नि भ्रादि शब्दों का प्रर्थ 
के ध्ाथ अभेद मानने पर कान के फूट जाने या जलजाने का प्रसंग श्रावेगा जब कि भ्रर्थ से शढ्क 


प॑चम-अ्रध्याय॑ ९ 


प्रभिन्‍न माना जा रहा है। इसी प्रकार धर्म, अधर्म आ्रादिको को पुरुषाह त स्वरूप होने पर तो उन 
धर्मादिको के ग्रजीवपन का विरोध आवेगा, झ्ात्म-स्वरूप पदार्थ चेतनात्मक होते है, अजीव नही। 
अह्याद तवादी ये सब ग्राम, बाग, पर्वत, घट, पट, आादिक ब्रह्म-स्वरूप ही है',इस सिद्धान्त की 
व्यवस्था नही कर सकते हैं क्योकि प्रथम श्रध्याय मे “जीवाजीवाजव”, सूृत्र॒का व्याख्यान करते समय 
पहले श्रजीव की सिद्धिका विधान किया जा चुका है। प्रत्यक्ष-सद्ध हो रहे श्रनेक चेतन, अ्रचेतन, 
पदार्थों का अपलाप करना उचित नही है। ॥॒ हे 

पृथिव्यप्ते जोवायुमनो दिक्‍का लाकाशभेदरूपता प्यजी व पद थस्यायुक्ते व, पृथिव्यप्ते- 
जो मनमां पृद्‌सलद्॒व्यपर्यायत्दाज्जात्यंवरत्वासिद्धें! | एथिव्यादय: पुदुगलपर्याया एव भेदसंघाता- 
स्पाप्नुतद्मानल्ात । येतु न पुदूगलपर्यायास्ते न तथा दृष्टाः यथा काशादयः भेदसंघातार्यामुत्प- 
झमानाशच पृथिव्यादय इति न ततो बात्यतर | विभागसंयोगाभ्याहुत्पधमानेन शब्देन व्यभिचार 
इति चेन्न, तस्पापि पुवदृगलपयोयस्वात्‌ । तदपर्यायत्वे तस्य वड़िःकरश्वेद्वत्वविरो भात्‌ न च भेदो 
विभागमात्र, स्कंघविदार शस्य मेदशदेब्ना भिधानात्‌ । नापि सधातः संयोगमात्र, सृत्पिडादोनां 
स्क॑प्रपरिणामस्य संघातरशब्दवाच्यत्वात्‌ । न च ताम्यामुत्पध मा नत्वमपुद्गलपर्यायस्य ब्ल।नादेरस्ति 
येनानैकंतिको हेतुः स्यात्‌ | 


वेशेषिक नौ द्रष्यो मे से पृथिवी, अप, तेज, वायु, मन, दिकू, काल, भाकाश, इन आत्म- 
भिन्न आठ द्रव्यो को श्रजीव पदार्थ मानते हैं आ्राचार्य कहते हैं कि यो अजीव पदार्थ का पृथिवी झ्रादि 
भ्राठ भेद स्वरूप होना भी युक्तिरहित ही है क्योंकि पृथिबी, जल, तेज, वायु, और मन ये पाच स्वतंत्र 
द्रव्य नही है, पुद्गल द्रव्य की विशेष पर्याय होने से इनको न्‍्यारी न्‍्यारी जाति का द्रब्यपना असिद्ध 
है, इसमे युक्ति यह है कि पृथिवी भ्रादिक (पक्ष) पुदूगल के विकार नही है (साध्य) भेद और संधात से 
उपज रहे होने से (हेतु) जो पुदूगल के पर्याय नही है वे तो तिस प्रकार भेद झ्ौर सघात से उपज रहे 
नही देखे जा रहे है जेसे कि प्राकाश आत्मा, आदिक पदार्थ है (व्यतिरेकद्धान्त) भेद और सघात से 
उपज रहे पृथ्वी भ्रादिक हैं 'उपनय इस काररा वे पुद्गल की पर्याय ही है, उस पुद्गल से न्यारी जाति 
के तत्वान्तर नही है (निगमन , । 

इस अनुमान मे कोई वशेषिक पण्डित अनैकान्तिक हेत्वामास उठाता है कि कशादप्रणीत 
वेशेषिक दर्शन का सूत्र है 'सयोगादिविभागाझुच शब्द-निष्पस्ति ” बास को चीरते समय या कपड़े 
को फाडते समव विभाग से शब्द उपजता है 'तथा ताली, घन्टा, घडियाल बजाते समय या लोहा 
कासा झ्रादि को पीटते समय संगोग से झ्ब्द उत्पन्न होता है, शब्द तो गुण है, पुदूगल का पर्याय नहीं 
है, भ्रत. विभाग श्रोर सयोगसे उपजरहे शब्द करके तुम जेनो के हेतु का व्यभिचार हुआ । हेतु रहगया 
साध्य नही रहा । ब्रन्थकार कहते है कि यह तो नहीं कहना क्योकि वह शब्द भी पुदगलसे उपादेय हो 
रहा पुदूगल की पर्याय है। यदि उस शब्द को उप्त पुदुगल की पर्याय नहीं माना जावेगा तो बहिरग 
ओज इन्द्रिय करके उस क्षब्द के जातले योस्यपत का विरोध हो जावेगा। स्पशेन आभादि पाच बहिरग 
इल्ड्ियो करके पुदूलफर्सय ही जाने जाते हैं अर्थात्‌ृ+-फोनोब्राफ के तवा या चूड़ी पर पौदूगलिक दाब्द 
हो जमाया जा सकता है, टेलीग्राम या ठेलीफान में पौदूसालिक क्लेब्द ही पोद्गलिक बिजली करके 

ब. ., 
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फेका जाता है, धनगर्जन या बड़ी तोप के शब्दों से तो कान बहिरे या गर्भपात, हृदयकप प्रादि 
विपत्तिया उपज जाती है, ये #त्य पुद्गलपर्याय से ही सम्भवते है, गुण से नही । हेतु मे पड़े हुये भेद 
का श्रर्थ केवल विभाग नही है, पुद्गल पिण्डस्वरूप स्कर्ध के विदारण को भेद दाब्द करके कहा 
जाता है तथा सघात का पभ्र्थ भी केवल सयोग ही नही है किन्तु यही, चुन, के पिण्ड या तन्तु प्रादिके 
स्कन्‍्धभूत, १रिणाम को सघात शब्द करके कहा गया है, हुकड़े होजाने के। और मिल जाने को स्थुल 
रूप से भेद और सघात का झर्थ समझ लेना चाहिये। जो ज्ञान सुख, झादिक्क पदार्थ पुद्गल पर्याय 
नही हैं इन को उन भेद श्रौर सघात से उपजरहापन नही है जिससे कि हमारा हेतु व्यभिचारी होजाय 
प्र्थात्‌-भेद और सघात से उपजरहापन हेतु निर्दोष है। भ्पने साध्य किये गये पुदुगलपंयायपन को 
सिद्ध कर ही देता है । 
मेदात्‌ पृथिव्यादोनासतटपस्यसंमवाद्सिद्धों हेतुरिति चेन्न, पटादिभेदात्फपालाधु- 

स्पतिदशनात्‌ दृवजुकमेदादपि परमाणयुलत्तिसिद्वें: | यर्थव् हि. तंत्वादिसंघातान्वय॑व्यातिर- 
कानु विधानात्‌ पदादीनां तत्संघातादृत्पत्तिक्ररी क्रियते तथा पटादिभेदान्वयण्यतिरेकालु|धाना 
त्ंत्ादीनाम|त्मलाभात्तद्भेदादुस्पत्तिः ठुशकाभ्युपगंतुस । पटादिभेदामापेपि तख्वादिद्शनाश्र 
ततस्तदुपत्तिरिति चेन्न, तस्यापि तंत्वादे। कर्पासप्रवेशीमेदादेव (पत्तिसिड्े 

यहा कोई वेशेषिक प्रतिवादी उक्त हेतु को स्वरूपासिद्ध हेत्वाभास वताने का प्रयत्न करता 
है कि स्कम्धो का विदारण करने से पृथिवी श्रादिको के उपजने का भ्रसस्भव है, भ्त जैनों का हेतु 
पक्ष मे नही वतने से अ्रसिद्ध है श्र्थात्‌ृ-जन जहा भेद से खण्डपट, कपलिका भ्रादि की उत्पत्ति मानते 
है वहा भी ्रवपवी के प्रवयव, पंचाणुक, चतुरणुक, ज्य झुक, दधझुक, परमाणु, इस क्रम से प्रलय हो 
कर पुन दधणुक, श्यंणुक, चतुरणुक आ। दि की सृष्टिप्रक्रिया भ्नुत्तार ही खण्डपट, कपालिका, ठिकुच्ची 
प्रादि ७ उत्पत्ति भी सधात से ही होती है, भेद से तो नाश भले ही हो जाय, जो कोई छोटा टुकड़ा 
भी उपजेगा वह अपने उपादान कारण लघु अवयवोके सयोगसे ही उत्पन्न होगा, श्रत जैनो का 
हेतु असिद्ध है। 

ग्रन्थकार कहते हैं कि यह तो नट्टी कहना क्योंकि घट, गेहूँ, डेल भ्रादि का विदारण कर 
देनेसे कपाल, चुन, डेली, प्रादि पुदुगल पर्यायो को उत्पत्ति होरही देधी जाती है। दृधणुक के भेदसे 
परमाणु की उत्पत्ति ही रही भी सिद्ध है, परमाणु की उत्पत्ति मे भेदके अतिरिक्त भ्रन्थ कोई उपाय 
नही है जब कि परमाणु से छोटा काई श्रवयव नही माना गया है, परमाणु नित्य द्रव्य नही है इसका 
प्रकरशवश निर्णय करा दिया जावेगा। देखो जिस ही प्रकार तन्तु, कनिक, आदि प्रवयवों के एकी- 
भाव के साथ अन्वय म्रोर व्यतिरक का प्रनुविधान करने से पट लुण्ड, झ्रादि अवयवियों की उन 
झबयवोके सघातसे उत्पत्ति होवा स्वोकार फिया जाता है उसी प्रकार पट (थान) लक्कड़ चना, भ्रादि 
झवबयबियों के भेद के साथ अन्वय व्यतिरेकफों का प्रतुविधान करने से तनन्‍्तु (सूत) चीपुटी, दौल, भादि 
झ्रवयवों का आत्मलाभ होजाने के कारण उन पग्रवयवियो के भेद से भ्रवयवों की उत्पत्ति होना बहुत 
प्रच्छा स्वीकार किया जासकता है। कपड़ा फाड़ करके चीर चोर कर दिया जाता है, दुपट्टा कादने के 
सलिग्रे लड़किया कपड़े मे से सुत निकाल लेती हैं । 

यदि यहा वंशेबिक् या कहै कि पहित्र पहिले उपजे हुये सूत को भझ्वस्था भें फ़पडा, धान, 
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ग्रादि का भेद नहीं होते हुये भी तस्तु झादिक उपज रहे देखे जाते हैं, प्रत. उस भेदसे उन तन्तु झादिकों 
का उपजना तही बन पाता है, झतः स्वरूपासिद्ध नहीं तो भागासिद्ध दोष अवश्य लागू होगा। 

प्रन्थकार कहते हैं & यह तो नही कहना क्योकि उस प्रथप्त ही प्रथम के तन्तु श्लादि का भी 
कपास (रूई) की बनी हुई पौनी का भेद होजाने से ही उपजना सिद्ध है। धुनी हुयी रूई के पिण्डो को 
भेद कर पौनी बनाई जाती है, पुनः चर्ज़ा या तकली द्वारा पौनी को क्रम-पूर्वक छिन्न भिन्न कर के सुत 
बनाया जाता है। 

ययाविधानां च तंत्वादीना पटादिमेदादु्त्पत्तिर्पलब्धा तथाविधानांन तदभावे 

प्रतीयते इति नोपालंभः | समर्थयिष्यते च मेदात्परमाण्वादीनामृत्पत्तिः संघाताच्चेति नासिद्रो 
हेतुट, यतः पुद्गलपर्याया: पृथिव्यादयो न सिद्धेयूः । 

हा, कार्यका रण! भाव का सुध्महूप से विचार करने पर निर्णीत होजाता है कि जिस प्रकार 
चपटे या ठपरहे तन्तु भ्रादिको की उत्पत्ति पट भ्रादिके भेद से ही होरही देखी गयी है उस प्रकार के 
होरहे कार्य भूत तस्तुओ्रों ग्रादि को उत्पति उस पट श्रादि के भेद हुये बिना नही प्रतीत होती है, इस 
कारण हम जैनो के ऊपर केाई उलाहना या हेल्वाभास नहीं उठाया जा सकता है। सूत्रकार स्वयं 
भविष्य ग्रन्थ मे कहेगे प्रौर मुझ विद्यानन्द स्वामी करके उसका समर्थन किया जावेगा कि परमाणु की 
या महास्कन्धपूर्वक हुये लघुस्कन्ध आादि की उत्पत्ति भेद से ही होती है तथा लघु, महान्‌ अनेक, 
पृथ्वी झ्रादि स्कन्धो की उत्पत्ति सघात से हो रही है, इस कारण हम दोनो का हेतु भ्रसिद्ध हेत्वाभास 
नही हैं जिससे कि पृथ्वी, जल ग्रादिक कार्य पुद्गल द्रव्य के पर्याथ नही सिद्ध हो सके श्रर्थात्‌ पृथ्वी 
जल, तेज, वायु और मन ये स्वतन्त्र द्रव्य नही हैं किन्तु पुद्गल के पर्याय हैं । 


दिशोपि नात्रोपसख्यान कार्यमाकाशेडन्तर्भावात्‌ ततो द्रब्थांवरत्वाप्रसिद्धे: । 
वैशेषिक्ों ने नौ द्रव्यों मे से जीव-भिन्न श्राठ द्रव्यो के स्वतत्रतया अ्रजीव द्रव्य स्वीका र- 
किया है इन में पृथ्वी आदि पाच का पुदुगल पर्यायपना साध दिया गया है। श्रव दिशा द्रव्य का 
विचार करते हैं। वंशेषिक की ओर से कोई कह रहा है कि स्वतन्न श्रजीव द्रव्य के प्रतिपादक इस सूत्र 
में दिशा द्रव्य का भी निरूपण करना चाहिये था, सूत्रकार भूल जाय तो वात्तिककार द्वारा दिशा 
द्रव्य का भी उपसंख्यान करना चाहिये। गझ्राचाये कहते हैं कि यह ठीक नढ़ी क्योकि उसका श्राकाश 
मे अ्न्तर्भाव श्राजाता' है, भ्रत दिशा के उस श्राकाशसे निराले द्रव्यपन की प्रसिद्धि नही होपाती है, 
दिशा आाकाशस्वरूप ही है। 
स्यान्मतं, पूर्वापरादिप्रत्ययविशेष! पदार्थविशेषद्वेतुको विशिष्टप्रत्ययत्वात्‌ दंब्यादि- 
प्रस्ययवद, यो5सी विशिष्ट: पदा्थस्वद्धेतु; सा दिर्ब्यं परिशेषा दन्‍्यस्य प्र पतक्तरय प्रतिषेषात तरो 
द्रव्यंतरमाकाशादिति | तदसत, तद्धेतुत्वेनाकाशस्य प्रतिषेद्ध मशकतेस्तर्प्रदेशअरश्िष्वेचादित्यो 
दयादिपशात प्राच्यादिदिग्व्यवहारप्रसिद्धेः ' प्राउयादिदिक्सम्ब धाच्च मूते द्रव्येषु पूर्नापरा दिय्रत्यय- 
विशेषोत्पत्तन परस्परापेश्या मूतेदब्पाणयेर तद्ेतवः | एकतरस्य पूथत्वासिद्धावन्यतरस्थापर- 
स्पापरस्पासिद्वेस्तदसिद्धौ .चेकृतरःर्प, पढे त्वायोगादित्रेतरायभ रवात्‌ उसयासत्वप्रसंगान । 


१२ इलीक-वा तिक 


सम्भव है कि वैशेषिकों का यह मन्तब्य होय कि पूर्व, पश्चिम, भादिक होरहे शानविशेष॑ 
(पक्ष) किसी विशिष्ट पदार्थ के। हेतु मान कर उपजे हैं ,साध्य) विशिष्ट प्रत्यय होने से (हेतु) दण्डी 
कुण्डली, आदि प्रत्ययो के समान (अन्वय दृष्टन्त) | जो कोई वह विशिष्टपदार्थ उस ज्ञाव का हेतु 
होरहा है वह तो परिशेषन्याय से दिशा द्रव्य सिद्ध होजाता है क्‍योंकि प्रसगप्नाप्त होरहे भन्य भ्रात्मा, 
माकाश, पृथ्वी ग्रादि क्वा प्रतिषिध कर दिया जाता है, तिस कारण प्लाकाशसे निराला स्वतन्त्र द्रव्य 
दिशा के! मानना चाहिये । अर्थात्‌-पूर्व, पण्चिम, आदि ज्ञानो का कारण आत्मा नहीं होसकत। है 
क्योकि स्वसम्शेदन प्रत्यक्ष के अ्रतिरिक्त ज्ञानो द्वारा पूर्व, पश्चिम, आदि की व्यवस्था हो रही है, यह 
इससे पूर्च है, यह यहा से पश्चिम है, इस ज्ञान का क्ररा पधाकान्ष भी नही है क्योकि दिशाओ्रों की 
ग्रापेक्षिक परावुत्ति देखी जाती है। शब्द का समवायिकारण आ्राकाश होता है, दिशा नही । 
पृथ्वी ग्रादिक छह द्रव्य भी उक्त प्रत्यय के कारण नही है क्योंकि इन मे विलक्षणता प्रतीत हो रही है। 
अतः परिशेष से नवमा स्वतंत्र दिगशद्वव्य शवीकार करना पडता है। 


आचार्य कहते है। कि वैशेषिको का यह मन्तव्य प्रशसनीय नहीं है। क्योकि उस पूर्ष॑, 
पश्चिम, झ्रादि ज्ञानों के हेतुपने करके श्राकाश का निषेध करने के लिये भ्रशक्ति है। उस झाकाश की 
प्रदेश-श्र शियों में ही सूर्य के उदय ग्रस्त आदि के वश से पूर्व पश्चिम आदि दिशाओ्रो के व्यवहार 
प्रसिद्ध होजाते हैं। अर्थात्‌-सम्पूर्ण मलोकाकाश के ठीक मध्य मे लोकाकाश विराजमान है। लोका- 
काण का ठीफ मध्य सुदर्शन मेरु की जड मे विराज रहे झ्राठ प्रदेश है। चार वरफियो के ऊपर रबखे 
हुये चार वरफियों के समान उन ग्राठ5 प्रदेशोके छह ओर परमाणु के समान नापलिये गये आाकाक्ष 
प्रदेशो की पक्ति श्रनुसार छ दिशाये नियत होरही हैं। अथवा अस्रा करते हुये सूर्यके उदय भ्रस्त 
डेरी वाजू, सूधी लाग, ऊपर और नीचे ग्नुसार छह दिशाये स्वीकार करली जाती है, इस दूसरी 
व्यवस्था के अनुसार दिशाश्रोको ढाई द्वीप में परावृत्ति होजाती है। बात यह है कि ग्राकाश द्रव्य का 
मानना अबगाह देनेकेलिये भ्रावश्यक हो है। भ्र।काश के ग्रतिरिक्त कोई निराला श्रनेक गुणो का पिण्ड 
दिला द्रव्ग नही है | सूर्यके उदय आदि के ग्रवोन पृर्व॑ंदिशा, पश्चिम दिशा आदि व्यवद्गार प्रसिद्ध 
हो रहे है। तथा सूर्योदिय को ओर बन गयी पूर्वदिशा आदि के सम्बन्ध से वनारस, पटना झादि मूर्त 
द्रव्यो मे या सिनधुनदी झ्रादि मे पूव, पश्चिम, आदि ज्ञानविशेषों की उत्पत्ति होजाती है, श्रतः परस्पर 
की अपेक्षा करके मूर्त द्रव्य ही उन एक दुसरो में पूर्व, पश्चिम, झ्रादि ज्ञान को उपजाने के कारण 
नहीं है। क्ग्रोकि यदि मथुरा को अपेक्षा पटना को पूर्व मे और पटना को अ्रपेक्षा मथुरा को पदिचम 
में जान लेना मधुरा, पटना, इन मूर्त द्रव्यो को अपेक्षा से ही होरहा माना जावेगा तो दानो में से एक 
के पूर्व पनकी नही सिद्धि होने पर शेप वचे हुये दूसरे का पश्चिमपना सिद्ध नहीं हो सकेगा और उस 
का पश्चिमपना सिद्ध नही होनेपर दो में से प्रकरण-प्राप्त इस एकका पूर्वपना नहीं बन सकता है,श्रतः 
अन्योग्याश्रय दोष होजाने से दोनों मूर्त द्वव्यों के पूर्व पश्मिपन के श्रसदृभाव का प्रसग श्रावेगा 'इस 
काररा मूत्ते द्रव्य से श्रतिरिक्त ग्रखण्ड भ्राकाश की प्रदेश श्र शियो को दिल्ला द्रव्य मानकर मूर्त द्रव्यों 
मे उस दिशा करके पूव्॑ पश्चिम आ्रादि व्यवहारों को साध लेना चाहिये, वेशेषिको के यहां दीश्वितिकार 
पण्डितजी तो दिशा को ईइवर से भ्रतिरिकत पदार्थ नही मानते हैं। किन्तु श्रवेतन दिशा का चेतन 
ईश्वर मे श्रन्तर्भाव करना कठिन है । हां भ्राकाश में सुलभतया ग्रन्तर्भाव हो सकता है । 


नन्‍्वेषमाकाशग्रदेशश्रेणिष्वपि छुतः पूर्वापरादिभत्एप: सिदृभ्येत्‌! स्वकूपत' एव 


पंचम-अध्याय : १३ 


तत्सिद्धों तस्थ परावस्यमावश्रसंभात । परश्परापेदयता तत्सिद्वावितरेतराअयसादुभयासरू प्रसवते 
रिति चैत, दिकित्ररेशीष्व॒पि पूर्वापरादिप्रस्ययोरपत्तो समतः पथेलुयोंगः । द्रब्यांतरपरि बरु१नायामन- 
वस्थाप्रसंगश्व । यर्थव हि मूत्त व्द्यमवर्धि करवा मूर्तेप्वेवेदमस्म!त्पश्चिमेनेत्यादिप्रत्यया दिः्द्रव्यहेतु 
फास्ततो रिग्मेदमवर्धि क्ृत्वा दिग्भेदेष्वेवेपमितः पूर्वा पश्चिमेणमित्यादिश्रस्यया द्रव्यांतरहेतुका; 
सन्‍्तु विशिष्ट प्रत्यवत्वाबिशेष त तद्भेदेष्यपि पूर्वापरादि-अस्यया! परद्र व्यहेतुझा इत्यनवस्था | 
दिल भेदेषु द्ब्पांवरमंत्रेश पूर्वापरादिप्रत्यय स्योत्पक्तो तेनेव देतोरनेकांतिकश्तास्कुतो दिरू 
पिद्ठि: | 

स्वपक्ष का प्रवधारण करते हुये वेशेषिक यहा कटाक्ष करते है कि इस प्रकार आकाश की 
प्रदेशणक्तियों मे भी पूर्व, पश्चिम ग्रादि ज्ञान भला किस कारण से सिद्ध होयंगे वताझो ? यदि जैन 
यो कहैं कि प्राकाश के स्तव्रकीय स्वरूप से ही आकाश की प्रदेश-श्रग्िगियो मे उस पूर्व, पश्चिय, आदि 
ज्ञान होने की सिद्धि होजायगी, ऐसा कहने पर तो हम वंशेपिक कहते है कि उस पूर्व, पश्चिम, भ्रादिके 
ज्ञानोके परिवर्तन नही होसकने का प्रसंग ग्ावेगा भ्र्थात्‌- मथुरा से पटना पूर्व है वे ही पूर्व दिशा के 
प्रदेश कलकत्ता की अपेक्षा पव्चिम दिशा सम्बन्धी हो जाते है, जो ही निषध पर्वंतका पूर्वीय छोर यहा 
में पूर्व दिशा में है वही विदेह क्षेत्र वालों के लिये पश्चिमदिशा स्वरूप होकर बदल जाता है। यदि 
ग्राकाशकी प्रदेशपक्तियों मे पूर्व, पश्चिम, दिशा को नियत करादिया जावेगा तो दिल्लाश्रो का बदलना 
नहीं होसकेगा । 

प्ब यदि जैन परस्पर की श्रपेक्षा प्राकाश प्रदेशों मे पूवे पश्चिमपन की सिद्धि करोगे तो 
तुम्हारे यहा भी इतरेतराश्रय दोष होजाने से दोनों ग्रपेक्षकोके अ्रभाव होजाने का प्रसगय झाता है। 

यो कटाक्ष हो चुकने पर आचाये कहते है कि तुम बंशेषिको के यहा दिशासम्बन्धी प्रदेशोंमे 
भी पूर्व पश्चिम, श्रादि ज्ञानों की उत्पत्ति मे यह कुचोद्य समान रूपसे लागू हो जाता है अ्र्थात्‌- 
वैशेषिको ने दिशा द्रव्य एक माना है “उपाधिभेदादेकापि प्राच्यादि-व्यपदेशभाक्‌” उपाधियो के भेद 
से दिशा द्रव्य के छह या दश भेद कर लिये गये है यहा भी प्नन्योन्याश्रय दोष तदवस्थ है परस्पर मे 
एक दूसरे की या मूते द्रव्य की अ्रपेक्षा है। यदि मूर्त द्रव्यों मे पूर्वापरादि का ज्ञान कराने के लिणे 
दिशा द्रव्य को और दिशा द्रव्य में पूर्व, पश्चिमादि का ज्ञान कराने के लिये श्रन्य द्रव्यों की लम्बी 
कल्पना करते चले जावोगे तो वेशेशिको के ऊपर ग्रनवस्था दोष होजाने का प्रसंग आता है कारण 
कि जिस ही प्रकार मूर्त द्रव्य को अ्रवधि करके मूतं द्वव्यो मे ही यह इससे पश्चिम दिशा-वर्त्ती है 
यह इससे उत्तरदिशावर्सी है। इत्यादिक ज्ञान वेशेषिको के यहा दिशा द्रव्य को कारण मानकर उपज 
जाते हैं उसी ढगसे दिश्ञा द्रव्य के भेदों की प्रवधि कर, पूर्व, भपर, ग्रादि दिल्या भेदो मे ही ( भी ) 
यह इससे पूर्व दिशा है भर यह इससे पश्चिम दिशा है इत्यादिक ज्ञान अन्य द्रव्य को कारण मान 
कर हो जावो, क्योकि विशिष्टज्ञानपना मूर्त द्रव्य और दिशा द्रव्योको कारण मानकर हुये दोनो ज्ञानो 
मे प्रन्तर रहित है तथा दिल्लाके उन भेदो में भो पूर्व, पश्चिम, आदि ज्ञान अन्य तीसरे द्रब्य को हेतु 
मान कर होजाबंगे यो घोथे,' पाचवे, ग्रादि द्वव्यों को कारण मानते हुये अनबस्था दोष झाता है। 
यदि भाप वैज्ञेषिक दिशा के भेदों-मे भ्रम्य द्रव्य के विका ही पूरक, पश्चिम झादि ज्ञानोकी उत्पत्ति 
होने को मानेंगे तो उस करके ही तुम्हारे विशिष्ट प्रत्ययत्व हेतु का व्यभिचार दोष श्ञाता है, ऐसी दक्षा 


श्ष्े इलोक-वातिक 


में उस व्यभिवारी हेतु से दिल्ला द्रव्य की सिद्धि कंसे होसकती है ? प्र्भात--महीं.। 
ञ भावार्थ--जो दिला द्रव्य के लिये उपाय बिचार रकखय है उसी से प्राकाश प्रदेश श्रेखियों 
के बिषय मे हुये श्रन्योन्याश्रय का परिहार हो जाता है प्रत्युत वेशेषिको के ऊपर भ्रनव॒स्था और 
व्यभिचार दोष अधिक झ्राजाता है “इत इदमिति यतस्तहिश्य लिझछुम” इस वैशैषिक सूत्र द्वारा 
स्पारे दिल्ला द्रव्य को मानना अनुचित है । 


विषुवर्ति दिने यत्र सबितोदेति स पूर्वो दिग्भागो, यत्र।स्तमेति सी5पर हृति 
दिग्मेदेचु पूर्यापरादिप्रत्ययसिद्धों गगनग्रदेशपंक्तिप्वपि तथेव तत्सिद्धिस्तु किमश्र दिग्द्रध्यांतर- 
कल्पनया तदेशद्रव्यकल्पन ग्रसंगात्‌ । अयमतः पूर्वों देश हत्यादिप्रत्ययस्य देशद्रब्यमंतरेणालु- 
पपत्तः प्रथिव्यादिरेत्र देशं द्रब्यमित्ययुक्तं, तत्र प्रथिव्यादिश्रत्ययोत्पत्ते; | पूर्वादिदिक्कृत: 
पृथिव्यादिषु पूर्वदेशदिप्रत्पप इति चेत्‌, पूर्वाध/काशकृतत/्तत्रेत पूर्वा ददिक्प्रत्ययों स्त्थिति 
व्यर्था दिककल्पना । ' 


पन्‍्दह मूहूर्त का दिन भर पनद्रह मुहर्त की रात यो दिन रात जिस दिन समान हो जाते हैं 
छः छः महीने पीछे झाने वाले उस विद्ुवान्‌ दिन मे जिस दिशा में सूर्योदय होता है बहू भाग पूवे 
दिशा सम्बन्धी है भर उसी दित जहाँ सूर्य भ्रस्त होजाता है वह दिशाका श्रश पश्चिम कहा जाता है, 
इस प्रकार वंशेषिक दिशाओं के भेदो मे यदि पूरब, पव्चिम, झ्रादि ज्ञानो के हो जाने की सिद्धि भानेगे 
तब तो प्राकाश् की प्रदेश-पक्तिप्नो मे भी तिस ही प्रकार दिन, रात, के अवसर पर सूर्यके उदय, श्रस्त, 
प्रनुसार उन पूर्वादि दिशाश्रों की सिद्धि हो जाश्रो, यहा व्यर्थ न्यारे दिल्या द्रव्य की कल्पना करके क्या 
लाभ निकला ? 

यदि इसी प्रकार लोक व्यवहार की थोडी थोड़ी भित्ति पर न्यारे न्यारे द्रव्यो की कल्पता की 
जा- गी तो दे द्रव्य की कल्पना करने का भी प्रसग श्रायगा । देखिये यह इससे पूर्व देश है, यह देश 
इससे पश्चिम है, यह मालव देश है, इत्यादिक ज्ञानो का होना स्वतन्त्र देश द्रव्य के बिना नहीं बन 
सकता है। यदि वंशेषिक यो कहैँ कि पर्वत, नदी श्रादि स्वरूप पूथिवी, जल, आादिक नियत द्रव्यही तो 
देश द्रव्य हैं, व्यारे देश द्व्यको हमे माननेकी कोई श्रावश्यकता नही है। आचार्य कहते हैं कि यह कहना 
प्रयुक्त है क्योकि पृथिवी आदि द्रव्योंमें यह पृथिवी है, यह जल है, इत्यादि ज्ञान ही उपज सकते हैं, यह 
पूर्व देश है यह पश्चिम देश है ये विशिष्ट-ज्ञान तो पृथिवी प्रादिक से नही उपज पाते है। यदि बंशे- 
षिक यों कहैं कि पूर्व प्रादि दिशाओं द्वारा पृथिवी श्रादिको मे पूर्व देश, दक्षिण देश, श्रादि ज्ञान कर 
दिये जाते हैं। यो कहने पर तो ग्रन्थकार कहते हैं कि तबतो पूर्व श्राकाश या पश्चिम प्राकाश सम्बन्धी 
प्रदेश श्रेणियों द्वारा उन दिशाओ में ही पृ श्रादि दिशा के ज्ञान हो जाझ्नो, इस श्रवस्थामे न्‍्यारे दिशा 
द्रव्य की कल्पना करना व्यर्थ पडती है । 


नन्‍्वेव धादित्पोदयादिवशदिवा काशप्रदेशभे खिष्विव पृथिव्य। दिष्वेब पूर्वा रादिप्रत्यय 

सिद्धे राकाशर्भ शिकल्पनाप्यनर्थिका भव स्विति चेत्‌ न, पृवेस्यां दिशि प्रथिव्यादय इत्याध्ाधारा- 
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घेयव्यवदारदर्शनात्‌ । एथिव्याधधिकरणभताया गगनप्रदेशपंक्ते! परिकल्पनस्य साथंकत्वात्‌ 


पैचम-धंध्या ये १४ 


गैंगंनस्य प्रमाजांतरत्वतः साक्षयिष्यमाशत्व जय | ततो न धर्मादौनामजीवादीनां दिर्द्वव्यरूप- 
तोपसंख्यावण्या | 


वेशेषिक भपने पक्षका प्रवधारण करनेके लिये श्राक्षेप करते हैं कि इस प्रकार तो सूर्यके उदय, 
अस्तमस, दायाँ, वाया, आदि के वक्ष से ही ध्राकाश की प्रदेश--श्रेशियों के समान पृथिवी झ्ादिको में 
ही परम्परा बिना श्रादित्य के उदय प्रादि से ही पूर्व, पश्चिम, आदि ज्ञानो की सिद्धि हो जायगी, अतः 
प्राकाश के अदेशो की भ्षरिीयों की कह्पना करना भी व्यर्थ ही रहो | यो कहने पर तो ग्रन्धकार कहते 
हैं कि यह तो नही कहता क्योकि पूर्व दिश्वा मे पुथिवी, पंत, नदी झादिक हैं इत्यादिक न्यारे झ्ाधार 
प्रौर न्‍्यारे प्राघेय अ्रनुसार व्यवहार हो रहे देखे जाते है, भ्रतः पृथिवी आदिको का प्राश्रय हो रही 
श्राकाश्ञ के प्रदेशों की पंक्तियों की छहो श्रोर या दशा श्रोर कल्पना करना साथंक है। 
दूसरी बात यह है कि श्रन्य अन्य तकं, अनुमान, या आगम प्रमाणों से हम भविष्य ग्रन्थ मे 
भ्राकाश को साध देवेगे, श्रत स्व द्रव्यों को युगयत्‌ श्रवकाश होने के लिये आकाश द्रब्य का मानना 
बलुप्त है। उसी की कल्पित श्र णियो से दिशा के कतंव्य का निर्वाह कर दिया जाता है। तिस कारण 
सूत्रो क धमम प्रादि 'ग्रजीवकायो” को (मे) श्रथव। जीव, अ्रजोव, आदि तत्वोको (मे) एक स्वतन्त्र न्‍्यारे 
दिगद्रव्य स्वरूपपन का नही उपसंख्यान करना चाहिये ग्रर्थात्‌--सूत्रकार ने द्रव्य या तत्वों के गिनाने 
में कोई श्रुटि नही रक्‍खी है, दिशा द्रव्य ग्राकाश स्वरूप है । 


प्थिव्यादिरूपता (त्स्‍्कन्धस्वरूप एवाजीवपदार्थ ह्स्यप्ययुक्तं, धर्माधर्मादीनामपि 
ततो भिन्नस्-मावानामर्जावद्रव्याणामग्रे समथयिप्यमाण त्वात्‌ । पुदूगलद्गव्यव्यतिरेकेण रूपस्कंप- 
स्यासमव,च्व स्कतं धर्मादय एबाजीवपदर्था इति । 


यहा कोई चार्वाक या बौद्ध कहते है कि पृथिबो, पंत, नदी, जल, श्रादि पिण्ड-स्वरूप के 
समान रुपस्कंध्च स्वरूपी ही भ्रजीब पदार्थ है, कोई न्यारा प्रमूत भ्रजोब द्रव्य नहीं (यहा तावत्‌ शब्द 
व्यर्थ दीख रहा है) ग्रन्थकार कहते है कि यह कहना भी श्रयुक्त है क्योंकि उस रूपस्कन्ध से भिन्न 
स्वभाव वाले धर्म, अधर्म झादि अ्रजीब द्रव्यों का भी ग्ग्रिम ग्रन्थ मे समर्थन किया जानेवाला है तथा 
पुदूगल द्रव्य के ग्रतिरिक्त सौत्रान्तिकों के भ्रभीष्ट हो रहे रूपस्कन्ध का श्रसम्भव है, प्रत' धर्म भ्रादिक 
ही अजीव पदार्थ हैं, इस प्रकार सूत्रकार ने इस सूत्रमे बहुत भ्रच्छा कहा है, चार ये और कहे जाने वाले 
काल द्रव्य इन पाच द्वव्यों से अधिक था न्यून अजीव पदार्थ नही है। 


सूजकार महोदय के प्रति डिसी विनीत परिदत का प्रर्न है क्लि ग्रायः सभी दाश॑निकों के यह 
द्रच्यों की मुख्यता से ततों की व्यवस्था की गई है तथा “मतिश्रतयोनिबन्धों द्रव्येणसवपर्यायेष्‌” *स़ते द्रव्य- 
प्रययेिषु केललस्य/” यहां द्वव्यों को कहा गया है वे द्रव्य को न है ” ऐसी जिल्लासा प्रवतने पर श्री उम्रास्वामी 


महाराज अ्रभिम सूत्र को कहते हैं-- 
द्रब्याणि ॥२॥ 


उक्त धर्म प्रादिक चार प्रजीवकाय साने जाचुके द्रव्य स्वरूप हूँ प्र्याव--धर्म प्रांदेक चार 
पदार्थ गुण था पर्याय स्वरूप नहीं हैं किसतु प्रनेक अ्रनुजोचो, प्रतिजोवी, ग्रादि गुणों के भविष्व- 


१६ इलोक-वातिक 


स्माव पिण्ड-स्वरूप होरहे द्रवरा क्रियापरिणत द्रव्य है, भविष्य मे कहे जाने योग्य जीव झौर को 
को मिला कर छह द्रव्य होजाते हैं । 

स्वपाप्रत्ययोस्पाद विगमपर्यायैद्र येते द्वन्ति व तानीति द्रब्याशि, कर्मकृत साध- 
नश्वो पपत्त; द्रव्यशब्दत्य स्पाद्वादिनां वराधानवतारातू । सर्वर्थकातवादिना तु तदलुपपत्ि- 
विरोधात्‌ । द्रव्यपर्यायाणां हि भेदेकांते न द्रव्याशां पर्यायद्रेव्श तथा स्वयमसिद्धत्वात्‌ | सिद्ध- 
हूपेरेव हि देवद्तामिः प्रसिद्धसत्ताका ग्रामाद्यो द्रयमाशा दृष्टः न पुनरसिद्धतत्ताकेरसिद- 
सत्ताका बन्ध्यापुत्रादिभिः कूम रोमादय हति | न च्‌ द्रव्येस्पः पर्याया: प्थकूसिद्धलस्‍्वाः पर्याय- 
स्वविरोधात द्रव्यांतरवत्‌-द्रव्यपरतंत्राणामे स्वमावानां पर्यायत्वीपपचे। । 


जिस प्रकार छत, तेल जल, यथायोग्य श्रागे, पीछे, वह जाते है, उसी प्रकार स्व को और 
प्र को कारण मान कर हुये उत्पाद और व्ययसे युक्त होरहे पर्यायों करके जो बहाये जारहे है। 
झथवा उन उन पर्यायों को वहाती हुयी जो गमन कर रही है इस कारण वे द्रव्य हैं । द्रव्य शब्द के 
कर्म-साधनपना और कत साधनपना बनजाता है स्याह्वादियोके यहा कोई विरोबदोष नही उतरता है। 
हा सर्वथा एकान्तग्ादियों के यहा तो विरोध होजाने से वह्‌ कमंपना और कते प्रा एक में नहीं बन 
पाता है । 

मर्थातू-- “दर गतौ” धातु से कर्म या कर्ता मे य॒त्‌ प्रत्यय करने पर द्रव्य शब्द बन जाता है 
नदी का पानी स्वयं नीचे को वह जाता है और नहूर, वम्बा, ग्रादि का जल इष्ट स्थानों पर नीचे 
की और वहा दिया जाता है। उसी प्रकार सम्पूर्ण द्रव्य प्रतिसमय उत्पाद व्ययवाले झनेक पर्यायों को 
धारते है, कभी द्रव्य स्वतत्र होकर पर्याय द्रव्य के पराधीन होजाती है। और कदाचित्‌ पर्याये स्वत॒न्र 
होकर द्रव्य की परतत्रता विवक्षित होजाती है। रुक्ष भोजनको विशेष प्रयत्न करके लीला जाता है। 
किन्तु चिकना, पतला, भोज्यपदार्थ स्वयमेव लिल जाता है। इसी प्रकार पर्याये द्रव्य को तीनों काल 
तक वही बहा रही हैं भ्रथवा प्न्वित द्रव्य ही अ्रनेक पर्यायों मे अनुगत हो रहा तीनो काल बहा जा 
रहा है। पझनेकान्त वादियोके यहा विवक्षा ग्रनुसार सब व्यवस्था बन जाती है। 

यदि द्रव्य और पर्यायों का एकान्त्रूपसे भेद मान लिया जावगा तो द्रब्योका पर्यायो करके 
अ्रनुगमल होना नही बन सकेगा क्योकि तिस प्रकार बे पर्याये स्वय असिद्ध हैं। श्रात्मताभ कर चुके 
सिद्ध स्वरूप हो होरहे देवदत्त, जिनदक्त, आदिको करके द्रवण या गमन किये जारहे वे ग्राम, नगर, 
ब्रादि देखे जा चुके है जिनकी कि सत्ता प्रसिद्ध है। प्रसिद्ध सत्ता वाले वब्ध्यापुत्र अ्श्वविषाण आादि 
करके पअश्रस्तिद्धसत्तावाले कच्छपरोम्र, गगनकुस्तुम, ग्रादिक प्राप्त हो रहे फिर नही देखे गये हैं । स्वेथा 
भेदबादियो के यहा द्रव्यो से सवंधा पृथक्‌ हो रहे पर्यायों की सत्ता सिद्ध नही है क्योकि यो पर्यायपन 
का विरोध हो जावेगा जैसे कि एक विवक्षित्त द्रव्य की पर्याय दूसरे गप्रकृत द्रव्य की पर्याव नहीं 
कहीं जाती है । 

भर्थात्‌-ध्रम द्रव्य की पर्याव ज्ञान नहींहे, कारण कि धर्मंद्रव्यसे ज्ञान सवंधा भिन्न है । 
उसी प्रकार प्रग्नि से उष्णत्ता को स्वथा भिन्न मानने पर उधर उच्णतारहित श्रर्नि मर जावेगी 
भोर इधर प्र/श्नर रहित हो रही उच्याता नठ हो जविगो, प्रिको घड़ते अलग कर देने पद बहू सनुष्य 


पृंधम-पध्याय १७ 
भैरजीता है अ्ंथवाँ एक के घड़पैर दूसरे के सिर को या दूसरे के धघड़ पर एक के सिर को जोड देने से 
दोनों मर जाते हैं, इसी प्रकार सबंधा भेद पक्ष में पर्याय ओर पर्यायी दोनो असत्‌ हैं । दो प्रन्धो के 
मिल जाने पर भी रूप को देखने की शक्ति नही उपज पाती है। वस्तुतः द्वब्य के पराधीन हो रहे 
स्तभावों को ही पर्वायपना बनता है जोकि कथचित्र तादात्म्य पक्ष मे शोभता है सर्वथा भेद में नही । 

प्रथग्भूता अपि द्रव्यतों द्रव्यपरतन्त्रा: पर्यायास्तत्समवायादिति चेन्न, कथचित्तादा- 
त्म्यव्यतिरेकेश समवायस्य तिरस्तपूर्वत्व/त्‌ । पर्यायेभ्यो मिन्नानां द्रव्याणां च सच्तसिद्धो 
पर्यायपरिकल्पनाव यथ्यात्‌ । कार्यनानात्दपरिकल्पनायां त्वमिव्नपर्यायसंबंधनानात्वसिद्धितरत- 
झि्ंधनपर्थायांतरपरिकल्पनाग्रसंगात्‌ | सुद्रमपि गर्ता पर्याशंतरतादास्म्योपगमे प्रथमत एवं 
पर्यायतादारम्योपगमे च न पर्यायद्रेब्याणि द्र यते कथविह्धिआनामेत्र प्राप्यप्रापकमावापपत्ते: | 
वभेषिक कहते है कि द्रव्य से पृथग्भूत भी होरही किन्तु द्रव्योके पराधीन होकर वर्तरही 
पर्याये उस नियत द्रव्य की ही वानी जाती हैँ ययोकि अयुतृसिद्धि के अनुसार आरात्मा में उन ज्ञान, 
ग्रादि पर्यायो का या प्रथिवी में रूप, रसादि पर्यायो का समवायसम्बन्ध होरहा है, ग्रन्थकार कहते 
हैं कि यह ता नही कहना, का रण कि कथचित्‌ तादात्म्यसम्बन्ध के श्रतिरिक्ततने करके समवाय 
सम्बन्ध का पूर्व प्रकरणों मे निराकरण किया जा चुका है। ग्र्थातु--समयाय का प्रर्थ कथड्चित्‌ 
तादात्म्य है। कथञ्चित्‌ तादात्म्य सम्बन्ध से जुड रहे पदार्थों मे सबंधा भेद नहीं बन पाता है। 
एक बात यह भी है कि पर्यायों से सर्वथा भिन्न होरहे द्वव्यों के सद्स्‍धाव की सिद्धि यदि मानी 
जायगी तो बंशेपिकों के यहा पर्यायो की चारो ओर कल्पना करना व्यर्थ होजायगा श्रर्थातू-उष्णता 
से स्वंथा न्‍्यारी यांद अ्रग्नि रक्षित रह सकता है। ता पीछे श्रग्नि पर उष्णता का बोक लादना 
निरर्शक है इस ढगसे तो काई किसो का म्रात्मभूत स्वभाव या स्वभावों का आत्मभूत झ्राश्य नहीं 
ठहर पायगा सर्व निराधार निराघधेय हाते हुये मारे मारे फिर कर नष्ट होजायगे। यदि भेद-वादी 
बंशेपिक पर्यायों से द्रव्य का भिन्न मानन के लिये उनके श्रपने अपने नियत अनेक कार्यो की कत्पना 
झरग गरसी सिंश सिने यययों के जनेए सन्दत्या का सिद्धि हाजान से पुत. उनके तिबोजक कारण 
हुये प्रन्य पर्याया को कल्पना करते रहने का प्रसग झाजाने से अनवस्था दोष श्राता है अर्थातू-भिन्न 
द्रव्यों की भिन्न पर्यायों को नियत करने के लिय तान। काय निप्रामक माने जायगे, पुन. उन कार्यों के 
नियोजक सम्बन्ध श्रनेक माने जायगे, सम्बन्ध भो भिन्न ही रहेगे उनका नियत करने के लिये पुन, 
अन्य पर्यायों की भश्रावश्यकता होगी, यो चाहे कितना भी लम्बा पक्ति बढ़ा लाजाय अ्रनवस्था दांप 
प्रनिवार्थ है । 
यदि वैशेषिक बहुत दूर भी जाकर अनवस्था के डर से प्रन्य पर्यायोके साथ द्रव्य का तदा- 
त्मकपन स्वीकार कर लेंगे तो प्रथम से ही पर्यावाके साथ द्वव्य का तदात्मकपन स्वीकार कर लिया 
जाय श्ौर ऐसा होने पर पर्यायों करके द्रव्य द्रवण करने थोग्य यानी प्राप्त करने योग्य नही ठहर 
पाती है क्योकि कशचित्‌ भिन्न होरहे पदार्थों मे ही अआ्राप्यध्रापक भाव बनता है, सर्गथा भिन्नो में नहीं। 
देवदत्तको ग्राम की प्राप्ति द्वोना भिन्न प्रकार का कार्य है। भत. भेद पक्षमे भो वह बन सकता है यो तो 
द्रव्यपन या वस्तुपन करके देवदल और ग्राम में भो अभेद माना जासकता है । किस्तु यहा प्रब्य शोर 
डे 


१6 इलोक-बाधिक 


सहभावी क्रमभावी, पर्यायोमे पाया जारहा द्रवरा स्वरूप प्राप्त होजाना था प्राप्त करलेना दो कर्थ॑लित 
अभिन्न होरहे पदार्थों मे ही घटित है । ॥॒ नि, 

स्पाद्ादिनां तु भेदनयापंणात्‌ पर्यायाणां द्रव्येश्य; कर्थंचिद्भेदे सति यथोंदितपर्या- 
येद्र य॑ प्राप्यंते इति द्रव्याणि “कमंणि यरत्यों युज्यते” द्रवन्ति प्राप्तुवंति पर्यायानित्ति 
द्रब्याशीति च कतरि वहुलचनादुभपद्यते । द्रव इध अवन्तीति द्रव्याखीति चेवारें द्रव्यशब्दस्य 


निपातनात्‌ । 

स्याद्वादियों के यहा तो भेद नय को विवक्षा करने मे पर्षायो का द्रव्य से कर्थंचित्‌ भेद होने 
पर पूर्व मे कहे जा चुके अनुसार उत्पाद व्ययवाले पर्यायो करके जो द्र॒त द्ोते रहते है यानी प्राप्त 
किये जाते है इस कारण वे द्रव्य है, यो विग्रहू करके कर्म मे य प्रत्यय करना युक्त पड़जाता है ६” धातु 
से कर्म में य प्रत्यय करनेपर द्रव्य साधु बनालिया जाता है तथा जो द्रव्य स्वतत्र होकर पर्यायो को 
द्रवण करते हैं । यानी प्राप्त करते है। इस कारण द्रव्य है, यो कर्त्ता मे बहुल वचन से “य” प्रत्यय 


करना बन जाता है। हि 
प्र्थातृ--कर्म मे य प्रत्यय करना तो न्यायप्राप्त है बहुल शब्द का वचन होने से कही 


कही कर्ता मे भी युट्प्रत्यय के समान य प्रत्यय कर लिया जाता है अथवा द्र यानी काषप्ठ के समान जो 
होते हैं इस कारण ये द्रव्य है यो इब यानी सहृश भ्रर्थ मे द्रव्य शब्द को निपातसे साध लिया जाता है 
श्र्थात्‌-द्रव्य भव्ये इस सूत्र से निधात करके द्रव्य शब्द साधुबनालियां जाता है जैसेगाठ या चिन्हों से 
रहित हो रहा सुन्दर काठ मन चाहे मोगरा, मुदूगर कडी टोडा, जुश्ा आदि किसी भी झ्राकार से प्रकट 
कर लिया जाता है। सुडोल उत्तम पाषाण म॑से कैसी भी प्रतिमा उकेर ली जाती है। तिसी प्रकार 
द्रब्य भी स्वपर या अस्त रग बहिरग का रग्पो भ्रनुसार उत्पाद व्ययवाने पर्यायी करके भव्य कर लिया 
जाता है। 

द्रव्यत्वयोगादुद्रव्याणो सत्य २रे, तेषां द्रव्यत्बबतीति स्थाइएडीत्यभिधानवत्‌ । श्रथा- 


मेदोपचारः क्रियते यश्टि योगात्‌ पुरुषो यश्टिरति यथा तथापि द्वव्यत्वानोति स्याश्न तु द्रव्याणि । 
द्रव्यत्व जाति का समवाय सम्बन्ध हो जाने से पृथिवी प्रादिक नो द्रब्य माने जाते है इस प्रकार 


कोई दूसरे विद्वान नैयायिक या बंशधिक कह रहे है। भ्रचाय कहते है। कि उनके यहा धर्म भादि या 
पृथिवी प्रादि के साथ ''द्रव्याणशि” बह पद नहीं लगसकेगा भिन्न प्रविवों मे भिन्न जातिका भिन्न सम्बन्ध 


हाजाने से वे पृथिवी श्रादिक द्रव्यत्व जाति वाले है यो <(द्रब्यत्ववन्ति” ऐसा प्रयोग होसकेगा जैसे कि 
सर्वथा भद अनुसार दण्ड के योग से पुरुष के लिये दण्डवान्‌ य। दण्डी यह शब्द कहा जाता है। यदि 
वेशंषिक इस दोष से बचने के लिये यहा अब अभेद का उपचार यानी अभेद नही होते हुये भी पृथिवी 
ग्रादिक नौ द्रव्य और द्रव्यत्व जाति मे अभेद की कल्पना कर जैसे कि लकडी या छुडी के याग से 
पुरुष को लकडी कह दिया जाता है, लाल चोला वाले पुरुषको अभेद के उपचार अनुसार लाल चोला 
कह दिया जाता है । तब तो हम जैन कहते है कि तौभी “'पृथिव्यादीनि द्रव्यत्वानि” पृथिवी प्रादिक 
द्रव्यत्व है यह शब्द कह सकोगे किन्तु पृथिवी आदिक द्रव्य हैं प्रभेद उपचार करनेपर यो कथमपि नही 
कह सकते हो “यष्टि' पुरुष ” यहा प्रभेद उपचार करने से मतुम्‌ ही तो उडाया गया है, तदनुसार यहां 
भी अजुप्‌ को हटा कर द्रव्यववानि होना वाहिये । 


पेचम-प्रध्याय १६ 


द्रष्पल्वाभावलक्षणामाबात्‌ तथ्य द्रव्यत्वं द्रवर्श द्रव्यभिति द्रव्यशब्दामिषेयमयि 
सामान्य यदि सर्वगतामूतनित्यस्वमाव॑ द्रव्येम्यः सर्वथा मिन्न॑ तदा न प्रमाणरिद्ध', द्रब्येषु सह- 
शपरिणामस्यव द्रव्यस्वाख्यस्यानुवृत्तप्रत्ययहेतुत्वोपपचेरित्यन्यत्र निरूपशात्‌ । अथ तदेव साह- 
श्यं सामान्य तदभिमतमेत्र पर्यायद्र यंत इति द्रव्याशीति बचनात्‌ साइश्य्यंजनपर्यायत्वात्‌। 


बैशेषिक पुनः श्रपना मत कहते हैं कि द्रव्य और द्रव्यत्व एक ही है क्योकि द्रव्यत्व मे द्रव्यपन 
के प्रमावका लक्षण विद्यमान नही है प्रत' वह द्रव्यपना द्रवशा-भाव स्वरूप होरहा द्रव्य है इस कारण 
द्रव्य शब्द का बाच्य भी द्रव्यत्व सामान्य है तब तो “पृथिव्यादीनि द्रव्यत्वानि” कह दो या “'द्रव्यारित/ 
कह दो, एक ही भ्रर्थ पडता है । 

इस पर श्राचार्य कहते है कि वह द्वव्य या द्रब्यत्व रूप सामान्य भी सबंव्यपक अमृर्त और 
नित्य स्वभाववाला माना जा रहा द्रव्यो से यदि स्वंधा भिन्न है तब तो वह प्रमाणों से सिद्ध नही है 
क्योकि द्रव्यो में वर्तरहे सहशपरिणाम को ही द्रव्यत्व इस नाम से कहा गया है, यह गौ है, यहगौ है, 
इस प्रकार के भ्रनुबृत्त ज्ञानो के हेतुपने करके मह॒श परिणाम ही स्वरूप गोत्व झ्रादि सामान्य वन सकते 
है, इसका निरूपण अ्रन्य प्रकरणों मे या श्रतिरिक्त ग्रन्थो मे किया जा चुका है, प्रव वेशेषिक यदि उस 
सहृशपन को ही सामान्य ( जाति ) पदार्थ कहैमे तब तो हम जैनो को स्वीकार ही है। सिद्धात्त ग्रन्थो 
में ऐसा बचन है कि पर्यायो करके जो प्राप्त किये जारहे हैं इस कारण वे द्रव्य है ऐसी कर्मसाधन 
निरुक्ति कथन करदेने से द्रव्य शब्द साधु बन जाता है क्योंकि सदृशपरिणाम रूपए व्यजन पर्याव ही 
द्रव्यत्व पडता है सहृश परिरामो से भ्रतिरिक्त अन्य गुर या पर्याय भी द्रव्य के प्रात्मभृत शरीर है । 


धर्मादयोनुवर्तते इति सामानाधिकरण्याव्‌ द्रष्याणीति वचनात्‌ । पुन्लिगत्वप्रसम 
इति चेन्‍न, आविश्टलिंगत्वाद्द्रव्यशब्दस्य वनादिशब्दवत्‌। 


पूर्व सूत्र मे कहे गये धर्मादिक शब्दों की यहां अनुशृत्ति कर ली जाती है इस कारण उनके 
साथ समानाधिक रणपना होने से “द्रब्यारि” ऐसा बहुबचन से इस सूत्रका निर्देश किया गया है । यदि 
यहा कोई यो अाक्षेय करे कि उन धर्मादिको का समानाधिकरणपने से जैसे यहा वहुब॒चन किया गया 
है उसी प्रकार पुल्लिग पनका भी प्रसंग श्राता है। ग्रन्थकार कहते है कि यह तो नही कहना क्योंकि द्रव्य 
शब्द अपने नियत लिंग को ग्रहण कर रहा ग्राविष्टलिग है जेसे कि वन, भाजन, पुण्य, आ्रादि शब्द 
वहुश्जीहि समास के बिना अपने लिग को कही छोडते हैं उसी प्रकार द्रव्य शब्द श्रपने गृहीत नप्रु स- 
कलिंग को नही छोड़ सकता है । 


कि पुनरत्रानेन बत्रेण कृतमित्याइ--- 


कोई शिष्य पूछता है कि यहा सूत्रकार ने फिर इस सूत्र करके क्या क्‍या प्रयोजन सिद्ध किया 
है। इस प्रकार जिज्ञासा होने पर श्री विद्यानन्द आचाये समाधान--कार भ्रगली वातिक को कढ्ठते है-- 


तदगुणादिस्व भावत्॑ द्रव्याणीतीह सूत्रतः । 
द्रब्यलक्षणसड्भावात त्याख्यातमवंयते ॥ ? ॥ 


२७ शलौक-वातिक 


सूत्रकार श्री उमास्वामी महाराज ने “द्ब्यारिए” इस सूत्र से धर्म प्रादिकों को प्रात्मा का 
गुणपना, अ्रभावपदार्धपना, गुणा-समुदायपना, गरुणसद्भाव, भ्रादि उत स्वभावपन का निराकरण कर 
दिया है, ऐसा जान लिया जाता है क्योकि पर्यायों करके द्रवे जाय या पर्यायों को सदा प्राप्त करते रहे 
इस द्रव्य के लक्षण का सदृभाव उन धर्म आदिकों में है । 

(6 थु ः 
धर्माधमंयोरात्मग्रुशत्वादाकाशस्य च मूर्तद्रब्पाभावस्वमावस्यश्न द्रव्यत्वमित्येफ्े 

मन्यंते, तान प्रति धर्मादौनां गुशभावस्थभाषस्थभनेनात्र प्रत्याख्यातं निश्चीयते | न हि पुणय- 
पापे धर्माध्मों अ्ुमो नाप्याकाश मूर्तद्रब्याभावमात्र' द्ृब्यलच्णयोगात्‌ तेपां द्रव्यव्यपदेशसिद्ध। 
कथमित्याह--- 

कोई एक विद्वान यों मान रहे है। कि बंशेशिक मतानुयायी तो धर्म और अ्रधर्म को आ्ात्मा 
का विशेषगुण स्वीकार करते है उनके यहा चौवीस गुरणों मे या झ्ात्मा के चौदह गुणों में धर्म, अधर्म, 
( अच्ट ) गिनाये गये है झ्रत आत्मा के गुण होने से धर्म, भ्रधर्म, को दव्यपना नही माना जाता हैं। 
पृथिती झादि नौ ही द्रव्य है तथा चावकि मत के अनुयाय्री आकाश को स्वतत्र द्वव्य नी मान कर 
मूलद्रव्यों का भ्रभाव स्वरूप स्वीकार करते हैं । प्रसज्यवृत्ति से मूर्त द्ृब्योका तुच्छ श्रभाव आकाश पडता 
है । ग्रन्थकार कहते हैं कि उन वंशेशिक या नैयायिकों तथा चावकि या बौढ़ोके प्रति धर्म ग्रादिको का 
गुगा स्वरूप भावस्वभावपना इस सूत्र करके यहा खण्डन कर दिया जा चुका निश्चय कर लिया जाता 
है हम ग्रन्थकार पुण्य और पाप को धर्म और श्रधर्म नही कह रहे है तथा मूर्त हव्यों के केवल श्रभाव 
को श्राकाश भी नही वखथान रहे है क्योकि द्रव्य के सिद्धान्तित लक्षण का सम्बन्ध होजाने से उन धर्म 
ग्रधमं, और आकाश को द्रव्य का व्यवहार होना युक्तियो से सिद्ध है। किस प्रकार है ? ऐसी जिज्ञासा 
होने १२ आ्राचार्य समाधान कहते है-- 


धर्माधमों मतो द्ब्ये गुणित्वात्युदूगलादिवत्‌ । 
तथाकाशमतो नेषां गुणाभावस्वभावता ॥ २ ॥ 
नहेतोराश्रयासिद्धिस्तेषामग्र प्रसाधनात। 

नापि स्वरूपतोसिद्धिमहत्तादिशुणस्थिते: ॥ ३ ॥ 


धर्म और अधर्म (पक्ष) द्रव्य माने गये है ( साध्य ) गुणवान्‌ होने से ( हेतु ) पुदूगल, प्रात्मा, 
श्रादि द्रव्यों के समान ( अन्वय दृष्टान्त ) तिसी प्रकार गुणवान्‌ होने से आकाश भी द्रव्य है प्रत इन 
धर्म, अधर्मो, को गुणस्वभावपना और आकाश को प्रभाव स्वभावपना नहीं माना जा सकता है। गुरा- 
वानूपन हेतुके आश्रयासिद्ध दोष नहीं है क्योकि उन अतीन्‍्द्रिय धर्म, प्रधमं भौर अाकाशकी प्राग्रे ग्रन्थ मे 
बहुत शच्छी सिद्धि करदी जावेगी अत' वस्तुभूत पक्ष के प्रसिद्ध होजाने पर हमार। हेतु झ्राश्रयासिद्ध - 
हेत्वाभास नही है “पक्षे पक्षतावच्छेदकाभाव आश्रयासिद्धि ” तथा महाफरिमाण, सख्या, सयोग गति- 
हेतुन्व, श्रस्तित्व, प्रमेयत्व आदि गुणों की स्थिति वर्त रही होने से गुणासहितपना हेतु स्वरूप से असिद्ध 
भी नहीं है अर्थात्‌ गुणीपना हेतु पक्ष में वर्तरहा होने से स्वरुपासिद्ध हेत्वाभास नहीं है (पक्ष हेत्वभाव: 
स्वरूपासिद्धि) सम्पूर्ण वादियों ने गुरणवान्‌ पदार्थों को द्रव्य ब्वीकार किया है| 


पंचम॑-प्रध्याय ५१ 


दव्यस्वे साध्ये घर्मादीनां धर्मिणामप्रसिद्धत्थाद्गुरित्थादित्यस्थ हेतोराश्रयासि- 
डरवासत एवं गुखित्वस्यथासंमबात्‌ स्वृरूपासिद्धत्व॑ चेत्येके | तन्न सम्यक्‌ तेषामग्न प्रमाशतः 
साधनाव्‌ तत्र महस्वादिगुणस्थितरवाच्च | ततः सक्त' धर्मादयो द्रव्याणोति । 


उक्त वात्तिको छा विवरण यो है कि कोई एक विद्वान यहां दोष उठारहे है कि धर्म अआदिको 
का द्रब्यपना साध्य करने पर पक्षम्वरूपधमियों के श्रप्नसिद्ध होजाने से “गुशासहितपन” दस हेतु का 
श्राक्यासिद्धपना है भर तिस हरी कारण से यानी जब पक्ष ही नहीं तो हेतु विचारा कहा ठहरेगा ? 
यो पक्ष में हेतु का सम्भव ( सद्भाव ) नही होने से गृरित्व हेतु स्वरूपासिद्।है। आ्ाचार्य कहते है 
कि विलक्षणा एक विद्वान का यह कहना समीचीन नहीं है क्योंकि अगले ग्रन्थ में प्रमाणों से उन धर्म 
भ्रधर्म, और भ्राकाश का साधन कर दिया जावेगा भरत हमारा हेतु प्राश्रयासिद्ध हेत्वाभास नही है। 
तथा उन धर्म भ्रादि तीनो में महक्त्त्र झादि गरणों को रिथति होरही होनेस गृरित्व हेतु स्वरूपासिद्ध 
भी नहीं है तिस कारगा सूत्रकार ने इस नूत्र द्वारा थो बहत श्रच्छा कह दिया है कि धर्म आदिक चार 
पदाध द्रव्य है अश्वात-गुगा या पर्याय अथवा स्वभाव एवं झविभागप्रतिच्छेद या पश्रभावस्वरूप नहीं है 
किन्तु इन सब्रके तदात्मकापिट भूत अखण्ड द्रव्य है “/नयोपनयेकान्तानों जिकालाना समुच्नय । अ्रवि- 
अइभाव--सम्व न्धो द्रव्यमेक मनकधा पह गृरु जी समन्तभद्र स्वामी ने द्रव्य का लक्षण बहुत ग्रच्छा कहा 
है तथा सिद्धान्त-चकवर्त्ती नेभिचनद्र आचार्य ने 'एयदवियम्मिजे अ्रत्थ+ज्जया वियगापज्जया चाबि। 
तीदाशागदर्भ्दा तावदिय ते हवदि दव्व/ या प्राम्तात किया है। अकलक देव महाराज के राजबाततिक 
में कहे गये द्रव्यलक्षण से नो ग्रन्थकार की परिपुूणा सहानुभूति है, ये द्रव्य के लक्षण सब धर्मादि में 
सुघरटित होरहे है । 

अब यया उक्त चार पदार्थ ही द्रव्य है ? अथवा क्या कोई अन्य पदार्थ भी द्रव्य है ? ऐसा प्रश्न 
प्रवतने पर अन्य द्रव्य का उपादान करने के लिये सृत्रकार इस अगले सृत्र को कहते है -- 


जीवाश्व ॥१॥ 


जो जीव चुके है, जीव रहे है. जीवेगे वे भ्रनन्तानन्त जीव पदार्थ भी द्रव्य है ।यो पाच ये 
झोर कहे जाने वाले काल के साथ सम्पूर्ण द्रव्य छह हो जाते है । 


द्रब्याणीत्यभिसम्बन्धः । तत्र बहुत्ववचन जीवानां वेविष्यस्यापनाथ । 


पूर्व सूत्र मे कहे गये “द्रव्याणि” इसका विधेय दल की झोर सम्बन्ध कर लिया जाता है। ब्रतः 
जीवो का झह इ्य कर द्रव्यपन का विधान कर लिया जाय । उन जीवो मे बहुबचनपना तो जीबो के 
अ्रनेकपन को प्रकट करने के लिये है ग्र्थात्‌-पभ्रद् तवादियों के समान जीव एक ही नही है किन्तु 
ससारी मुक्त, या त्रस स्थावर, सूक्ष्म वादर, झ्रादि भेदो करके अपनी अपनी न्यारी न्‍्यारी सत्ता को 
धार रहे भ्रनन्तानन्त जीव है । 


द्रष्याशि जीवा इत्येकयोगकरणं युक्तमिति चेन्न, जीवानामेव द्रव्यत्वग्रसंगात्‌ | 
धर्मादीनाम'्यधिकारात्‌ द्रव्यत्वसंस्प्रयय इति चेन्न, द्रव्यशब्दस्य जीवशब्दावबद्धत्वाद्धर्मादिभिः 


र्‌ड इलोक-वातिर्क 


है। हमारे ग्रन्थों मे ऐसा कहा है कि चैतन्य नामक परिणति से विशिष्ट हो रहा यह शरीर हो प्रा्ध्मां 
है, अत जीवों को पृथिवा ग्रादिक से निराला ह्वतन्त्र द्रव्यपना युक्तियों से नही बन पाता है। प्रर्थातु- 
पिठी, गुड, महुश्ना, पानी, इनके सडाने से मदशक्ति नवीन उपज जाती है, उस मद शक्ति से युक्त हो 
रहा मद्य उक्त चार पदार्थों से कोई निराला तत्व या द्रव्य नही है, इसी प्रकार “पृथिब्यप्तेजोवायुरिति 
तत्वानि” “तत्समुदये शरीरेन्द्रियविपयसज्ञा तेम्यश्चेतन्य” यह चेतन्‍्थ के उपजने की पद्धति है । 

उस च॑तन्य से युक्त हो रही काय को ही स्थूल॑--बुद्धि व्यवहारी जन जीव कह देते है इस 
प्रकार कोई दूसरा पण्डित कह रहा है। ग्रन्थकार कहते है कि चार्वाक पण्डित भी तिस 'द्रव्यारि' के 
प्रधिकार पड़े हुये “जीवाश्च” सृत्र करके पराभव को प्राप्त कर दिया गया समझ लेना चाहिये, इस 
बात का ग्रन्थकार दूसरी वात्तिक द्वारा निवेदन किये देते हैं-- 


द्मादियूतचतुष्काच्च द्रव्यांतरतया गति: । 
न तु देहगुणत्वादिरिति देहात परे नराः ॥२॥ 


पृथिवी झादि चारो भूतो से द्रब्यातरपने करके जीव की ज्ञप्ति हो रही है, बुद्धि या चेतन्य 
को देह का गुणपना शझ्रादि तो कंथमपि नही है, इसको कहा जा चुका है । इस कारण शरीर से भिन्न 
जीव द्रव्य है, यह सिद्धान्त निर्णीत है । 

पृथिव्यादिस्पो द्रव्यांतर जीव इति प्रामुक्तात्साथनादभिन्नलक्षणत्वादेविनिश्चयः | 

तथा देंहस्य गुणा; कार्य वा चेतनेत्यप्ि “न विग्रह्युणो बोध. तत्रानध्यवसीयते” हइत्यादेवा 
निरस्तस्वाश्न देहगुणत्वादिजीवानामतो भेद।त्‌ द्रब्यांतताण्येव जीवा; । एवं पंचास्तिकायद्रव्य।णि 
धर्माथपकाशपुद्गलजी वाख्यानि प्रसिद्धानि भवंति | 

पहिले सूत्र के अ्रवतार प्रकरणो में कहे जा चुके भिन्न लक्षणात्व, भिन्‍न प्रमारवेद्यत्व, आदि 
द्रेतुओं करके रस बात का विभेषतया निर्गाय कर लिया जाता है कि प्रथिवी आ्राठिकोसे निराला 
दब्य जींद हे अथात- विभिश्वलक्षगात्वाज्च भदग्पंतत्यदट्या | तत्वास्त्र३ष्ष दायशवावदिल 
मीयते ॥। भिन्नप्रमाग वेयत्वादित्यप्येतेन वशितम । साधित वहिरन्तश्च प्रत्यक्षस्थ विभेदत ॥ ” इन 
वात्तिकों द्वारा जीव द्रव्य को पृथिवी आदिक से निराला तत्व साध दिया चुका है चार्वाक उस ग्रन्थ 
को पढ ले । 

तथा देह का गुण हो रहा श्रथवा शरीर का कार्य हो रहा चेतन्य है, «ह चार्वाको का कहना 
भी “न विग्नहगुणों वोधस्तत्रानध्यवसायत । स्पर्शादिवत्स्वयं तद्गदन्यस्थापि तथा गते । तद्गुरात्वे हि 
बोधस्य मृतदेहेडपि वेदनम्‌ । भवेक्ष्वगादिवद्वाह्यकरणज्ञानतो न किम ।!” इत्यादि कातिको क रके पूर्व 
प्रकरणों मे निराकृत किया जा चुका है, अत, जीवो को देह का गुणपन्रा, जीवित शरीर का गुणपना, 
पृथिवी प्रादिका साधारण गुणपना, मन का गुरपना, आदि सिद्ध नहीं होपाता है, इस कारण पृथिवी 
प्रादि से भिन्न होजाने से जीव पदार्थ च्यारे न्‍्यारे स्वतन्न द्रव्य है किसी की पर्याय या किसी के गुण नहीं 
है और इस प्रकार व्यवस्था होचुकने पर धर्म, प्रथर्म, श्राकाश, पुदूगल श्रौर जीव संज्ञा वाले पांच 
प्रस्तिकाय द्रव्य प्रसिद्ध हो जाते है । 


पंचम-अँ पाये २४ 


वानि पुन।--- 
वे द्रव्य फिर केते हैं | इस प्रश्न के अनुप्तार द्रव्यों की विशेष प्रतिपत्ति करने के लिये सृत्रकार अगले 


यृत्र को कहते हैं | 
नित्यावस्थितान्यरूपाणि ।। ४ ॥ 


धर्म ग्रादिक द्रव्य नित्य है अर्थात्‌ृ-तीनों कालों मे वर्त रहे सन्‍्ते कभी नष्ट नही होते है। पर्यायो 
का नाश भले ही होजाय किन्तु परिणामी द्रव्य सदा विद्यमान रहते है। यदि द्रव्य ही नाश को प्राप्त 
होने लगते तो संसार मे कभी का शून्यवाद छाजाता और यह चराचर जगत्‌ देखने में नहीं आता । 
तथा धर्म भ्रादिक द्रव्य भवस्थित है भर्थातृ-प्रपते नियत सख्या के परिमाण का उल्लंघन नही करते है 
द्रव्य जितने है उतने ही रहते है, न एक घटता है श्लौर न एक बढता है। सत्‌ का विनाश नही होता है 
प्रौर भ्रसत्‌ का उत्पाद नही होता है, धर्म द्रव्य एक है, भ्रधम द्रव्य एक है, श्राकाश द्रव्य भी एक है, काल 
द्रव्य श्रसख्यातासख्यात है, जीव द्वब्य स्वतन्न होरहे भ्रनन्तानन्त है, जीबो से श्रनन्त-गुरो पुद्गल द्रव्य है 
ये सब सख्याये नियत है, कोई पोल नही है जँंसे कि मोहमद ( मुहम्मद ) के अनुसार चाहे जितनी 
आत्माये ( रूये ) उपजा ली जाती है और चाहे जिनको नष्ट कर दिया जाता है। 


वौद्ध भी नियत सख्यावाले नित्य द्रव्योको नही मावकर स्व-लक्षणों को क्षण-ध्वंसी ध्वन्सी स्वीकार 
कर बंठे हैं। बात यह है कि द्वव्य तो श्रवस्थित है ही ग्रन्य भी गुरा, पर्याय, अ्रविभागप्रतिच्छेद, स्व- 
भाव, जिसके जिन जिन निमित्तों द्वारा जेसे जंसे कालत्रय में होने योग्य है वे भी सव प्रतिनियत है 
सर्वज्ञ के ज्ञान में जैसा जिसका परिणमन भलका है रेफसात उससे म्यून, श्रधिक, नहीं होसकता है। 
भोले लोग कह देते है कि दाने दाने पर छाप पड़ी हुयी है, हम कहते है कि दानो पर ही क्या सम्पूर्ण 
पृथिवी, जल, वायु, जीव, कालाणु, लोहा, चादी, रेत, मल, बूरा, काठ, भ्रक्षर, श्रादि सभी पर अपने 
प्रपते नियत स्वभावों की छाप पड़ी हुयी है, सबंत्र कथंचित्‌ भेद केवलान्वयी होकर झोत पोत घुस रहा 
है, गेहू के एक दाने के हजारो एक एक एक चून के टुकडो पर और एक एक टुकडे के अनब्त परमाराप्रो 
पर तथा एक परमाणु द्रव्य के क्‍ग्ननन्तानन्‍्त गुणों पर एवं एक एक गुणकी ग्रनन्त पर्यायों पर तर्थब एक 
एक परयायिके ग्रनन्तानन्त भ्रविभाग-हअतिष्छेदो या स्वभावों पर छाप लग रही है “ज जस्स जम्हि देसे 
जेगा विज्वागोण जम्हि कालम्मि” इत्यादि ग्रन्थ करके श्री कार्तिकेय स्वामी ने बहुत श्रच्छा सिद्धान्त कर 
दिया है। एवं ये उक्त द्रव्य सभी रूपसे रहित है। रुतके कहने मे उसके अविनाभावी रस आदिका भी 
ग्रहरा होआता है। भविष्य ग्रन्थ में श्रकेले पृदूग ल को ही रूपी द्वव्य कह देंगे। भरत: उससे शेष रहे द्रब्यो 
को हूपरहित समभाजाय । 


तदूभावाभ्ययानि नित्यानि, नित्यशब्दस्यथ धौज्यवचनत्वात्‌ स्वंदेयत्तानिशसे रवबस्थि- 
तानि, न विद्वते रूक्मेतेष्वित्यरूपाणि कुतरतान्येबसित्याह | 


है ३ ब 


5 


२६ ईलोक -बातिक 


“तदुभावाव्ययं नित्य" प्रत्यभिज्ञान के हेतु होरहे वह के वही भाव करके व्यय नही होते रहने 
को नित्य कहा जाता है । ये धर्म झ्रादिक द्रव्य “तदेव इदम्‌” इस प्रत्यभिज्ञान के हेतु-भूत सहभावों गुणों 
करके या पर्याय झौर गुणो के अविष्वस्भाव पिण्डस्वरूप करके व्यय को प्राप्त नही होते है, नित्य शब्द 
प्रूवपन का कथन वर रहा है “ रिगज्र प्रापहे” घातु से भव भ्र्थ मे त्य प्रत्यय कर नित्य शब्द बना 
लिया जाता है, सदानियत सख्यावाले इतने परिमाणका उल्लंधन नहीं करने से ये द्रब्य अवस्थित 
कहे जाते है। ये द्रव्य अपने नियत प्रदेशों की संख्या का भी उल्लंधन नही करते है। इन द्वव्यो में रूप 
गुणा विद्यमान नही है इस कारण णे अ्रूप माने जाते हैं। यहा कोई पूछता है कि वे धर्मादिक दृष्य इस 
प्रकार उक्त तीन विधेय दलो से किस प्रकार विहित समझे जांय ? ऐसी जिज्ञासा होने पर ग्रल्थकार 
उत्तर वात्तिकों को कहते है-- 


द्रव्याथिकनयात्तानि नित्यान्येवान्वितलतः । 
अवस्थितानि सांकर्यस्यान्योन्यं शथदस्थिते: ॥ १ ॥ 
ततो द्रव्यांतरस्यापि द्रव्यपट्कादभावतः । 
तत्पयांयानवस्थानान्नित्यले पुनर्थ॑तः ॥ २॥ 


द्रब्याथिकनय से धर्म झ्रादिक ( पक्ष ) नित्य ही है ( साध्य ) तीमो कालसम्बन्धी गुण झऔौर 
पर्यायों के पिण्ड मे परस्पर भ्रन्वय बन चुका होने से ( हेतु ) इस अनुमान द्वारा धर्मादिको को नित्य 
साध दिया गया है तथा धर्मादिक द्रव्य ( पक्ष ) अ्रवस्थित हैं ( साध्य ) सबंदा परस्पर मे सकरपन 
की स्थिति नही होने से ( हेतु ) भ्र्थावृ-एक दूसरे से स्यारे वर्त रहे ये द्रव्य परस्पर मे मिल कर अ्रपनी 
सत्ता को नहीं खो वठते है और मिल भिलाकर अतिरिक्त द्रव्यों को नहीं उपजा लेते है, अपने भ्रपने 
ग्रगुरुलघु गुण द्वारा शअन्यूनानतिरिक्त होकर ग्रवस्थित रहते है, तिसी काश्ण छह द्रव्यों से प्रतिरिक्त 
झन्य द्रव्योका भ्रभाव है । द्रव्याथिक नय श्रनुसार परमाथ रूपसे तित्य या ग्रवस्थित होनेपर यह बात 
विना कहे ही निकल झाती है कि पर्याय-दृष्टि से वे धर्म प्रादिक प्रनित्य और भ्रनवस्थित है इतर 
ग्याक्कत्ति या अतिव्याप्ति का निवारण करने पर ही विशेषण लगाना सफल समभा जाता है । 


धर्मादीन ध्याख्यातान पंच वक्ष्यमाणेन कालेग सह पड़ेब द्रब्याश |तान 
द्रव्यार्थिऋनयादेशा देव नित्यानि, निर्वाधान्वितविज्ञान विपयत्वान्यथानुपपत्ते! | तत एवाबस्थि- 
तानि तेपामन्यान्यक्षांकयश्याव्यवस्थानात्‌ स्वदा सप्तमद्रव्यस्याभाव।ब्चेति प्र॒त्रकारबचनात | 
पर्यायाथदिशा<दनित्यानि तान्यव५स्थितानि चेति सामर्थ्यादवगम्यते । 


धर्म आदिक पाच द्रव्यों का व्याख्यान किया जा चुका है काल द्रव्य को सूत्रकार आगे कहने 
बाले हैं यो ये पांच काल के साथ मिलकर छह ही द्वब्य हैं। वे छह द्रव्य द्रव्याथिक नय॑की भ्रपेक्षा कथन 
कर देने से ही नित्य है क्योकि अन्वितपने के वाधारहित विज्ञान का विषयपता अप्रमस्कभथा यानी नित्य 
माने विना बन नहीं सकता है। तिस ही कारण यानी द्र॒व्याधिक नय प्रनुसार ये द्रव्य श्रवस्थित हैं, 


पंचम-सच्योय २७ 


क्योंकि उनका १र२स्‍प२ में सकर होजाने को व्यवस्था नही है। एक बात यह भी है कि सृत्रकार ने जब 
छह ही द्रब्यों का निरूपण किया है तो सदा कालत्रय में सातवे द्रव्य का भ्रभाव होजाने से ये द्रव्य 
भ्रवस्थित रहते हैं। हां पर्यायाथिकनय से कथन करने के अनुसार बे धर्म भ्रादिक ग्रनित्य हैं पर भनव- 
स्थित हैं, यह सिद्धान्त कण्ठोक्त बिना यो ही छब्द--सामथ्यं से जान लिया जाता है। 

भावार्थ--द्रव्य भ्ौर पर्यायोका समुदाय वस्तु है जो कि प्रमाशका विषय है! वस्तु के अंशों 
को जानने वाले नय ज्ञान हैं। द्रव्याथिक नय वस्तु के नित्य, प्रवस्थित, भ्र श्ञो को और पर्यायाथिक 
झनित्य, शनवस्थित भ्र'शों को जनता रहता है। द्रव्ये नित्य हैं, उनकी पर्याये अनित्य हैं, इसी प्रकार 


द्रब्बे प्रवस्थित हैं, हां उनकी पर्याये श्रनवस्थित हैं | ब्रह्मचयें नामक पर्यायमें जैसे सत्यश्नत, अभ्रहिसाग्रत, 
कृत कारित भ्रादि नी भंग, क्षमा भझ्ादि परिस्थितियों के अ्रनुसार जैसे ग्रनेक उत्तम भ्रश बढ ज़ाते हैं, 


उसी प्रकार प्रत्येक पर्याय मे द्रव्य, क्षेत्र काल, भाव, श्रादि की अनेक परवशताश्नो से न्यून, भ्रघिक, 
झ्विभाग-प्रतिच्छेदों को लिये भ्रश अनवस्थित रहते हैं। श्रत्यन्त छोटे निमित्तसे भी पर्याये अवस्था 
से भ्रवस्थान्तर को प्राप्त होरही भ्रवस्थित नहीं रह पाती है। परिशुद्ध प्रतिभा वाले विचारकोकी 
समभ में यह सिद्धान्त सुलभतया झाजाता है। न्यायकर्त्ता ( हाक्िम ) ने भ्पराधी को एक घण्टा, एक 
दिन, महीना, छह महीना, तीन वर्ष, सात वर्ष, श्रादि के लिये जो कारावास का दण्ड दिया है वह 
ताहश ग्रपराध की भश्रपेक्षा अपराधी के भिन्न भिन्न भावों का उत्पादक है, इसी प्रकार एक रुपया, दस, 
वीस, पाचसी, हजार, दस हजार ग्रादि का दण्ड विधान भी भ्रपराधी की न्यारी न्यारी परिणतियों 
का उत्पादक है, एक एक पैसे की न्यूनता था भ्रधिकता उसी समय ताहुश भावों की उत्पादक होणाती 
है। दीपक के प्रकाह्में मनद कान्ति वाले कपड़े या भाण्डकी स्वल्प कान्तिका परिशामन एक गज, 
दसगज, बीसगज की दूरी पर न्यारा न्यारा है- यहा तक कि एक प्रदेश प्रागे पीछे होने पर मन्द चमक 
के श्रविभाग प्रतिण्छेदों की संख्या मे प्रन्तर पडता रहता है । शिखा, मुछ भौये, झादि के वाल यद्यपि 
निर्जीव है फिर भी उनको कंची या छूरा से काट देने पर मर्यादा तक फिर बढ जाते है यदि नही काटे 
जांय तो विलक्षश परिणति के भ्नुसार भीतर से नहीं निकल कर उतने ही मर्यादित बने रहते है । 
कहा तक कहा जाय परिणामों का विचित्र नृत्य जितना भ्रन्त -प्रविष्ट होकर देखा जाता है 
उतना ही चमत्कार प्रतीत होता है, षन्य हैं वे स्बंशदेव जिन्होंने सूक्ष्मातिसूक्ष्म परिणतियों का प्रत्यक्ष 
कर अनेक परिणामों का हमे दिग्दशेन करा दिया है कि ग्रमुक वस्तु का क्‍या भाव है ? इसका तात्पमें 
यही है। कि बाजारमें प्रत्येक बस्तु का मूल्य दिन रात न्यून भ्राधिक होता रहता है इसमे भी बेचने और 
खरीदने-योग्य वस्तुओं के परिणमन तथा क्रता, विक्रेताप्ों की श्रावश्यकता, भ्रनावश्यकता अथवा 
सुलभता, हुर्लभता, उपयोगिता, भ्रभुषधोगिता के भ्रनुसार हुये परिशाम ही भाव माने गये है। मोक्षमार्ग 
में भी शुभ भावों की श्रतीव भ्रावश्यकता है, भावोको भी चीन्हने वाले व्यापारों के समान मुमुक्षु जीव 
भी कटिति मात्म-लाभ कर लेता है। कहां तक स्पष्ट किया जाय पदार्थोंके भावोसे ही सिद्ध क्‍्रवस्था 


श्ष इलोक-वा तिक 


झौर जगत्‌ की चमत्कार चित्र, विचित्र, परिशातियां प्रनादि से ग्रनन्त काल तक हो रही हैं। प्रतः 
पर्यायों को प्रनवस्थित कहना समुचित ही है, नियत का रणोसे ही प्रतिनियत पर्याये ही बनेंगी जैसा कि 
सर्वज्ञ ज्ञान मे कलक रहा है, दस दृष्टि से पर्यायो को भ्रवस्थित कह देना भी बुरा नहीं है “'प्रपिता- 
नपितसिद्ध , तीन काल के जितने भी श्रक्षय झ्नन्‍्तानन्त समय है उतने ही तो एक द्रव्य या एक एक 
गुगा के भ्ननन्तानन्त परिणाम होगे और भ्रधिक क्या चाहते हो ? 

एतेन ज्ञणिकान्येव स्वलक्षणानि द्रव्याणीति दर्शन प्रत्याख्य त॑प्रशाशदः प्रक्ृत- 
दव्याणां नित्यस्वसिद्धरन्यप्र प्रतीत्यमावत्‌ । रुथेकमेवर द्रव्य सम्प्राप्न प्रयानाधईवमेब वा 
नाना द्रष्पाणां तत्रालुप्रवेशात । परमारथतोइनवस्थितानि त नीत्यपि सतमपारतं प्रति यतह- 


लक्षणमेदात्सवे दा तेपामवस्थितस्वमिद्ध! । 

द्रव्यों का नित्यपन और पर्यायों का झनित्यपन समभाने वाले इस कथन करबे बौद्धों के 
इस दर्शन का प्रत्याख्यान कर दिया गया है कि स्वलक्षरा ही द्रव्य हो रहे क्षरिक ही है । 

म्र्थाव्‌ू-बीद्वों ने असाधारण, क्षरिक, १रमारु स्वरूप, स्वलक्षणो को हो द्रव्य माना है 
जो कि प्रत्येक क्षण में ठहसर्कर दूसरे क्षण मे समुल-चूल नष्ट हो जाते स्वीकार किये हैं, प्राचार्य कहते हैं 
कि प्रव रगा-प्राप्त धर्म प्रादिक द्वव्यों के नित्यपन की प्रमाशों से सिद्धि हो रही है, प्रन्य स्वलक्षणा, 
चित्राद त, आदि में प्रतीति होने का अभाव है, श्रत बौद्ध दर्शन का प्रत्याख्यान हो जाता है। 

तथा ग्रद्वात-वादियों ने एक ही केवल सत्‌-स्वरूप परमत्रद्मा को द्रव्य माना है। अथवा 
कपिलो ने प्रकृतिका अद् त ही भ्रचेतन द्रव्य स्वीकार किया है, अ्रस्यमतियों ने भी ज्ञानाद त, शब्दाद व 
भ्रादि स्वीकार किये है। भ्रद्व तवाद अनुसार भ्रनेक द्रव्यों का उस अद्व त मे ही विचार करने के पीछे 
प्रवेश हो जाना माना है। ग्रन्थकार कहते है कि द्वव्य-रूप से नित्य और पर्याय-रूप से अनित्य कठमे 
वाले इस प्रकरण से इन सब्रका निराकरण कर दिया जाता है, साथ मे इस मत का भी खण्डन 
किया जा चुका समझो कि “वे द्रव्य वास्तविकरूप से अ्नवस्थित है” जब कि प्रत्येक में नियत होरहे 
लक्षणों के भेद से सदा उन द्वव्यों का अवस्थितपना सिद्ध है, तो वे द्रव्य श्रनवस्थित कथमपि नही है, 
पर्याये भले ही अनवस्धित रहो । 

अथारूपाणी ति कि सामान्यतो वाविशेषतो:भिधीयत हत्याशंकमान ग्रत्याह | 

भ्रब कोई शिष्य श्रच्छी श्राशका कर रहा है कि सूत्रकार ने जो “अरूपाणि ! कहा है बह क्‍या 
सामान्य रूपसे कहा गया है ? अथवा क्या विशेष रूप से धर्मादिकों को रूपरहित कहा गया है ? इस 
प्रकार आभका करने वाले के प्रति ग्रन्थकार वात्तिक द्वारा समाधान को कहते हैं-- 


अरूपाणीति सामान्यादाह न त्वपवादतः । 
रूपिलवचनाइग्रे पुद्गलानां विशेषतः ॥ ३॥ 


पंचम-भ्रध्याय श्ह 


धर्मे ग्रादिक पांच द्रव्य रूपरहित है, इस बातकों सूत्रकारने सामान्यरूप से कहा है, श्रपवाद 

यानी विशेषरूप से नहीं। क्योकि प्रगले सूत्र में पुदूग लो का विशेष स्वरूप से रूपसहितपन का बचने 
करा जाने वाला है। प्रदूगल के भ्रतिरिक्त किसी भो द्रव्य मे किचित्‌ भी रूप नहीं है । 

न डि विद्यते रूप प्रतियेषां तान्यरूपाणीत्युत्सगतः पडपि द्रव्याशि विशेष्यंते, न 


पु्ना"शेषतस्तथोत्तरत्र पुदूगलानां रूपित्विधानात्‌ । 

जित द्रव्यो के (में) रूप यानी मृति विद्यमान नहीं है वे द्रव्य अरूप है, यो उत्सग रूप से यानी 
सांमान्यरूप से छऊ भी द्रव्य 'अरूपाणि” इस विशेषण से विशिष्ट होरही है किन्तु फिर विश्षेषरूप से 
कोई कोई ही टरव्य या द्रव्यों के प्रस्तभेंद स्वरूप कोई नियत द्रव्य ही श्रकूप नही है क्योकि उत्तर अन्य 
में पुदगलों के रूपसहितपन का विधान कर दिया जावेगा । यो धर्म, भ्रधर्म, आकाश, जीव और काल 
ये सभी पाचो द्रव्य रूपरदहित कह दी गयी है, कर्म और नो--कर्म से बंधे हुये ससरी जीबको अशुद्ध- 
पर्यायाथिक नय से भले ही मृर्त कह दिया जाय इसमे हमारी कोई क्षति नही है, द्रव्य से सभी जीव 
अमृर्त है । 

कश्चिदाइ--धर्माउमंकाल सत्रो जीवाश्व नामूतेयो असर गतद्रव्यस्थाव पुदूगलवत्‌ 

स्पा्[दिभिस्तेपमसवंगतद्रव्यत्वाभ्युयगमान्न त्रनिद्ठी हेतु, नाप्यनेक्रांतिकः साध्यविषक्षे गगने 
सुखादी वा पर्याये तदमम्भवादिति । सोउत्र पृष्ठव्यः का पुनरियं मुतिरिति ? असर्व गतद्रष्य-परि- 
णामो शूतिरिति चेत्‌ तहिं न स्वेगत द्रव्यपरिणामबन्तों धर्मादय इति साध्यमायात॑ तथा च 
पिद्धसाधनं ! 

कोई यहा वेशेषिक का एक-देशी कह रहा है कि धर्म, अधर्म, काल-प्रण ये, श्रौर जीव (पक्ष) 
अ्मूर्त नही है ( साध्य ) अव्यापक द्रव्य होने से ( हेतु पुद्गल के समान ( अन्बय दृष्टान्त / इस अनु- 
मान में हेतु पक्ष में बर्त रहा होने के कारश असिद्ध हेत्वाभास नही है क्योकि स्थाद्वादियों ने उन धर्म 
झ्ादिको का असवंगत द्रव्य होना स्वीकार किया है, भले ही लोक मे व्याप रहे धर्म, भ्रधर्म होय किन्तु 
झ्राकाश के समान सर्वव्यापक नहीं है, परिच्छिन्न परिमाण वाले द्रव्य ग्रमूत नही होते है “परिच्छिन्न- 
परिमाणवक्तव मुत्तेत्वं” तथा हम बेशेपिकों का हेतु व्यभिचारों भी नहीं है क्योकि साध्यके विपक्ष 
हो रहे अमूर्त प्राकाश द्रव्य अथवा सुख, बुद्धि आदि पर्यायों में उस श्रसवेगतद्रव्यपन् हेतु का असम्भव 
है। भाचार्य कहते हैं कि यो कह रहा वशेधिक यहा पूछने योग्य है कि बताश्रो भाई ! तुम्हारे यहां यह 
मूर्ति फिर क्‍या प्रदार्थ माना गया है। यदि अव्यापक द्रब्य का परिणाम (अपक्ृृष्ट परिमाणा गुण ) 
मूर्ति है, तो यो कहने पर हम जेन कहैगे कि तब तो सर्वेगत द्वव्यों के परिणामों को नही धार रहे ये 
घमं भ्रादिक है यह साध्य दल कहना प्राप्त हुआ और वैसा होने पर तुम वेशेषिको के ऊपर सिद्धसाधन 
दोष लग वंदा । गर्थात्‌-जंसा हम जैन मान रहे है वसा ही तुम साधरहे हो, नवीन कार्य कुछ नही कर 
रहे हो | साध्य तो प्रतिवादी को श्रसिद्ध होना चाहिये तथा हम जैनो को अ्रभीष्ट होरहे विषय पर 
साध्यसम हेतु नामका दीप उठाना हमें उचित नहीं दीखता है तुम उसको भी मन में समझलो / यहा 
परिणाम के प्थान पर “परिमाण” दब्द झच्छा जचता है। 


३० इलोक-बातिक 


झथ स्पर्शादिसंस्थानपरिणामों मूर्तिस्तद्धावाझ्रामस्त यो धर्मादय इति लाध्यं तदा- 
नुमानवाधितः पक्तः कालात्ययापदिश्श्व हेतु! | तथाहि--घर्मादयों न मर्तिमन्तः पुदू गलादन्यत्वे 
सति द्ब्यवादाकाशवदित्यनुमानं विवादध्यापितद्रव्याणाममर्तिग्वं॑ साधयत्येव । सखादि- 


पयग्रेष्यआवाद्भागासिद्धत्वं हेतोरिति चेश्ल, तेषामपक्षीकूतत्वात्‌ | 

अब तुम वेशेषिक यदि स्पर्श आ्रादि रचना--प्रात्मक परिणाक्ष को मृति सानोगे भौर उस 
मूर्ति का सदूभाव होने से धर्म प्रादिक द्रव्य श्रमूतिमान्‌ नदो हैं. यह साधा जायगा तब तो तुम्हारा पक्ष 
अनुमान प्रमारा से वाधित होजायगा धौर हेतु कालात्ययापदिष्ट यानी वाधित्र हेत्वाभास बन जायया 
धर्म प्रादिक मे स्पर्श आदि के सदृभाव का ग्रभाव है यानी स्पर्श ग्रादिक नही है 'पक्षे साध्याभावो वाध 
है, उसी बात को ग्रन्थकार स्प० कर दिखलाते हैं कि धर्म ग्रादिक द्रव्य पक्ष) मूर्ति वाले नही हैं (साध्य) 
पुदूग ल से भिन्न होते हुये द्रव्य होने से ( हेतु ) भ्राकाश के समान (हृष्टान्त, यह निर्दोष श्रनुभ/न विवाद 
मे अधिरूढ होरहे धर्म आदि द्रव्यों के क्‍प्रमू तपन को साथ ही देता है, भरत: इस निर्दोष अनुमान से 
वेशेषिको का ( या भ्रायसमाजियों का ) पक्ष बाधित होजाता है, यदि जैनो के ऊपर वैशेषिक यो 
दोष उठाबे कि सुख, इच्छा प्रादि पर्यायों में तुम्हारा पुद्गल से भिन्नपन होते हुये द्रव्यपना हेतु विद्य- 
मान नही है, झतः हेतु भागासिद्ध हेत्वाभास है, पक्ष के एक देश में नही रहने वाला हेतु भागासिद्ध हेंत्वा' 
भास कहा जाता है । ग्रन्थकार क. ते हैं कि यह तो नही कहना क्योकि उन सुखादि पर्यायों को पक्ष 
नहीं किया गया है, पाच द्रव्योको ही पक्ष कोटिमें डाला गया है, भ्रत' भागासिद्ध दोष नही प्राता हैं । 


कुतस्तेषामम्‌तित्वसिद्धिः ! सावनान्तरादित्यमिध्ीयते । सुखादयोप्यमुतंद्रब्यपर्यायाः 
न मर्तिमन्तः अमतद्रव्यपर्यायत्वादाकाशपर्यायवत्‌ । मर्तिमव्द्रब्यपर्यायाशां रूपादीनां कथममर्ति- 
त्वसिद्धिरिति चेन्न कथमपि तेपां स्वयं मृर्तिमश्रात्‌ | मृत्यतरामाबात्‌ तेषामम्‌ तित्व॑ गुशतादेव 


सिद्धथति गुणानां निगु णत्वसाधनात्‌ | 

यहा यदि कोई यो पूछे कि फिर उन सुख, ज्ञान, उत्साह, आदि पर्यायों का प्रमृतंपना 
भला किससे साधा जायगा ? इस पर हमारा यह कहना है कि प्रन्य साधनों से सुखादिको के अमूर्तपन 
की सिद्धि कर ली जाती है जैसे कि गूढ प्रगा९ की भगिनिको घूम से श्रतिरिक्त किसी अन्य हेतु से 
साध लिया जाता है सर्वत्र उस साध्य को साधने के लिये एक ही हेतु का ठेका नही है, दूसरे दुसरे हेसुश्ो 
द्वारा प्रन्य अनुमान उठा लिये जाते हैं। यहा सुखादिको मे यह ग्रमूर्तपना यो साध लिया आता है- 
कि श्रमूर्त द्रव्यों के पर्याय होरहे सुख आादिक भी ( पक्ष ) मूर्तिवाले नही है ( साध्य ), रूप भ्ादि 
संस्थान परिणतियों से रहित होरहे अमृत द्रव्यों के पर्याय होने से ( हेतु ), भाकाश द्रव्य की पर्याय 
के समान [ श्रस्वय हृष्टान्त )। इस दूसरे झनुमान द्वारा झुख श्रादि पर्यापोके अमूर्तपन को साध दिया 


जाता है। 


प॑च॑म-प्रध्यायं ३१ 


यदि यहां बैशेषिक यो कहै कि 'हमारे यहाँ और स्याद्वादियों के यद्वा भी रूप में पुनः रूप, 
रस, झादि गुण नही माने गये हैं, रस में रूपरसादि गुण निगुण हुआ करते है, ऐसी दशा मे हम 
पूछते हैं कि मूर्तिबाले पुदूगल द्रव्य की पर्याय होरहे रूप आदिको के भ्रमूर्तपन की सिद्धि भला किस 
प्रकार करोगे ? भ्रभी तक के दा प्नुमानों से तो रूप आदि गुण या काली, नीली, खद्दी, मीठी श्रादि 
पर्यायों के अ्रमृतपन की सिद्धि नहीं होपायी है, दानों हेतु रूप झादि सहभावों पर्यायों या क्रम भावी 
पर्यायों में नही वर्तते हैं! यों बेशोषिक के कहने पर तो ग्रन्थकार कहते है कि किसी भो प्रकारसे उन 
रूपादिको के अमूर्तिपन की सिद्धि नही है क्योकि वे स्वयं मूतिमान्‌ पदार्थ हैं पुदूगल जैसे स्वयं मूर्तिमान 
हैं पुदगल से कथ्थंचित्‌ ग्रभिन्न होरहे रूप भ्रादि पर्याय भी उसी प्रकार मूर्त है, हा प्रकरणप्राप्त उन रूप 
श्रादिको में दूसरे ग्रभ्रकृत रूपादि संस्थान स्वरूप भूत के नहीं होने से उन रूप भ्रादिको के श्रमृर्तपना तो 
गुणपना हेतु से ही सिउ3 होआता है क्योकि ''द्रव्याशया निगु णा गुणा.” गुणों के गुण रहितपन को 
सिद्धि प्रसिद्ध है। 

भावार्थ--अघटो घट. ? यहा नज्ञ का प्रर्थ यदि अन्योन्याभाव है तब तो यह प्रयोग अथुद्ध 
है जब कि घट घटस्वरूप है तो वह तादात्म्यसम्बन्धावच्छिन्तप्रतियोगिता वाले घट--भेद से युक्त कथ- 
मपि नही होसकता है “घटो घट:” यह समाबीन ज्ञान “अवबटो घट: ” इस बुद्धि को नही होने देता 
हा यदि “भ्रघटो घट:” में नत्न का भ्रथ अत्यन्ताभाव है तब तो यह प्रयोग ठीक है, संयोग सम्वन्धसे 
घटवान होरहा भूमाग प्रघट नहीं होसकता है किन्तु घट के ऊपर या भीतर कोई दूसरा घट सयोग 
सम्बन्धसे नहीं धरा हुआ है भ्रतः दूसरे घटसे रहित होरहा यह घट अघट है। इसी प्रकार रूप भ्रादिक 
स्वयं मूे हैं, हा रूप भ्रादि मे दूसरे मृति पदार्थों के नही वतेने से वे रूप भ्रादि गुण पश्रमूर्त सध जाते है। 
आ्रात्मा ज्ञानवान है, शञान ज्ञानवान नही है। (सीम्रकार मूर्त द्रब्यो को पर्यायों मे अमृतपना गुण--पर्या- 
यत्व हेतु से साध लिया जाय । यहा बात यह है कि पुदुगल द्रव्य गुणवान्‌ होते हुये मूते हैं, पुदूगल के 
गुणा या उनकी पर्यायें मूर्त नही है ।ग्वालिया गोभाव्‌ है वाये दूधवाली है, कन्तु दूध स्थयं गोमान्‌ या 
दुग्धवान्‌ नही है, दण्डी पुरुष डडे वाला है, स्वयं दंड तो डडे बाला नही है, कथचित्‌ तादात्म्य मानने 
पर पुदुगल द्रव्य के गुणा था पर्यायें भी मूर्त होजाते है, पुद्गल की स्कन्ध् या भ्रणुयें ये पर्यायें तो मूर्त हैं 
ही। मूतं द्रव्य के साथ बध जाने पर संसारी जीव को भो मूर्त कह दिया जाता है, शेष चारद्रव्य भौर 
उनके गुण या पर्यायें भ्रमुतं ही है यहा भो स्थाद्वाद सिद्धान्त प्रनुसार कर्थंचित्‌ मूर्ससना लगाना तो 
प्रश्ञों को चेष्टा करना है, सर्वत्र बिना विचारे 'स्थात्‌' को लगाने वाला पुरुष भ्रपना उपहास कराता है। 


एतेन सामान्यपिशेषसमवायानां सब्शेतरपरिणामाविषस्भावलक्षणानां मूर्तिम- 
दृद्व्याअ्याणां कमंणां च मूतेत्वममूर्तिस्व॑ चितित बोद्धल्यं । तेपामसूर्तित्वमेबेस्यपि प्रत्या- 


रूपात॑ , तेन यदुक्त गुशकर्म प|मान्यविशेषसमत्ञाया अम तय एयेति तदयुक्त, प्रतोतिविरोधात्‌ । 
इस उक्त कथन करके इस बात का भी विचार किया जा चुका समझ लेना चाहिये कि 
सह्शपरिणाम-स्वरूप सामान्य पदार्थ ( जाति ) भौर विसहश परिणाम स्वरूप विश्वेष पदार्थ तथा 


प्रविष्वग्भाव यानी प्रधुथग्माव ( कथंचित्‌ तादात्म्य ) स्वरूप समवाय पदार्थ का भी मूर्तपन भौर 
झमूतेपन है एवं मूर्तिमाल्‌ पुदुगल या संसारी जीव द्रष्णें के श्राश्वित होरहे गन, भ्रमण, भादि 


३२ इल्लोक-वातिक 


क्रियाओं का भी मूति-सहित-पना और मूर्तिरहितपना विचार लिया गया समभ लेना चाहि तदा- 
वेशेषिको ने द्रव्य, गुण, कर्म सामान्य, विजेष, समवाय, या छह भाव पदार्थ स्वीकार किये ह्यत्वे 
जल, तेज, वायु, श्लौर मन इन पाच अपकृष्ट--परिमाणा वाले मूर्त द्रब्योकों छोड करके भ्रवशेष चार 
व्यापक द्रव्य तथा गुण, कर्म, सामान्य, विशेष, समवाय और ग्रभाव भी अमूर्त पदार्थ माने गये है । 
वैशेषिको के छह पदार्थों की परीक्षा के अवसर पर उनको बहत कुछ शोधा गया है । द्रव्य, गुण और 
कर्मों की झच्छी विवेचना की गयी है, निय एक और अनेक मे रहने बाला ऐसा कोई सामान्य पदार्थ 
नही है, हा सद्ृश परिणाम या पूर्वापर विवर्तों में व्यापने वाला परिणाम ही सामान्य ( जाति ) है, 
तिर्मक्‌ और ऊर्ध्वता उसके भेद है। तथा अन्त में होने वाला श्रौर नित्य द्रव्य मे बर्त रहा विशेष पदार्थ 
प्रमाणों से सिद्ध नही है, हा विलक्षण परिणाम स्वरूप विशेष पदार्थ सवुच्तित हे, पर्याय और व्यत्तिरेक 
जिसके भेद हो [सकते है। समवाय भी अयुत--सिद्धी का सम्बन्ध होरहा नित्य ससर्ग नही है किन्तु कभथ॑- 
चित्‌ तादात्म्य स्वरूप ही समवाय है । जैन सिद्धान्त अनुसार छहो द्रव्यों मे सामान्य, विशेष, समवाय 
विद्यमान है । 
हा परिस्पन्द रूप क्रियाये तो जीव और पुदुगल दो द्रग्या मे ही है। प्रकररा मे यह कहना है 

कि मूर्त द्र॒व्यों के गुण, कम, सामान्य, विशेष, समवाय तो मूर्त है क्योकि मूर्त द्रव्य से कथचित्‌ ग्रभिश्न 
हो रहे वे मृत ही तो कहे जायगे, हा इन गुणा, कम, सामान्य, विशेष, समवायों में पुन दूसरे गुण, 
कम, सामान्य, भ्रादिक नहीं रहते है और रूप आदि संस्थान--परिणाम भी नही है श्रत ये श्रमूर्त 
भी है अमू्त द्रब्यो के गुण या पर्याये सब अमूर्त ही है ऊष्वेगमसन काल मे मुक जीवो की क्रिया भी 
अमू त ही है, झत: जिन वंशेशिकों के यहा उन गुणा, कर्म, सामान्‍य, विशेष, समवायो का अमू्‌ तपना ही 
जो बखाना गया है इस कथन से उस अमू तपन के एकान्त का भी खण्डन हो चुका समझ लेना 
चाहिये । तिस कारण जो बेशेषिकोने यह कहा था कि गुण, कम, साभान्य, विशेष, समवाय ये पांच 
पदार्थ अमूर्त ही है, इस प्रकार उनका वह कथन अयुक्त है क्योंकि प्रतीतियों से विरोध अ्ाता है। देव- 
दत्त के पुत्र का शरीर ज॑से देवदत्त का लडका है उसी प्रकार उस शरीर के हाथ, पाव मस्तक, पेट, 
को भी देवदत्त का लडकापन प्राप्त है, मिश्री मोठी है उसका भीठा रस भी मीठा है, हां मीठे रस मे 
पुन: दूसरा मीठा रस नही घोल दिया गया है भ्रत उसको भले ही रसान्तर से रहित कह दिया जाय 
एताबता सिश्री का रस एकान्त रूप से नीरस नहीं है। 

प्रात्मा ज्ञानवानु है उसका ज्ञान भी ज्ञानवान है, जिनदत्त की आत्मा पण्डित है साथ में जिनदत्त 
का शरीर उस शरीर का हाथ, पाव, पेट, मुस, अवयव भी पण्डित है, अ्सदुभूत व्यवहार नय से तो 
पण्डित की पगडी या दुपट्टा भी पणिडत है तभी तो उन की पगडी का विनय करते हैं । द्रव्यनिक्षेप के 
भेदो का विचार कीजिये । अत. प्रतीति के झनुसार वस्तु की व्यवस्था स्वीकार कर लेनी चाहिये 
कुत्सित भाग्रह करने का परिपाक अच्छा नहीं हैं । 


अथोत्त्सर्भतः पुदूगलानामप्यरूपित्यप्रसक्ती तदपवादाथमिदमाह | 


[ 


पचम-पध्यांय ३३ 
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कबतकार उत्सर्ग यानी सामान्य विधि से पुदूगलों के भी रूप-रहितपन का अमंग आप्त होने पर 
कै (प्रतिषेध या विशेष) निरूपरा करने के लिये इस अगले मृत्र को कहते है-- 


रूपिणः पुदूगलाः ॥५॥ 


पुद्गल द्रव्य रूपवाले होते है श्रर्थात्‌-रूप रसादि सस्थान परिणाम वाले पुदुगल द्रव्य मूर्त 
हैं प्रत: प्रअवाद » टालकर उत्सर्ग विधिया प्रवर्तती हैं। यो पुदूगल के श्रतिरिक्त शेष पाच द्वव्यों मे 
पूर्व सूत्र श्रपुतर भ्ररूपपना समझा जाथ | 
रूपशब्दस्यानेकार्थत्वेषि मूर्तिमत्पर्यायग्रहणं, शास्त्रसाम्थ्यात्‌ | ततो रूप मूर्ति- 
रिति शहयते रूपादिसंस्थानपरिणामो भूर्ति-रिति वचनातू गुणविशेषतचनग्रह्ं वा रसादीनां 
तदबिनाभावाक्तद॑तभू तत्वादग्रहणाभावात्‌ । रूपमेतेष्वस्तीति रूपिण इति नित्ययोगे कंथ॑चिद्‌- 
व्यतरेकिशां रूपतदतामिति , पुवृंगला इति बहुवबचन भेदप्रतिशदनाथ तदेव॑ | 
रूप शब्द के प्रनेक प्र होने पर भी यहा प्रकरण अनुसार मूर्तिमान्‌ पर्याय को कहने वाले 
रूप शब्द का ग्रहण है क्योकि प्रहंन्‍्तभगवान्‌ करके कहे गये श्ौर गराधर देव करके धारण किये 
गये शास्त्र की सामथ्य से प्रथ यह लब्ध हो जाता है कि स्वभाव, प्रभ्यास, श्रवण तादात्म्य आदि ये रूप 
शब्द के ग्रर्थ श्रभीट नही है, तिस कारण रूप का अर्थ “मूति” यह ग्रहण किप्रा जाता है। रूप, रस 
आदि सस्थान १रिगाम मूर्ति है इस प्रकार शास्त्रो मे वचन है अथवा गुण विशेष को कथन करने वाले 
रूप शब्द का यहा ग्रहरा है जो कि गुण चक्षु' द्वारा ग्रहण करने योग्य है या काली, नीली, आदि 
पर्याय से परिग्गत होता है। 
यहा रूप शब्द उपलक्षण है अत उस रूप के साथ अविनाभाव सम्बन्ध हो जाने से उस रूप में 
ही श्रन्तभू त हो जाने के कारण रस, गन्ध झ्रादिकों के नहो ग्रहण हो सकने का प्रभाव हे श्रर्थात्‌-- 
रूप के भ्रविनाभावी सभी रस आदिक परिणाम रूप का ग्रहण करने से पकड़ लिये जाते हे। इन 
पुदूगलो मे रूप विद्यमान है यो विग्नह कर कथंचित्‌ भेद को धार रहे रूप और उस रूप वाले पुद्गलो 
का नित्य योग होने पर रूप शब्द से मत्वर्थीय इन्‌ प्रत्यय करते हुये “रूपिण.” यह बहुवचन शब्द बन 
जाता है । 
सूत्रकार ने उद्देश्य दल मे “पुदूगला यह जस्‌ विभक्ति वाला बहुवचनानत रूप तो पृद्गल 
के भेदो की प्रतिपत्ति कराने के लिये कहा है भ्र्थातु-प्रणु, स्कन्ध, या परमाणु, संख्यातवर्गंणा 
ग्रसंख्यातवर्गणा, झ्ाहारवर्गशा भाषावर्ग णा भादि पुद्गल के प्नेक भेद है। तिस कारण इस प्रकार 
होने पर जो सूत्रकार का प्रभिप्राय ध्वनित हुआ उसको वात्तिक द्वारा यो समझो कि-- 
४ 


रस, झा 
िि 


इ४ इलोक-वातिक॑ 


अरूपित्वापवादो5यं रूपिण, पुदूगला इति। 

रूप मूर्तिरिह ज्ञेया न स्वभावोखिलार्थमाक्‌ ॥१॥ 
रूपादिपरिणाभस्य मूर्तिलेना मिधानतः । 
स्पर्शादिमत्वमेतेषामुपलक्ष्येत तत्वतः ॥२॥ 


“हूपिण., पुदूगला. ” यह जो सूत्र है सो पृव॑सूत्र मे कहे जा चुके पृदूगल के भ्रूपीपन का 
झपबाद है यहा प्रकरण मे रूप का अर्थ मूति समझना चाहिये। सम्पूर्ण श्रथों मे प्राप्त होरहा स्वभाव 
तो रूप का भ्र्थ नही है प्र्थातृ-रूप का श्रर्थ यदि स्वभाव या स्वरूप पकड लिया जाय तब तो 
सम्पूर्ण पदार्थ या सम्पूर्ण द्रव्य गुण, पर्याये, रूपी बन बैठेगी । भ्रन्‍्य आकर ग्रन्थों मे रूप भ्रादि परिणाम 
को मूर्तिपन करके कथन किया है वस्तुतक्त्व रूप से इन पुदूगलो को उपलक्षरों द्वारा स्पर्श श्रादि से 
सहितपना समझ लिया जाता है य नी रूपिण' कहने से रसवन्त , गन्धवन्त. इत्यादि सव पौदगलिक 
गुणों से सहितपना जान लिया जाय । सक्षिप्त सूत्र मे अनेक गुणों का नाम कहा तक गिनाया जा 
सकता है ? 

झथ पण्णमपि द्रव्याणां नानाद्रव्यस्वमाहोरिवरदेकेकरद्रध्यत्वमुत केपांचि्नान द्रव्य 
त्वभित्याशंकायामिद माह । 

कोई शिष्य श्री उस्मास्वामी महाराज के अति शका उठता है कि बहों भी द्रव्यों को क्या 4त्येक के 
ऋइनेक द्रव्यपना है? श्रथवा क्या छह्टों द्रव्य एक एक द्रव्य स्वरूप ही हैं ” कि वा कोई कोई ही नाना द्रव्य हैं ? 
इस पकार आशका होने पर सूत्रकार इस अगले सूत्र को स्पष्ट कहे देते है-- 


आ आकाशादेकद्रव्याणि ॥ ६ ॥ 


गञ्राकाशपर्यन्त एक एक द्रव्य है श्रर्थात्‌-धर्मद्रव्य एक ही द्रष्य है भर प्रधर्म द्रव्य भी एक 
ही है तथा श्राकाश द्रव्य एक ही है, शेष द्रव्य भ्रनेक होगे यह परिशेषन्याय से लब्ध होजाता है । 
अभिविधावाड्प्रयोग: । एकशब्दः संख्यावचनस्तत्सबंधाद द्रव्यस्येकवचनप्रसंग 
इति चेश्न, धर्माचपेक्षया बहुत्वसिद्धं! । एक च॒ द्रव्यं च तदेकद्र॒व्यं एकद्रव्यं चेकद्र॒व्य थे एक 
द्रब्यार्णी ति धर्माचपेक्षया वहुत्व' न विरुध्यते। एकेकमस्तु लधुत्वात्‌ प्रसिद्ध स्वाद्द्रब्यभतेरिति 
बेस वा द्रव्यापेचयेकत्वरूथापना थत्वादेकद्रव्याणीति वचनस्य पर्यायार्थादेशादुपहुस्वप्रतिपणेः | 


पंचम-प्र याय 4.4 


इस सूत्र मे प्रिविधि प्रथे में श्राड का प्रयोग किया गया है “तत्सहितो<उभिविधि ” यो प्रयुश्य- 
मान ग्राकाश का भी ग्रहण हो जाता है | यदि ग्राह का भ्र्थ मर्यादा होता तो भ्राकाश छूट जाता । 
महा सूत्र मे एक शब्द सख्या झ्र्थ को कह रहा है। इस पर किसी का प्रश्न है कि यह एक शब्द संख्या 
को कह रहा है तो उस संख्या-वाचक एक शब्द के साथ सम्बन्ध हो जाने से द्रव्य शब्द के भी एक 
वचन हो जाने का प्रसंग आवेगा ? ग्रन्थकार कहते है कि यह तो नही कहना क्योकि धर्म भ्रादिक कति- 
पय द्रब्यो की अपेक्षा करके द्रव्य शब्द के बहुबचनपना सिद्ध है, एक हो रहा और जो द्वब्य है, यो 
विग्नह कर कर्म-धा रय बृत्ति अनुसार “एक द्रव्य” शब्द को एक वचनान्‍्त बनालो फिर एक द्रव्य (धर्म) 
झौर एक द्रव्प ( भ्रधर्म ) तथा तीसरा एक द्रव्य ( आकाश ) यो विग्रह कर एक-शेष-वृत्ति द्वारा “एक 
द्रव्यारि।” यह साधु शब्द बन जाता है, धर्म प्रादिक तीन द्रव्यो की श्रपेक्षा बहुबचन का प्रयोग करना 
विरुद्ध नही पडता है । 


यहा कोई ग्राक्ष प करता है कि “एक द्रव्यारि” ऐसा नही कह कर 'एकक' इतना ही विधेय 
दल रहो क्योकि लाघव गुर) है. द्रव्यो का प्रकरण चल रहा है, तथा लोक मे श्राकाश् ग्रादिक द्रव्य 
रूप से प्रसिद्ध ही है। इस कारण द्रव्य की ज्ञप्ति विना कहे स्वयं हो ही जायगी, सूत्र मे द्रव्य का ग्रहण 
करना व्यर्थ है ? ग्रन्थकार कहते है कि यह तो नहीं कहना, द्रव्य शब्द व्यर्थ नही है क्योकि द्रव्य 
की भ्रपेक्षा करके एकपन की प्रसिद्धि कराने के लिये फक्र द्र॒व्यारि!! ऐसा सूत्रकार का बचन है, हा 
पर्यायाथिकनय अनुसार कथन करने से बहुपने की प्रतिपत्ति होजाती है भ्रर्थात्‌- धर्म, प्रधम, प्राकाश, 
ये द्रव्य तो एक ही एक है, किन्तु इनकी सहभावी या क्रमभावी पर्याय बहुत है । 


एकसंस्याविशिष्टानीत्येकद्रव्याणि सूवयन्‌ । 
अनेकद्रत्यतां हन्ति धर्मादीनामसंशयम्‌ ॥ १ ॥ 
आ ग््ाकाशादिति ख्यातेः पुदूगलानां तृणामपि । 
कालाएनामनेकत्विशिष्टद्वव्यतां विदुः ॥ २ ॥ 


“एकद्रव्यारि।” यहा मध्यम पदलोपी समास करके या धर्म से विशिष्टपन का लक्ष्य कर एकत्व 
सख्या से विशिष्ट होरहे ये एक एक द्रव्य है, इस प्रकार सूत्रद्वारा सूचन कर रहे श्री उमास्वामी महा- 
राज तीन धर्मादि द्र॒व्यो के ब्ननेक द्रव्ययन को सशयरहित नष्ट कर देते है। और प्राकाश पर्यन्त इस 
प्रकार सृत्रकार द्वारा उत्कृष्ट कथन कर देने से तो पुद्गल और जीवो के भी तथा कालाणुभो के श्रने- 
कत्वविशिष्ट द्रव्यपन को विद्वान्‌ समभ लेते है। 

आा भाकाशादेकत्वसंख्याविशिष्टन्येक द्रव्याणी ति सृत्रयश्ष केवल॑ द्रव्यापेक्षणनेक- 
दृष्यतामेषामपास्थति कि तह ? जीवपुद्गलकालद्रव्याणामेकत्वं च _ततोनेकत्ववि शिष्टद्रव्यता- 
मेरा बारतिककारादयो विदृः | कथमिति चेत, उच्यते | 


३६ इलोव -बातिक 


ग्राकाश पर्यन्त एकत्व संख्या से विशिष्ट होरहे एक एक द्रव्य है, इस प्रकार सूत्र करते हुयें 
उमास्वामी महाराज उन धर्मादिकों के द्रब्य-अ्रपेक्षा केवल प्रनेकद्रव्ययन का ही निराकरण नहीं 
करते है किन्तु साथ ही जीव द्रव्य, पुद्गल द्रव्य और कालद्रव्यों के एकपन का भी खण्डन कर देते है । 
तिस कारण बात्तिक को बनाने वाले अकलक देव आदि उत्कृष्ट विद्वान इन जीव पुदुगल कालाणुओो, 
के अनेकत्व विशिष्ट द्रव्यपन को समीचीन जान रहे है, साथ ही सूत्र श्रनुसार धर्म, प्रवर्म, भ्रौर झ्राकाश 
का एक एक टद्रव्यपना निर्णीत कर चुके हैं। यहा यदि कोई यो पूछे कि इस प्रकार कंसे निर्णीत कर 
चुके है ? यो कथन करने पर तो ग्रन्थकार करके यह युक्ति कही जा रही है कि-- 


एकद्रव्यमयं धर्म: स्यादधर्मश्व तखतः । 
महत्वे सत्यमूतंत्वात्खवत्तत्सिद्धिवादिन|म्‌ ॥ ३ ॥ 


यह धर्म द्रव्य और ग्रधर्म द्रव्य ( पक्ष ) एक द्रव्य है। ( साध्य ) तक्त्व स्वरूप से महान्‌ यानी 
महापरिमागा वाले होते सन्‍्ते अमृत होने से ( हेतु )। ग्रत्यन्त परोक्ष उस आकाश की धिद्धि को कहने 
वाले मीमासक नेयायिक, साख्य, वेशेषिक झ्रादि वादियों के यहाँ श्राकाश के समान ( प्रन्वय हृष्टान्त ) 
अर्थातू--वशेयिकों के महत्‌ परिमाण वाले झाकाश को एक द्रव्य स्वीकार किया है, इसी प्रकार धर्म 
ओझोर अधर्म भी एक एक द्रव्य है । 
के ० 5 223. “है मूः 6 
महा दित्युच्पमाने पुदुगलस्कन्धेव्यभिवारों मा भूदित्पमृते्वव॑चन, अमूते- 
त्वादित्युक्त कालाणुभिवादिनः सुखादिमिः प्रतिवादिनो ने कांतो मा भूदिति महच्तविशेषणं । 
न चामूत -वमसिद्धं धर्माधमंयोः पुद्गलादन्यत्वे सति द्वत्न्‍त्वादाह्माशवदिति तत्पाधनाव्‌। 
नापि मल्‍्च त्रित्रगरण्यापित्वेत साधयिष्यमाणतत्वात्‌ । ततो निरद्ध। देतुः । 
हक्त्वे सति श्रमृतंत्व हेतु यह निर्दोष है यदि महक्त्वात्‌ इतना ही कह दिया जाता तो पुद्गल- 
निर्मित स्कन्धो के साथ व्यभिचार होजाता। वह व्यभिचार नही होय इस लिये अमृनंपन का कथन 
किया है, भर्थात्‌- पुदूग ल ते नभोवर्ग णा, महास्कन्धवर्गंणा, सुमेरु, स्वयंप्रभाचत पवेत, स्वयभूरमण 
समुद्र, श्र णीबद्धविमान अदि स्कन्ध महान्‌ है। किन्तु अमूर्त नही है, ग्रत पुदुूगल की स्कन्ध-स्वरूप 
झनेक पर्यायों मे एक द्रव्यपन नहीं ठहराया जा सकता है। यदि भ्रमृत॑त्वात्‌ इतना ही हेतु कह दिया 
जाता तो वादी विद्वान्‌ जेनों के यहा कालपरमाणुश्रो या सिद्ध आत्माओं करके व्यभिचार हो जाता 


तथा इस समय प्रतिवादी बन रहे नयाथिक या मीमासक के यहा अमूर्त माने गये सुख,इच्छा, झादि 
करके व्यभिचार होजाता | वह्ट व्यभिचार नहीं होय इस लिये हेतु मे महक्त्व नामक विशेषण डाला 
गया है । 

भावार्थ--ज॑ नो के कालाणु श्रौर सिद्ध जीवों को श्रमूर्त माना गया है, किन्तु महा परिमाण 
वाले नही होने से ये एक द्रव्य नही है। कालाणाये तो शभ्रसख्यात है, और सिद्ध अ्रनन्तानन्त हैं । प्रति- 
वादियों की श्रपेक्षा काल कस्के व्यभिचार नहीं होगा क्योंकि वे वशेषिक या नैयायिक काल द्रव्य को 


पंचम-भ्रध्याय ३७ 


महापरिभाण वाला श्रौर श्रमूर्त मानते हुये प्रसन्नता पूर्वक एकद्रव्य स्वीकार कर बैठे है, भ्रत' उनके 
यहा श्रमूर्त होरहे सुख, ज्ञान, क्रिया ग्रादि करके हुये व्यभिचार की निषृत्ति के लिये महापरिप्राण 
यहा विशेषश देना सफल है, धर्म और प्रधर्म द्रव्य मे श्रमृतंपना हेतु 5हर रहा है, ग्रत स्वरूपासिद्ध 
नही है, देखिये धर्म और अधर्म ( पक्ष ) श्रमूर्त है ( साध्य ) क्योकि पुद्ूगल से भिन्न होते सन्ते द्रव्य है। 
( हेतु | प्राकाश के समान ( ग्रन्वयहटान्त )। इस अनुमान से उस अ्रमूतेपन हेतु को साध दिया 
जाता है तथा हेतु का महक्त विशेषण भी असिद्ध नटी है, पक्ष मे ठहर जाता है, कारण कि तीन 
जगत्‌ में व्यापक हो रहे-पन करके धम श्र पअ्धर्म मे महापरिमाण को भविष्य मे साध दिया जावेगा 
तिम्त कारण यह महाप्रिमाण वाले होते हुये प्रमुतं ना हेतु निर्दोप है, इसमे कोई हेल्वामास दोष नहीं 
श्राता है। 
खघ्त॒राहरणमपि न साध्यसाथनघम विकलं तत्सिद्विवादिनां, तदेकद्रव्यत्वस्य साध्य- 

धर्मस्य च महत््व|मूतत्वस्य तक्ततस्तत्र प्रसिद्धस्वात्‌! गगनासस्तवादिनां प्रति तस्य तथास्वे- 
नाग्रे साधनादर्माधर्म द्रव्यद त्‌ । तत एवं नाश्रय सिद्धो हेतुस्तदाश्रयस्य धर्मस्याधमंस्प च प्रमा- 
णेन धिद्धत्वात्‌ । 

उक्त अनुमान मे उस ञ्राकाश की सिद्धि को स्पष्ट कहने वाले वादियों के यहा भ्राकाश उदा- 
हरण भी साध्यरूप धर्म और साधन स्वरूप धर्म से रीता नही है. क्योंकि उस भ्राकाश मे उसके एक- 
द्रव्यपन स्वरूप साध्यधर्म की और तक्ष्व रूप से महान्‌ होते हुये अमूर्तप्न स्वरूप साधन धर्म की 
प्रसिद्धि हो रही है। हा गगत का वद्धाव नहीं मानने-वाले चार्वाक आदि वादियो के प्रति उस श्राकाश 
को तिस प्रकार साध्य--सहितपन भर हेतुसहितपन करके श्रागे ग्रन्थ मे साध दिया जायगा जैसा कि 
यहा धर्म श्र अ्रधम द्रव्य को, तेसा एक द्रव्यपना और महान होते हुये अमूर्तपना साध दिया जाता 
है । तिस ही कारण से यह हेतु आरश्रयासिद्ध भी नहीं है। क्योकि उस हेतु के आधारभूत धर्म और 
प्रधर्म की प्रमाण करके सिद्धि हो चुकी है, “प्रसिद्धो धर्मी” ऐसा सूत्र है। ' पक्षे पक्षतावच्छेदकाभाव 
ग्राश्नयासिद्धि ' खर--विपाणा आाद ग्रसत्‌ पदार्थों मे कोई भी वास्तविक्र स्वकीय धर्म नही रहता है 
यो पक्ष में पक्ष के धर्म का नही रहना ग्राश्नयासिद्धि दोष है| 


नानाद्रव्यमसो नानाप्रदेशसवाद्ध रादिवत्‌ । 
इत्ययुक्तमनेकांतादाकाशेनेकता हता॥ ४ ॥ 
तस्य नानाप्रदेशवसाधनादग्रतो नयात्‌ । 
निरंशस्यास्य तत्सवंमूर्ंद्रव्येरसंगति: ॥ ५ ॥ 


यदि कोई पण्डित इस हेतु में सतृप्रतिपक्ष दोष उठाता हुआ यो दूसरा अनुमान बनाबे कि 
वह धर्म या प्रधर्म ( पक्ष ) अनेक ग्रनेक द्रव्य है, ( साध्य ) भ्नेक प्रदेशवाले होने से ( हेतु ) पृथिवी, 
जल, श्रादि द्वब्यो के समान ( अन्वय दृष्टान्त )। भ्ाचार्य कहते हैं कि यह कहना भ्रयुक्त है क्योकि एक- 


रद इलोक-वा तिक 


पन को हरलेनेवाले या एकता को धारने वाले आकाश करके उ्यभिचार होजाता हैं। प्र्थात्‌--प्राकाश 
प्रनेक प्रदेशवान्‌ है, किन्तु नाना द्रव्य नहीं है, एक द्रव्य है। भ्रगले “प्राकाशस्यानन्ता,” इस ग्रन्थ से 
ग्रथवा नय युक्तियों से उस आकाश का अनेक प्रदेश सहितपना साध दिया जायगा। इस श्रशरहित 
प्राकाश की उन सम्पुरणण मृतद्रब्यो के साथ सवति नही होसकती है । 
झर्थात्‌ू-वेशेषिकों ते आकाश को विभु द्रव्य माना है ' सर्वमूर्तिमहवब्यसंयोगित्व विभुत्वं” पृथिवी, 
जल, तेज, वायु, और मन इन सम्पूर्ण मूतिमत्द्व्यो के साथ संवोग रखने वाला पदार्थ बिभु माना गया 
है । यदि वेशेषिक आकाश के श्रशों को स्वीकार नही करेंगे तो निरंश आकाश भला बम्बई, कलि- 
काता, यू रप, अमेरिका, स्वर्ग नरक झ्रादि दूर दूर सभी स्थलो पर विराज रहे मूर्तिमान द्रव्यों के साथ 
कैसे सयुक्त हो सकेगा ? अ शो से सहित होरहा बास या नापने का गज तो नाना देश मे फैल रहे भीत 
या बस्त्रो पर सयुक्त होजाता है, किन्तु निरश परमाण सकृत्‌ भिन्नदेशीय पदार्थों से चिपट नहीं सकता 
है, ( समर्थन ) | 
ततो न पत्षप्यानुमानेन वाघा तस्याप्रयोजकत्यत्‌ | नाषि हेतोः कालास्ययापदि- 
श्तेति धर्माधमंयोरेव द्रव्यत्व सिद्धि: । 
तिस कारण हम जेनो के पक्ष की इस वंशेषिक के अनुमान करके वाघधा नहीं श्राती है । 
क्योकि वह नाना--प्रदेशत्व हेतु नाना द्रव्य--पन का प्रयोजक नही है, और हमारे हेतु के कालात्ययाप- 
दिष्टपना यानी वाधितहेत्वाभासपना भी नही है, इस कारण तीसरी वात्तिक द्वारा धममे श्ौर श्रधम के 
एक द्रव्यपनकी ।सद्धि होजाती है भ्राकाश के एक द्वव्यपन में किसी का विवाद ही नहीं है । 
यथा च तानि घधर्माधर्माकाशान्येकद्रब्याणि तथा । 
जिस ही प्रकार वे पम, अपमे, और आकाश दवव्य रूप से एक एक हैं, उसी अकार और भी कुछ 
विशेषता को लिये हुये हैं | इस बात को +ममने के लिये श्री उमाखामी महाराज अगले सृत्र को कहते हैं-- 


निष्कियाणि च ॥ ७॥ 


धर, श्रधमं, भ्रौर आकाश ये तीन द्रव्य करियाओ से रहित है, अ्र्थात्‌ू-धरमं, अधर्मे, श्राक।श 
ये केवल एक द्रव्य ही नही है, साथ मे देशसे देशान्तर होना रूप क्रिया से रहित भी है, जीव पुद्गलो 
के समान भ्रपने स्थान को छोड कर परक्षेत्र मे नही चले जाते हैं । 


उमयनिमित्तापेक्ष: पर्यायविशेषों द्रव्यस्य देशांतरप्राप्तिहेतुः क्रिया, न पुनः पदा- 


धरन्तरं तथा5ग्रतीयमानत्वात्‌ गुणसामान्यविशेषसमवायवत्‌ । 

श्रस्तरग कारण मानीगयी क्रिया परिणमन शक्ति और वहिरंग होरहे संयोग भ्रादि इन दोनो 
निमित्त कारणों की भ्रपेक्षा रखते हुए द्रध्य का जो पर्याय विज्ेष देश से देशान्तर प्राप्ति का कारण 
है, वह क्रिया है। फिर कोई स्वतंत्र न्‍्यारा पदार्थ क्रिया नही है, क्योकि तिसप्रकार स्वतत्र तश्व रूप 
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करके या प्रन्य पदार्थ-पने करके कर्म की प्रतीति नही होरही है | जैसे कि गुण, सामान्य, विशेष भ्रौर 
समवाय स्वतत्र होकर नही जाने जारहे है। अर्थात्‌-- वंशेषिकों ने द्रव्य से सर्वथा भिन्न स्वीकार कर 
गुणा, कर्म, सामान्य, विशेष, समवाय इनको स्वतंत्र तत्त्व माना है, प्राचार्य कहते है, कि क्रिया प्रथवा 
गुरा, सामान्य, विशेष, समवाय भी द्रव्य की ही विशेष पर्याये हैं। निराले तक्त्व नहीं हैं, भ्रत' यह 
क्रिया का लक्षण निर्दोष किया गया है। 

ननु क्रिया द्रव्यात्पदार्थानतरं तद्धिन्नलचणत्वाद्गुणादिवदिति। पदाथातरत्वेनाप्रती- 
यमानत्वमसिद्धमिति चेत, कथ्थंचिद्धिन्नलक्षण॒त्वस्य द्रव्पव्यक्ति भिरनेकांतात्‌ं। कालादिद्रव्य- 
व्यक्तीनां न द्रष्याद्धिमलछ्षसास्वं क्रियावदूशुण“त्समवायिकारगमिति द्रव्यलक्षण॒स्य तत्न भावा- 
दिति चेन्न, कालादिपु क्रियावस्वरजितस्य द्रव्यलक्षणस्योपगमात्‌ प्रथिव्यादिषु तदवर्जितस्य 
तस्य व्यारूयानात्‌ कथ्थ॑चित्तेषां द्रव्यलचणभेदसिद्ध । पदार्थान्तरत्वे तु द्रव्यव्यक्तीनां गुणा- 
दिध्यक्तीनामपि पदार्था तरस्वप्रसकतेः छुतः पट॒पदार्थनियमः ९ 


यहा वेशधिक स्वपक्ष का भ्रवधारण इस प्रकार कहते हैं कि क्रिपा ( पक्ष ) द्रव्य से सर्वथा 
भिन्न निराला पदार्थ है ( साध्य ) उस द्रव्य के लक्षण से सबंथा भिन्न लक्षण को धार रही होने से 
| हेतु ) गुणा, जाति, भ्रादि के समान ( भ्रन्वयदृष्टान्त ) | 'क्रियावदगुणवत्समवायिकारण” इस द्रव्य के 
लक्षण से “एक द्रव्यमगुणं सयोगविभागेष्वनपेक्षकारणं” यह कमे का लक्षण भिन्न है, श्रतः प्रन्य 
पदार्थपन करके नही प्रतीत होरहापन क्रिया मे भ्रसिद्ध है, यो कटने पर तो आचाये कहते है, कि तुम 
वेशेषिको के भिन्नलक्षणत्व का ग्रर्थ यदि कथ्थंचित्‌ भिन्न भिन्न लक्षणवानापन है। तब तो द्रव्य की 
व्यक्तियों करके व्यभिचार होजायगा, देखिये द्रव्य के पृथिवी, जल, तेज, भ्रादि ये भेद है, पृथिवी के 
भो घट, पट, पुस्तक भादि प्रनेक भेद तुम्हारे यहा माने गये है। इन मे कथंचित्‌ भिन्न-लक्षरापना हेतु 
विद्यमान है, किन्तु सर्वथा पदार्थान्तरपना सांध्य नही है, ग्रत. बैशेषिको का हेतु अन॑कान्तिक हेत्वा- 
भास है । 
यदि वैशेषिक यो कहे कि द्रव्य के काल, आत्मा, पृथिवी, आदि व्यक्ति विशेषों का लक्षण द्रव्य 
के लक्षण से भिन्न नही है जो क्रियावान्‌ है श्र गुणवात्त है. तथा कार्योका समवायि कारण है, वह 
द्रव्य है, द्रव्य के इस लक्षण का उन काल आदिको में सद्भाव है। भ्रतः उयभिचार नही झायगा, ग्रन्थ- 
कार कहते है। कि यह तो नही कहना क्योंकि काल आदि चार व्यापक द्रब्यों मे क्रियावानुपने से 
रहित हो रहे द्रव्य लक्षए को स्वीकार किया गया है, भौर पृथिवी भ्रादि पाच मूर्नों मे उस क्रिपावक्व 
को नहीं छोड कर उस पूरे द्रव्य लक्षण को वखाना गया है। श्रतः उन द्रव्य घ्यक्तियों के घटित होरहे 
द्रष्य लक्षणों का कथंचित्‌ भेद सिद्ध होजाता है। 
भ्र्थाव--क सादमुनि प्रणीत बंशेषिक दर्शन मे “क्रियागुणवत्समवायिकारणमिति” द्रव्य का 
लक्षण कहा है, यह पूरा लक्षण पृथिवी, जल, तेज वायु और मन में घट जाता है, झराकाश आदि 
व्यापक द्रण्यों में क्रिया नही मानी गयी है, श्रतः क्रियावस्व नही, भाद्यक्षशावक्क्ित्ति प्रवयवी में शुंण 
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वस्‍्ष्य भी नही माना गया है, कार्य से कारण एक क्षण पूर्व मे रहता है, गुण उपजने के प्रथम ट्रब्यं 
निगु ण है। यो द्रव्य के विशेष नौ भेदो मे कथचित्‌ भिन्न लक्षणपना वतं रहा है, भ्रत' व्यभिचार 
दोष तदवस्थ है, व्यभिचार की निवृत्ति के लिये यदि वंशेषिक द्रढ्यों की विशेष व्यक्तियों को स्वतंत्र 
तक्ष्व रूप से न्यारे न्यारे पदार्थ स्वीकार करेंगे तब तो गुण के रूप, रसादि, ब्यक्तियों को या कर्म के 
उत्क्षेपण, अ्रपक्षेपण अ्रादि व्यक्तियों को एवं पर-जाति, अ्रपर-जाति, इन सामान्य व्यक्तियों क्‍्रथवा 
भ्रमन्‍्त विशेष व्यक्तियों को भी स्वतत्र तत्त्व रूप से पदार्थान्तर पने का प्रसग प्राप्त द्वोगा, ऐसा होने 
पर छहो भाव पदार्थ होने का नियम भला कंसे ठहर सकता है ? सैकडो या श्रनन्ते मूलतक्त्व बन 
बेठेगे । 

द्रव्यत्वप्रतीतिमात्र द्रव्यलक्षणं सकलद्रव्यव्यक्तीनामभिश्न' तस्य कर्माणि मना- 
गप्यमावात्‌ सर्वथा तद्धिम्नलक्षणत्वं हेतुरिति चैत्‌, अ्रतिवाद्यसिद्धः सदृद्ब्यलचणमिति कर्मण्यपि 
द्रव्यप्रत्ययमात्रस्य भावादन्यथा तदसचप्रसंगात्‌ । 


वेशेषिक फहते है, कि द्रव्यत्व जाति स्वरूप करके जातिमानु द्रव्य की प्रतीति होजाना केवल 
इतना ही द्रष्य का लक्षण तो द्रव्य के पृथिवी आदि सम्पूर्ण नौऊ व्यक्ति विशेषों के अभिन्न है उस द्रव्य 
के लक्षण का कर्म मे कदाचित्‌ भी सदुभाव नही पाया जाता है. झत उस द्रव्य से सर्वथा भिन्‍न लक्षण- 
पना हेतु ठीक है, क्रिया मे वर्त्त रहा हेतु द्रव्य से पदार्थान्त रपने को सांध देगा, यो कहने पर तो ग्रन्थ- 
कार कहते है, कि कभचित्‌ भिन्न लक्षणत्व हेतु मे व्यभिचार दोष दिया जा चुका है, हा स्वंथा भिन्न- 
लक्षणत्व हेतु को कहो तो प्रतिवादी विद्वान ज॑नो के प्रति श्रसिद्ध है। पक्ष मे हेतु नहीं ठहरता है। 
'सद्द्रव्यलक्षणा द्रव्य का लक्षण सत्‌ है इस प्रकार सत्‌ स्वरूप द्रव्य की केवल प्रतीति करा देना इस द्रव्य 
का लक्षण सद्भाव कर्म मे भी विद्यमान है, अन्यथा यानी सत्‌ स्वरूप द्रव्य के लक्षण को यदि कमंमे 
नही माना जायगा तो खरबिपाण के समान उस कर्म के अ्सक्त्व का प्रधग होजावेगा, अ्रत: “स्वधा 
भिन्‍न लक्षखत्व” हेतु पक्षभूत कर्म मे नही ठ5हरा इस कारण तुम्हारा हेतु स्वरूपासिद्ध हेत्वेभास है। 


न हि सत्तामहासामान्यमेत द्रव्यमिति स्यादह्वादिनां दशेनं तस्याः शुद्धद्रव्यत्वोपग- 
मात्‌ । गुणयययवदृद्रव्यमिस्यशुद्धद्रव्यलचणस्य कर्मण्यमावेषि कर्थविदेकद्रव्यामिश्नलक्षश॒त्व॑ 
तस्य सिद्ध्येक्ष स्ंथा । तथ्य कथचित्पदार्थान्तरस्तं साधयेदिति विरुद्धसाधनादिरुद्ध परे; सर्बथा 
पदार्था तरत्वस्य तत्र साध्यत्वात्‌ । 


“सद्द्रव्य लक्षण” इस सूत्र श्रनुसार सत्ता नामका महासामान्य ही द्रब्य है, यह स्थाद्बादियो 
का सिद्धान्त नही है। उस महासत्ता को तो हमने शुद्ध द्रब्यपन करके स्वीकार किया है, पर्थात्‌ृ--बुद्ध 
द्रव्यो का निरूपण सत्स्वरूप करके किया जाता है, भ्रनेक शुद्ध द्रब्यो मे प्रत्येक होकर बर्त रहे अनेक 
झस्तित्व गुणों के परसंग्रह नय द्वारा किये गये ग्रापेक्षिक पिण्ड को महासत्ता कह दिया जाता है। 
इत: सूत्रकार करके कहा जाने वाला “सदृद्व्यलक्षण” यह शुद्ध द्रष्यो का लक्षण समक्ता जाय जो कि 
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कर्म चित्‌ भ्रभेद दृष्टि अनुसार शुद्ध द्रव्य की ओर लक्ष्य रखते हुये यावत्‌ गुणा, क्रिया, ग्रशुद्धद्र्य, पर्याय 
इन सम्पूर्ण सत्पदार्थों मे घटित होजाता है । 

हा गुण और पर्याय वाला द्रव्य होता है, इस अश्युद्ध दब्य के लक्षण का कम में प्रभाव होने 
पर भी कर्थंचित्‌ एक द्रव्य के साथ अभिन्न लक्षरापत्रा उस कर्म के सिद्ध होजावेगा श्रतः सर्वेथा द्रव्य 
के लक्षणपना नही सिद्ध होसका। वेशेशिकों का द्वितीय पक्ष अनुसार स्वंथा भिन्‍न लक्षणापना हेतु 
स्वरूपासिद्ध है, झौर प्रथम पक्ष भ्रनुसार कथ्थंचित्‌ भिन्‍नलक्षणपना हेतु तो कर्म मे द्रव्य से कथचित्‌ 
पदार्थान्‍्तर को साध सकेगा, इस काररा दृष्ट होरहे साध्य से विरुद्ध साध्य को सिद्धि कर देने से बेशे- 
षिको का हेतु विरुद्ध हेत्वाभास है। क्‍योंकि दूसरे विद्वान्‌ वैशेषिको ने उस कर्म मे सभी प्रकारों से 
पदार्थान्तरपन यानी न्‍्यारेपन को साध्य कर रखा है, भ्रत: वैशेषिको का भिन्‍न--लक्षणत्व हेतु अनै- 
कान्तिक, प्रसिद्ध और विरुद्ध दोषों से युक्त है। 


कर्म सबंधा न द्र॒व्यात्पदार्थान्तरं कथ्थंचिसद्धिश्नलक्षणत्वादू शादिवदिति परमतसिद्धें 
न चात्र कर्माप्रतिपन्नं॑ येनाश्रयासिद्धिः साधनस्य | नापि सर्वथा पदा्था वरत्वेन द्रव्यात्प्रतिपश्न 
कुतशिधर्प्रमाणात्‌ स्पाह्नादिभि), येन धमिग्राहकप्रमाण वाघा | तस्य कथ्थ॑चित्पदार्था तरस्वेनेव 
प्रतिपन्नत्वात्‌ न चेव॑ं सिद्धांतविरोध:, कर्मणः पर्यायस्वेन द्रव्यात्कथंचित्पदार्था तरत्वव्यवस्थि- 
तेरुत्पादविनाशत्वलक्षणस्य धौव्याद्द्रव्यलक्षणाहु दसिद्धं! । कर्मगुणसामान्यविशेषसमवायानां 
पर्यायलक्षणसद्भावात पर्यायपदार्थत्ववचनादन्यथातिप्रसक्‍्तेः । प्रागभावादीनां विशेषशविशेष्य- 
भावादीनां च पदार्थंतरत्वप्रसंगात्‌ पदाथशेपत्टकल्पनायामेकेनेव पदार्थन पर्याप्तत्वादन्येषां 
पदाथशेषावस्थिते प्रश्नेबधारणाभावा दित्युक्तप्राय॑ । 
वेशेषिकों के अनुमान का वाधक यह अनुमान है कि कर्म ( पक्ष ) द्वव्य से सर्वथा न्‍्यारा भिन्न 
पदार्थ नही है ( साध्य ) उस द्रव्य के लक्षण से कथंचित्‌ भिन्न, श्रभिन्न हो रहे लक्षण को धारने वाला 
होने से ( हेतु ) गुण, सामान्य, आदि के समान । इस प्रनुमान द्वारा पर-मत की यानी जैनमत की 
सिद्धि होजाती है । इस अनुमान मे पक्ष हो रहा कर्म ( क्रिया ) पदार्थ अपरिज्ञात नही है जिससे कि 
हेतु के श्राश्नयासिद्धि नामका दोष लग बंठता श्रर्थात्‌:बाल ग्रोपालो तक को क्रिया प्रसिद्ध होरही है 
भ्रत' हसारा “ कयंचित्‌ भिन्नलक्षणत्व ” हेतु आश्रवासिद्ध हेत्वाभास नही है भौर स्याद्वादियों करके 
जिस किसी भी प्रमाण द्वारा वह कर्म से सबंधा भिन्न तक्त्वपने करके भी ज्ञात नही है जिससे कि धर्मी 
को ग्रहण कराने वाले प्रमाण से बाधा झाती । 
हाँ द्रब्यसे कथंचित्‌ भिन्न पदार्थपने करके ही उस कमंकी प्रतिपत्ति होचुकी है भावार्थ -बैशे- 
षिक यदि हमारे हेतु में यों वाधा उठाना चाहूँ कि जिस प्रमाण करके वर्मी कर्म जाना जायगा बह 
प्रमाण द्रव्य से भिन्न होरहे ही कर्म को जान पायगा ऐसी दक्षा मे द्रव्य से सर्वथा भिन्न पदार्थान्तर- 
पन के प्रभाव को साधने वाला हेतु वाधित होजायगा, हम स्थाद्वादी कहते हैं कि घोड़े कादोड़ना, प्रा तर 
६ 


डे इलोक-बातिक 


फल का पतन होता, चक्की का अमण होना, पअरस्निज्वाला का ऊपर जाना, जैल॑या वांयु का तिरछां 
बहना ये सब क्ियाये क्रियावान्‌ पदार्थों से सवंथा भिन्न नहीं दीख रही हैं, हाँ पहिले घोडा स्थिर था 
अब चलने लगगया। स्थिर चाकी पीछे भ्रमण करने लग जाती है, यो क्रिपरावान द्रव्यसे क्रिया का कथ- 
चित्‌ भेद ही निर्णीत है, सब था भेद नही है, इस प्रकार कहनेसे हम प्रनेकान्त--बादियों के यहाँ काई जैन 
सिद्धान्त से विरोध नही आ्राता है क्योकि क्रिया होना एक पर्याय विशेष है, प्रत पर्याय होने के कारण 
क्रिया को द्रव्य से कथचित्‌ पदार्थान्त रपना व्यवस्थित है। सुबरण के कडे का सूवरण से सर्वथा भेद नही 
है । द्रव्य और पर्याय का समुदाय सन्‌ है उत्पाद व्यय और श्रौव्यों से तदात्मक युक्त होरहा सत पदार्थ 
माना गया हे। पर्याय के उत्पाद श्रौर त्रिनाश् लक्षण है, #व्य मे प्र बपना झओतपोत हो रहा है, झ्रत कर्म 
के उत्पाद, बिताश--स्वरूप लक्षण का द्रव्य के लक्षणाश होरहे श्रौव्य से भेद सिद्ध होरहा है। क्रिया, 
गुणा, सामान्य, विशेष ओर समवा- के पर्याय का लक्षण विद्यमान है, श्रत जेन सिद्धान्त मे परिस्पन्द 
रूप क्रिया, सहभावो-क्मभावी पर्याय स्वरूप गुण, सहश परिणाम या परापर विवतं-व्यापी परिणाम, 
स्वरूप सामान्य, पर्याय व्यतिरेक-स्वरूप विशेष और अविष्वग्भाग सम्बन्ध--स्वरूप समवाय इन सब 
के पर्याय का लक्षण विद्यमान है, श्रत' इनको जेन सिद्धान्त मे पर्याय पदार्थ कहा गया है, प्रन्यथा 
यानी--कर्म, गुण, झ्रादि को पर्याये नहीं मान कर स्वततन्न तत्त्व ( पदार्थ ) माना जायगा तो प्रति- 
प्रसग होजायगा । ग्रापेक्षिक गुण, श्रविभागप्रतिच्छेद, प्रतियोगित्व, अनुयोगित्व, आदि को भी न्यारे 
स्यारे पदार्थ होने क। प्रसण आजायगा | प्रागभाव, प्रागूसता, पश्चातु- सत्ता श्रादि को और विशेष्व- 
विभेषशभाव, श्राधार आधेयभाव, स्वरूय सम्बन्ध, तादात्म्य सम्बन्ध आदि का भी न्यारे न्‍्यारे 
पदार्थ होजाने का प्रसंग आवेगा। यो अनन्त मूल पदाय होजाने पर भल। वेशेषिको के यहाँ छह या 
सात पदार्थों की हों व्यवस्था कहाँ रही ? 

यदि वेशेषिक यो कहै कि पदार्थो की सख्या के प्रतिपादन करने वाले “धर्मविशेष्रसूतादू 
द्रव्यगुणकमंसामान्यविशेषस मवायाना पदार्थाना साधर्म्:- वंधर्म्याम्या तत्त्वज्ञानान्िश्रयसम” इस 
कणाद ऋषि प्रणीत सूत्र में हपने एवकार द्वारा कोई भ्रवधा रण नही किया है। दार्शनिक बेचारा 
कहाँ तक अनेक पदार्थों को गिना सकता है ? छह, सात, नौ, सोलह, पच्चीस झ्ादि कितने ही पदार्थ 
गिनाये जाय तो भी सकडो, हजारो, पदार्थ शेप पड़े रहते है विद्वान जन उपरिष्ठात्‌ उन वेशेष्य- 
विशेषशणभाव आ्रादि पदार्थों को मान ही लेते है। ग्रन्थकार कहते है कि इस प्रकार उक्त उपलक्षण 
पदार्थों के शेषपन करके यदि अतिरिक्त पदार्थों की कल्पना की जायगी तब तो एक ही उपलक्षणभूत 
पदार्थ करके पर्याप्तपना है। यानी सभी प्रयोजन सिद्ध हो जाय॑ंगे क्योकि पदार्थ--प्रतिपादक सूत्र मे छह 
ही भाव पदार्थों का अवधारणा नहा है, अतः कण्ठोक्त एकया दो पदार्थों से श्रतिरिक्त शेष प्रनेक 
पदार्थों के अवस्थित हो जाने पर सभी पदार्थ समझाये जा सकते है। इस बात को हम “ जीवा- 
जीवास्रव ' इत्यादि सूत्र का विवरण करते समय कह चुके है, प्रकरण प्रनुसार और भी कई बार 
ऐसा विवेचन किया जाचुका है। 


पंचम-भ्रध्याय ४३ 


सामान्यसमत्रायो कर्थ॑ पर्यायी ? निस्यस्वादिति चेश्न, तथोरपि गुशकम्म विशेषदद- 
नित्यत्वोपगमात्‌ । सद्शपरिशामों हि सामान्य स्याद्वादिनां अधिष्वग्भावश्च द्रध्यपर्याययों! 
समवायः, सचोत्पाद-विनाशवानेव सदृशब्यक्त्युत्पादे सादश्योस्पादप्रतीतेस्तद्विबाशे च तद्विना- 
शमात्रभावात्‌ | 
कलुषित--चित्त होकर बंशेषिक पू'छते है कि तुम जैनो के यहाँ सामान्य और समवाय भला 
किस प्रकार पर्याय माने गये है ? क्योंकि तुम्हारे यहाँ उत्पाद व्यय वाली पर्याय ग्रनित्य मानी गयी है 
किन्तु नित्य होता हुआ, श्रनेको मे समवेत होरहा सामान्य श्रौर नित्य सम्बन्ध माना गया समवाय 
तो नित्य है श्रतः ये दोनो स्वतत्र तत्त्व होने चाहिये। ग्रन्थकार कहते है कि यह तो नही कहना क्योकि 
उन सामान्य और समवाय दोनो को भी गुण, कर्म, और विशेष पदार्थों के समान अनित्यपना स्वी- 
कार होजाता है। श्रथवा वेशेषिको के यहाँ ग्रनित्य द्वव्यों के सम्पूर्ण गुगों और नित्य द्रव्यों के भी 
कतिपय गुणों तथा सम्पूर्ण कर्पों को जैंसे प्रनित्य माना गया है उसी प्रकार सामान्य और समवाय 
भी अनित्य मानने पडेगे। विशेष पदार्थ भी दृष्टान्त समझ लिया जाय जब कि स्थाद्वादियों के यहाँ 
सहरशपरिणाम ही सामान्य माना गया है तथा द्रव्य और पर्पा्यों का कथचित्‌ तदात्मक श्रपृथरभाव 
ही समवाय सम्बन्ध है, तब तो वह उत्पादवान्‌ और विनाशवान्‌ ही है क्योकि सहश व्यक्तियों का 
उत्पाद होने पर साहश्य ( सामान्‍य ) की उत्पत्ति होना प्रतीत होता है और उन सद्ृश व्यक्तियों का 
बिनाश होने पर उस सहशपन ( जाति ) का पूरा विनाश होरहा देखा जाता है। 


सावश्यस्य व्यक्त्यतरेषु दशना ज्नित्यत्वमितिचेश्न, वेसाद्श्यस्य विशेषस्थ गुणस्य 
कमराश्चेव॑ नित्यस्वप्रसंगात्‌ । नष्टोस्पन्नव्यक्तिम्यो व्यक्त्यंतरेषु न तदेव वेसाइश्यादि दृश्यते 
ततोन्यस्थेव दशेनादिति चेद्‌, साध्श्यादि परमेत्र किन्न मत्रेत्‌ तथाप्रतीतेरविशेषात्‌ । तो द्रव्य- 
पर्याय एवं क्रिया । 
यदि व्रशेषिक यो कहै कि एक व्यक्ति के नष्ट होने पर भी अन्य दूसरी दूसरी व्यक्तियों मे 
सहृशपना देखा जा रहा है, प्रत साहश्यस्वरूप सामान्य भी निश्य ही होना चाहिये। ग्रन्थकार कहते है 
कि यह तो नहीं कहना क्योकि इस प्रकार तो विसहशपन-स्वरूप विशेष पदार्थ को और गुण को 
तथा कर्म को भी नित्य होजाने का प्रसग श्रावेगा । देखो, विलक्षण पदार्थ के नष्ट होजाने पर भी दूसरे 
विसदृश पदार्थ विद्यमान हैं। एक काले, पोले, या खट्टे, मीठे, गुण के विनश जाते पर भी अन्य प्रथि- 
वियो में काले भ्रादि गुण विद्यमान हैं, हूलन, चलन, भ्रादि कर्म भी सदा किसी न किसी के होते हो रहते 
है, झतः ये भी तित्य वन बेदेंगे। 


८ हलोक-बा तिक 


यदि बेशेषिक यो कहैं कि नष्ट होरही या उत्पन्न होरही व्यक्तियों से निशाली श्रन्य विद्यमान 
व्यक्तियों मे वे ही तो वेसाहश्य, गुण, क्रिया, झादि नही देखे जा रहे है, जो कि नष्ट या उत्पन्न 
व्यक्तियों मे है किन्तु उन सष्टया उत्पन्न व्यक्तियों में वर्त रहे वंसाहइय झा दसे दूसरे भिन्न 
बैसाहइ्य आदि का ही अन्य व्यक्तियों मे दर्शन होरहा है, भ्रतः ये श्रनित्य हैं, यो कहने पर तो हम जैन 
कहते है कि तब तो न्यारे न्‍्यारे वैसाहइय झादि के समान फिर साहश्य, समवाय, आदि भी निराले 
ही क्यो नही होजांयगे क्योकि तिस प्रकार न्यारे साहश्य या निराले वैसाहश्य झादि की प्रतीति होने 
का कोई अन्तर नही है तिस कारण सिद्ध होता है कि द्रव्य की पर्यायविशेष ही क्रिया है, द्रव्य से 
निराला स्वतंत्र तक्व कोई कर्म पदार्थ नही है । 


गुणादोनां क्रियात्वप्रसंग इति चेन्न, ततों +िशेषलक्षणसद्भावात्‌ | द्रव्यस्य दि 
देशांतरप्राप्तिहेतु: पर्यायः क्रिया न सवः | सबंत्र सबंदा कप्मान्न स्थादिति चेलन्न, उमयनि- 
मित्तपेक्षवात्‌ क्रियायास्तदूभाव एवं मावात्‌ पर्यायांतरबत्‌। निष्क्रांवानि क्रियायाः निष्कि- 


याणि धर्माधर्माकाशा नि । कुत इत्याह । 

वेशेषिक कहते है कि द्रव्य की पर्याय को यदि क्रिया कहा जायगा तब तो गुण या सामान्य 
प्रादि को क्रिया होजाने का प्रसंग आजायगा । जैन सिद्धान्त अनुसार गुर भ्रादि भी द्रव्य के पर्याव है, 
प्राचार्य कहते है कि यह तो नही कहना क्योकि उस क्रिया से गुण श्रादि मे विशेष लक्षणों का सदुभाव 
पाया जाता है। द्रव्य को प्रक॒ुत देश से अन्य देशान्त्र की प्राप्ति का कारण होरहा द्रब्य की 
पर्याव तो क्रिया है, द्रव्य की शेष सभी पर्याय क्रिया नही हैं। यदि यहा कोई शअ्राक्षेप करे कि जब क्रिया 
द्रव्य का अन्तरग परिग्णाम है तो सर्व देशों मे सभी कालो मेद्रठ्प्र की देशान्तर प्राप्ति जो होती 
रहनी चाहिये सो किस कारगा से नही होती है बताश्रो ? श्राचार्य कहते है कि यह तो नहीं कहना 
क्योकि द्वठय की क्रिया नामक परिणति अन्तरग, वहिरग, दोनो निमित्तो की भपेक्षा रखती है जब 
भ्रन्तरंग, वहिरग, कारणों की योग्यता प्राप्त होगो तब उसके होने पर ही तो क्रिया की उत्पत्ति 
होसकेगी जैसे कि द्रव्य की अन्य पर्यायें सबंत्र सबदा नही होती फिरती है किन्तु नियत कारणो के अनु- 
सार कचित्‌, कदाचित्‌, ही होनी है । यहाँ तक यह निर्णीत कर दिया गया है कि परिस्पन्द स्वरूप 
क्रिया से निष्करान्त हो रहे धर्म, ग्रधमं, और आकाश द्रव्य निष्क्रिय है। किस कारण से ये तीन द्रव्य 
क्रियाश्रों से रहित है बताश्रो ? इस प्रकार जिज्ञामा हीने पर ग्रन्थकार वात्तिक द्वारा उत्तर कहते है-- 


निष्क्रियाणि व तानीति परिस्पंदविमुक्तितः । 
सूत्रितं त्रिजगद्व्यापिरुपाणां स्पंदहानितः ॥ १ ॥ 


पंचम-मध्याय प्‌ 


देश से देशान्तर होना--स्वरूप परिस्पन्द से छूट जाना होने के कारण सूत्रकार ने उन धर्म, 
प्रधर्म, भौर प्राकांश को इस सूत्र द्वारा “ निष्क्रिय ” ऐसा सूचित किया है क्योकि तीनो जगत मे 
व्यापने वाले स्वरूपको धारने वाले पदार्थ के हलन, चलन, भ्रादि €पन्द होने की हानि है, जो तीनो 
जगत्‌ मे ठसाठस भर रहा है वह कहाँ जाय ? श्रौर कहाँ से कहाँ झावे ? य,नी कही नही । 

धर्माधमों परिस्पन्दलचण्या क्रियया निष्कियो सकलजगद्व्यापित्वादाकाशवत्‌। 

परिणामलदणया तु क्रियया सक्रियावेव, अन्यथा वस्तुत्वविरोधात्‌ । स्वरूपासिद्धों हेतुरिति 
चेन, घर्मावर्मयोः सकललोकव्यापिस्वस्याग्रे समथनात्‌ । 

धर्म द्रव्य और प्रधमं द्रव्य ( पक्ष ) परिपन्द स्वरूप क्रिया करके रहित होरहे निष्किय हैं 
( साध्य ) क्योकि सम्पूण जगत्‌ में व्याप रहे है ( हेतु ) भ्राकाश के समान ( भ्रन्वयदृष्टान्त )। हाँ 
ग्रपरिम्पन्द-आत्मक प्रनेक परिग्शाम स्वरूप क्रिया करके तो वे सहित होरहे सक्तिय ही हैं प्रन्यथा 
यानी धर्म आदि में यदि अ्रपरिस्पन्द परिणाम स्वरूप क्रियाये भी नहीं मानी जायगी तब तो भ्रपरि- 
णामी पदार्थों के वस्तुपन का विरोध होजायगा जैसे कि खर -विषाण कोई वस्तु नही है। यदि यहाँ 
कोई यो आपेक्ष करे कि पक्ष में नही वर्त्ने से जैनों का सकल जगत्‌--व्यापीपना हैतु स्वरूपासिद्ध 
हेत्वाभास है, ग्रन्थकार कहते है कि यह तो नहीं कह बैठना क्योंकि धर्म, श्रधर्म के सम्पूर्ण लोक में 
व्याप--रहेपन का भअ्रग्रिम ग्रन्थ मे समर्थन कर दिया जाबेगा, उतावले मत होश्ो । 


सामर्थ्यात्सक्रियो जीवपुदूगलाविति निश्चयः । 
जीवस्य निष्क्रियले हि न क्रियाहेतुता तनो ॥ २ ॥ 


धर्म, भ्रधर्म, आकाश, इन तीन द्रव्य या काल को मिला देने से चार द्रव्यों के निष्कियपन की 
सूत्र द्वारा सूचना होचुकने पर विना कहे ही भ्रन्य शब्दो की सामथ्य से यह निश्चय कर लिया जाता 
है कि जीव द्रव्य और पुदुल-द्र्य क्रियासहित है। पुदुगल को क्रियासहित माननेमे प्रायः किसी का 
विवाद नहीं है । हाँ बेशेथिक, नेयायिक, साख्य विद्वान्‌ आत्मा में क्रिया होना नहीं मानते हैं कोई 


अ्क्रिया-वादी पण्डित तो किसी भी पदार्थ मे क्रिया को नहीं मानते है, सिनेमा मे देखे जारहे चित्रो 
को क्रियाओ के ज्ञान समान सभी क्रियाओं के ज्ञान अ्रान्त हैं, प्रन्य अ्रन्य प्रदेशों पर पदार्थ 
दूसरा, तीसरा, उपज जाता है । पूष प्रदेशों पर का पदार्थ वहा ही समूल-चूल नश्ट होजाता है । इस 
पर हम जैनों का यह कहना है कि यदि जीव को क्रियारहित माना जायगा तो द्वारीर मे क्रिया करने 
का हेतुपना जीव के घटित नहीं होसकेगा । भावाथ-हाथ, पाँव, भ्ादि शरीर में जीब ही क्रिया को 
उपजाता है, यथार्थ बात तो य_ है कि हम हाथ को उठाते है यहा हाथ मे झ्लोत पोत घुस रहे प्ात्मा 
या भात्मा के प्रदेशों को ही हम उठा रहे है, झ्रात्मा के उठ जाने पर उससे चिपट रहा हाथ भी उठ 
जाता है। बेलगाड़ी का ऊपरला भाग बैलों द्वारा खींचाजाता है, उससे चिपट रहे पहिये भी घिसटते 
जाते हैं गाड़ी पर बेठेहुए मनुष्य भी लदे भारद्वे हैं, झात्मा शरीर की हड्डियो में उलरूरहे भास, रक्त, 


रब 
»। 


छू इलोक न्‍वातिक 


( खून ) चर्म आदि धातु उपधातु, और मलो में भी क्रिया उपजाती है। जहा तक पूछ पहुँच ज 
हैं, वहा पर तो घोडा पूछ से ही डास को उडा देता है, हा इसके ग्रतिरिक्त शरीर प्रदेश पर क 
मच्छर के बैठ जानेपर घोडे की सक्रिय आत्मा वही चर्म मे कप क्रिया पैदा कर मक्‍खी को उड़ा ' 
है | स्वयं क्रिया-रहित पदार्थ दूसरों मे क्रिया उपजाने का प्रेरक निमित्त नहीं होसकता है। अ्र 
अपने शरीर बराबर परिमाण को धार रहे जीव के हलन, चलन, आरादि क्रियाश्रो का होना प्रर 
प्रमाण से सिद्ध है । 

प्रकृतेषु पंचसु द्रव्येध्वाकाशांतानां त्रयाणां निष्क्रियत्ववचने सामथ्याज्जीवपुद्ग' 


सक्रियौ छत्रिती वेदितव्यौ । 
प्रक रण प्राप्त पाच द्रव्यों मे आकाश परयंन्‍्त तीन द्रढ्यों के निष्क्रियपन का कथन करने 

उमास्वामी महाराज ने बिना कहे ही सामथ्यं से जीव और पुद्गल के क्रिया--सहितपन का यूचन 
दिया है, यह समक लेना चाहिये। गम्यमान पदार्थ को पुन कण्ठोक्त शब्दों द्वारा कहना व्यर्थ 
ग्रत्यन्त सक्षिप्त शब्दो द्वारा बहुत प्रमेय को कह देने वाले सूत्रकार महाराज का तो यह लक्ष्य रह 
ही चाहिये ! 

ननु पुदुगलाः क्रियावत्तयोपलभ्यमानाः क्रियावंत इति युक्त', जीउस्तु न सं 
यस्तरय तथानुपल भ्यमानत्वादिति न चोद्य, तस्य निष्क्रियत्वे शरीरे ब्रियाहेतुत्वविराधात 
ततः क्रियावानात्मान्यत्र द्रव्ये क्रियाहेतुत्वात्‌ पुदुगलद्र ब्य।दित्यनुमानाज्जीःस्य क्रियावत्त 


पत्षम्मान्न तस्य सक्रियत्वमयुक्त । 


यहा किसी का प्रइन है कि क्रियासहितपन करके देखे जा रहे गाडी, वायु, बादल, समुद्रज 
ग्रादि पुदूगल क्रियावान है, यो ज॑नो का कहना युक्ति-पूर्ण है किन्तु जीव क्रियावान्‌ है, यह कहना 
उचित नही क्योकि उस जीव की तिस प्रकार क्रिया-सहितपने करके उपलब्धि नही हो रही है। शा: 
स्व व्यापक है, एक देश से दूसरे देश मे नही जा सकता है। ग्रन्थकार कहते है, कि यह कुचोद्य उठा 
ठीक नही है, कारण कि उस आत्मा को क्रिया रहित मानने पर शरीर मे क्रिया करने के हेतु होरहे' 
का विरोध होजायगा | स्वयं दरिद्र मनुष्य दूसरे को धन देकर धनी नहीं बनासकता है। स्पर्शर्राः 
आकाश दूध या पानी को उष्ण नही कर सकता है। तिस कारणा से सिद्ध हो जाता है कि आत्मा (प 
क्रियावान्‌ है (साध्य ), भनन्‍्य पुदुगलद्रब्य मे क्रिया का हेतु होने से (हेतु ), पुद्गल द्रव्य के समान (प्र 
यहशन्त ) । भर्थात्‌-जैसे क्रियावानु ही पुद्गल दूसरे पुदुगल में क्रिया को उपजा सकता है, क्रियाव 
ऐ जिन गाड़ी के डब्बो मे क्रिया कर देता है, इस प्रकार अनुमान से जीव के क्रिया--सहित--पन ' 
उपलम्भ हाजाने के का रण उस जाव को क्रिपा-सद्वितपना अभोष्ट करना अयुक्त नही है । 


कालेन व्यमिचाराश्न हेतुगमको वेति चेन्न, कालस्य क्रियाहेतुत्वाभावात्‌ । क्रिय 
निबंतकत्व क्रियाहेतुत्वमिद साधन न पुनः क्रियानिमिशमात्रत्व तस्य कालादी सद्भावाम 


पंचम-पध्यारय ४७ 


वाह ठ्यभिचार: | कोलो हि क्रियापरिशामिनां स्तर्य नि्मित्तमात्र स्थवरिर ग़ती यबष्ठिकत्‌, न 
पुनः कियानिवेतेकः पर्णादो पवनबत्‌ । 

यदि यहाँ कोई यो दृषण उठावे कि काल तो सम्पूर्ण गति आदि परिणतियों का कारठा 
होरहा निष्क्रिय माना गया है अत काल करके व्यभिचार होजाने से जैनो का भन्यत्र द्रब्ये क्रिया- 
हेतुत्व नामका हेतु अपने सक्रियत्व साध्य का ज्ञापक नहीं है, भाचार्य कहते है कि यह तो नही कहना 
क्योकि काल को क़्िया का प्र रकहेतुपना नही है क्रिया का प्रे रक होकर सम्पादन करा देना यह 
“ ज़ियाहेतुत्व,, साधन का अर्थ है किन्तु फिर क्रिया का केवल उदासीन निमित्तकारणपना क्रिया- 
हेतुत्व नही है, अत क्रियाके उस प्र रक निमित्तपन हेतु का काल श्रादि मे सदभाव नही है इस कारण 
व्यभिचार दोष नही होता है। 

यो समभिये कि काल तो स्वयं स्वकीय भ्रभ्यन्तर बहिरग कारण या नियत उपादान कारणों 
अनुसार क्रिया स्वरूप परिणत होरहे पदार्थों का केवल उदासीन निमित्त है। जैसे कि पति वृद्ध 
पुरुष को गमन करने में लठ्या थोडा सहारा मात्र देती है, या चाक को घुमाने मे नीचे की पतली 
कौली साधारण सहायक है। बैठे हुये बुड्ढहे को लठिया बलात्कार से नही चला देती है। दण्ड करके 
कुम्हार के घुमाये विना विचारी स्थिर कील चाक का नही धुता देती है, इसी प्रकार काल क्रिया का 
उदासीननिमित्त है। जैसे तिनका आदि मे वायु प्र रक निमित्त होरहा है उस प्रकार काल क्रिया का 
स्वातत्र्य्वत्ति से सम्पादक नही है। यद्यात जीवो के साथ बंध रहा पुण्य, पाप, भी स्वयं गतिरहित 
होकर अन्य इष्ट, अनिष्ट, वस्तुओ्नो की गति करने मे सहायक होजाता है तथापि श्रप्राप्यकारी वह 
निमित्त कारण भले ही रहो किन्तु प्र रक निमित्त नही है । 

तारों मे बह रहा बिजली का प्रवाह जेसे पखा, ट्राम गाडी, श्रादि की गतियो का निर्वर्तक 
बनानेवाला है बसा प्रदृष्ट नही है, इसो प्रकार चुम्बक पाषाण, भले ही लोहे का आकर्षण कर 
उसको चिपटा लेबे किन्तु यहाँ बह गमन किये विना स्वतंत्रता-पूर्वक लोहे को ठेडा, तिरछा, ऊ चा, 
नीचा, नही चला सकता हे, बौइलर से निकल रही भाष स्वय गतिमान्‌ होतो हुई ऐ जिन को चलाने मे 
प्र रक कारण होजाती है । सत्य बात यह है कि मत्रशक्ति, ऋद्धि, भ्रतिशय, अभ्रहृष्ट, ततन्न झादि पदार्थ 
इस क्रिया के निर्मित्त कारण भले ही होजाय किन्तु प्र रक कारण वे ही द्रव्य हैं जो स्वयं क्रियावान्‌ हैं 
हम ज॑न क्रियारहित कारण से दूसरे में क्रिया होजाने का निषेध नहीं करते है। श्रादिभूत क्रियारहित 
कारणी से हो पहिलो क्रिया उपजेगी हा जो प्रक्षुष्ट प्र रके होकर दूसरे पदार्थ में क्रिया को करेगा 
वह स्वयं क्रियावान्‌ भ्रवर्य होना चाहिये। प्रकृत मे जीव द्रव्य शरीर मे क्रिया का प्र रक सम्पादक है 
श्रत वह क्रियावान्‌ अवश्य होना चाहिये जैसे कि पत्तों प्रादिक मे क्रियाश्रो का सम्पादक वायु स्वय 
क्रियावान्‌ है। धीवर पालकी मे बेद्य जी को लिये जा रहे हैं यहाँ वेद्य जी मे क्रिया पालकी द्वारा 
होरही है; पालकी मे क्रिया को धीवर कर रहे हैं धोकरो फे शरीर मे क्रियाशीं कौ उनको प्रात्मायें 


४द श्लोक -वातिक 


कर रही हैं। उत्साह, इच्छा, वेग, पुरुषार्थ, शक्ति इन करके छाती में क्रिया होरही धीवरों की टांगों 
को हकेलती जाती है अथवा कौर लीला जाता है यानी गटक लिया जाता है, यहाँ भी क्रियावान्‌ ही 
झाष्मा भपने हाथ, जबडा, गलकाक आदि शरीर के प्रतयवों में क्रिया का सम्पादक है, भले ही झ्रात्मा 
की क्रिया स्वय निष्क्रिय होरहे इच्छा, प्रयत्न, उत्साह झ्रादि से होजाय । भरत, विचारशील विद्वानों को 
यहाँ ग्रन्थकार के “ भ्रन्यत्र द्रव्ये त्रियाहेतुत्वातू, इस हेतु का भ्रन्तरतल में भ्रवगाह कर विज्ञार कर 


लेना चाहिये । 
प्रयत्नादिगुणस्तद्वान्न हेतुरिति चेन्न वे । 
गुणोस्ति तद्ठतो भिन्नः सर्वथेति निवेदितम।॥ ३ ॥ 


बेशेषिक कहते हैं कि प्रात्मा मे, सख्या, परिमारा, पृथक्त्व, सयोग, विभाग, बुद्धि. सुख, 

दु.ख, इच्छा, द्व ष, प्रयत्न, धर्में, भ्रधर्म, भर भावना नामक संस्कार ये चौदह गुण है तिन मे से 

प्रयत्न भ्रादि तीन गुरा ही शरीर मे क्रिया करने के हेतु है उन गुणोवाला आत्मा तों शरीर मे क्रिया 

करने का हेतु नही है| ग्रन्थकार कहते हैं कि यह तो कथमपि नहीं कहना क्योकि उस गुरणों वाले 

झात्मा से सर्वधा भिन्न हो रहा कोई गुण नही है, पूर्व प्रकरणों मे हम इस बातका निर्णाय कर चुके 

हैं। प्र्थात्‌-गुणी से गुणा भिन्न नही है, जब आत्मा के गुण शरीर मे क्रिया के सम्पादक है तो उनसे 
अ्रभिन्न हो रहा आत्मा भी क्रिया का हेतु बन बंठा । 

नास्मा शरीरादौ क्रियाहेतु्निंगु णस्यापि युक्तस्य तद्धेतुत्वश्रसंगात्‌ ततो5सिद्धो हेतुः 

प्रयत्नों धर्मोष्धमंश्वात्मनो गुणों हि तन्वामन्यत्र वा द्रव्ये क्रियाहेतुरिति परेषामाशयों न 

युक्त, अयत्नस्य गुणरत्वासिद्ध;, वीर्योन्‍्तरायक्षयोपशमादिकारणापादितों ह्ात्मप्रदेशपरिस्पंदः 


प्रयस्नो नः क्रियेवेति स्याह्ादिमिनिवेदनात्‌। तथा धर्माधरमंयोरपि पुद्गलपरिणशामत्व समर्थना- 


भात्मगुणत्व | 

इस कारिका का विवरण यो है वेशेषिको का यह ग्रभिप्राय है कि शरीर आदि मे क्रिया 
का कारश आत्मा नहीं है किन्तु गुण है यदि शरीर में क्रिया का कारण प्ात्मा को माना जायगा 
तो गुणों से रहित मुक्त आत्मा को भी उस क्रिया के हेतुपन का श्रसग होजावेगा, (तिस कारण जैनो 
का हेतु स्वरूपासिद्ध है “'ग्रात्मा क्रियावान्‌ भ्रन्यत्र द्रव्ये क्रियाहेतुत्वात्‌” यह द्वेतु पक्ष में' नही वर्तता है । 
हाँ प्रयत्न , धर्म, और अधर्म ये श्रात्मा के तीन ग्रुण ही शरीर में प्रथवा श्रन्य वस्त्र, भूषण, ठेला 
सूक्ष्म शरीर प्रादि द्रव्यो मे क्रिया के हेतु है। इस प्रकार दूसरे बैशेषिको का यह प्राशय है ग्रन्थकार 
कहते हैं कि यह उनका ग्रभिप्राय समुन्नित नही है क्योकि प्रयत्न को गुणपना प्रसिद्ध हैं, वीर्यान्त राय 
करमे के क्षयोपशम, इच्छा, प्रादि कारणो, करके सम्पादित क्रिया गया भात्मा के प्रदेशों का परिस्परद 


पर्च॑म-प्रंध्याय ४६ 


होजाना ही प्रयत्न है वही हमारे यहाँ प्रयत्न प्रात्मा की क्रिया मानी गयी है, इस प्रकार स्याद्वादी 
विद्वानों करके निवेदन कर दिया गया है। गर्थात्‌- ब्रात्मा का प्रयत्न ही आ्रात्मा की क्रिया है जो 
कि आ्रात्मा की पर्याय प्रात्मस्वरुूप ही है यदि कोई धनिक घोडागाडी में बैठा ( लदा ) जा रहा है 
या कोई रोगी डोली में बेठा जा रहा है यद्यपि परमि,मत्त से उस धनिक या रोगी की आत्माओ्रो में 
त्रिया हो रही है किन्तु यह उनका प्रयरन नही है, प्रतएवं प्रयत्न-स्व रूप किया से युक्त हो रहे भ्रात्मा को 
शरीर प्रथवा अन्य द्वव्यों मे क्रिया का हेतुपना कहा गया है तथा दूसरे तीसरे कारश माने गये धर्म, 
प्रधमं, भी पुदुगल द्रव्य के पर्याय है, इस बात का हम प्रथम भ्रध्याय मे समर्थन कर चुके है, भ्रत ये धर्म 
ग्रधर्म भ्रात्मा के गुण नही है, ऐसी दशा मे वेशेषिकों का आ्राक्षेप सफल नही होसका ! 
सम्रप्यसी प्रयत्नादिरास्मगुणः सर्वथात्मनों मिन्नो न प्रमाणसिद्धोस्तोति निवेदनात्‌ 
कर्थ चित्तद भिन्‍नस्तु स तत्र क्रियाहेतुरित्यास्मंव तद्धतुरुक्तः स्यात्‌ । तथा च कथमसिद्धों हेतु ? 
“ अस्तुतोप न्याय ” से उन प्रयत्न आदि को आत्मा का गृण भी मान लिया जाय तो भी 
वे प्रयत्त धर्म, और अधर्म ये ग्रात्मा से सर्वथा भिन्न होरहे तो प्रमाणों से सिद्ध नही है, ग्रात्मा से 
कथचित्‌ ग्रभिन्न हो रहे ही प्रयत्त या भावपुण्य, एवं भावपाप होसकते है, इसका हम निवेदन कर चुके 
है। उस आत्मा से कथ चित्‌ अभिन्न हो रहे प्रयत्न आदिक उन शरीर या प्रन्य द्रव्य मे क्रिया के कारण 
है, यो कहने पर तो वह झात्मा ही उस क्रिया का कारण है, यो कह दिया गया समझा जाता है। 
भ्रभद पक्ष के अनुसार एक की बात दूसरे कथड्चित अभिन्न मे भी नागू होजाती है। और तिस प्रकार 


आत्मा को शरीर झ्रादि की क्रिया का कारणपना सध जाने पर हम जैनों का  द्रव्ये क्रियाहेतुत्व / 
यह हेतु भला प्रसिद्ध हेत्वाभास कैसे होसकता है ? श्र्थातु-वही । 


क्रियाहेतुगुणल।द्वा लोष्टवत्सक्रिय: पुमान्‌। 
ध्मद्रव्येण चेदस्य व्यभिचारः परश्रुतो ॥ 9॥ 

न तस्य प्रेरणाहेतुगुणयोगित्वहानितः । 
निमित्तमाऋहेतुलात्खयं गतिविवर्तिनाम ॥ ४॥ 


झ्रथवा आत्मा को क्रिया-सहित सिद्ध करने का दूसरा अनुमान यो समभझिये कि आत्मा 
(पक्ष ) सक्रिय है ( साध्य ) क्रिया के हेतु होरहे गुणों को धारने वाला होने से ( हेतु ) इेल के समान 
( अ्न्वय हृष्ट।न्त )। यदि यहा कोई वेशेषिक पण्डित दूसरे विद्वान्‌ जैनो के शास्त्रों की सम्मति अनु- 
सार धर्मद्रव्य करके इस हेतु का व्यभिचार उठाये कि जीव, पुदुलो की गति का कारण धर्म द्रव्य है 


या गति के हेतु होरहे “ गति-हेतुत्व ” तामक गुण को धारने वाला धर्म द्रव्य है किन्तु वह सक्रिय नहीं 
ह 


प्र० इलौक-वा तर्क 


माना गया है, झभी इसी सूत्र मे धर्म द्रव्य को क्रियारहित साधा जा रहा है। ग्रेन्थकार कहते हैं वि 
यह दोष उठाना ठीक नही क्योंकि उस घ॒र्म द्रव्य को क्रिया की प्रेरणा करनेवाला हेतुभूत गुण वे 
योगीपन की हानि है। भ्र्थात्‌-क्रिया का प्रे रक कारण धर्म द्रव्य नहीं है, हा स्वयं गति-स्वरूप परि 
णमन कर रहे जीव पुदुलो की गति--क्रिया का केवल सामान्य रूप से निमित्त कारण ध्॒म द्रव्य है, हेर 
के शरीर मे प्र रकपना घुसा हुप्ना है, अत व्यभिचार दोष नहीं ग्राता है । 


क्रियाहेतुगुणत्वस्य हेतो: क्रियावत्वे साध्ये गगनेनानेकांत हत्ययुक्त, तस्य क्रिया- 
हेतुगुगायोगात्‌ | वायुसंयोगः क्रियाहेतुरिति चेन्न, तस्य क्रियावति ठणाद क्रियाहेतुस्वेन 
दर्शनात । निष्किये व्योमादो तथास्वेनाग्रतीतेः । न च य एबं तलादों वायसंयोगः स एवा- 
काशेरित, प्रतिसंयोगि-सयोगस्य भेदात्‌ वायुसंयोगसामान्यं तु न क्चिदपे क्रियाकारणं, 
मंदतमवेगवायुसंयोगे सत्यपि पादपादो क्रियानुपलब्धे। । 


वैशेषिक जन व्यभिचार दोष उठाने के लिये पुन अपनी घर-मानी प्रक्रिया अनुसार चेष्ट! 
करते है कि क्रिया के हेतुभूृत गुण से सहितपन हेतु का क्रियासहितपन साध्य करनेपर श्राकाश करके 
व्यभिचार होजायगा | ग्राचाये कहते हैं कि यह कहना भ्रयुक्त है क्योंकि उस आकाश के क्रियाके हेतुभूर 
होरहे गुण का योग नही है। यदि वेशेषिक यो कहैं कि श्राकाश और वायुका, सयोग नामका गुर 
क्रिया का हेतु हो रहा श्राकाश में विद्यमान है जैसे तृएवायुसयोग तृण मे क्रिया को कर देता है। सयोर 
दो आदि द्रव्यों मे ठहरता है, चल रही वायु मे जो ही संयोग है वही सयोग वहां के आकाक्ष रे 
विद्यमान है। आचार्य कहते है कि यह तो नही कहना क्योंकि वह वायु सयोग तो क्रियावान्‌ माने 
गये तिनके, पत्त।, शाखा, आदि मे क्रिया करने के हेतुपने करके देखा गया है, क्रियारहित भ्राका$ 
आदि में तिस प्रकार क्रिया के हेतुपने करके उस बायुसयोग की प्रतीति नहीं होती है । 

दूमरी बात यह है कि जो हो वायु--संयोग तृर झ्रादि मे क्रिया का हेतु है वही वायु-सयोग 
तो झाकाशमे नहीं है, कारण कि प्रत्येक सयोगी द्रव्य की श्रपेक्षा संयोग भिन्न भिन्न है, घट भ्रौ 
पट का सयोग होजाने पर घट का सयोग गुणा न्‍्यारा है और पट का संयोग न्‍्यारा है, दो द्रव्यों क 
एक गुणा साभे का नहीं होसकता है, अ्लीक है। हाँ सामान्य होने से दो गुणो को एक गुण भले हूँ 
व्यवहार मे कह दिया जाय, वशेषिको ने भी दो, तीन, झ्रादि पदार्थों मे प्रत्येक मे न्‍्यारी न्‍्यारी द्वित्व 
तिश्व, संख्या का समवाय सम्बन्ध से वर्तना स्वीकार किया है। पर्वत में प्रग्नि संयोगसम्बन्ध से रहत॑ 
है, यहाँ प्रतियोगिता सम्बन्ध से अभ्रश्नि मे सयोग रहता है और प्रनुयोगिता सम्बन्ध से प्वत में संथोः 
रहता माना गया है, वस्तुतः ये सयोग दो होने चाहिये, श्रतः दो संयोगियों की भ्रपेक्षा बायु सयोग उन 
में न्‍्यारा न्यारा है। 


पंचम-प्नन्याय हे 


हाँ सामान्य रूप ने मात्र वायुसंयोग तो किसी भी द्वव्य मे क्रिया का कारण नहीं माना 

गया है, देखिये भ्रतीव मन्‍्द वेगवाले वायु का सयोग होने पर भी कदाचित्‌ वृक्ष श्रादि मे क्रिया नही 

देखी जाती है अर्थात्‌-जी वनोपयोगी वायु सदा बहती ही रहती है कभी शरद्ध॑रात्रि के समय या वर्षा 

की शझादि मे भ्रथवा भ्रन्य प्रवसरो पर भी स्वेया मन्‍्द वायु चलती है, तब वृक्ष, दोपक, झादि पदार्थों 

में भी किया देखने मे नही भ्राती है, पृष्ट भीत या हृढ थम्भो को तो तीज वेग बाले बायु का संयोग भी 

हिला, ही नही सकता है, प्रतः आकाश करके ““क्रिया-हेतु गुणत्व ” हेतु का ब्यभिचार दोष नहीं 
झाता है। 

स्यान्मतं, न क्रियावानास्मा सर्वगतस्वादाकाशवदित्यनुमानवाधितः क्रियावान्‌ 

पुरुष इति पद्चः, कालात्ययापदिष्टश्य हेतुरिति | तदसत्‌, पुरुषस्य स्वंगतत्वासिद्धेः । सर्ब- 


गतः पुरुषों द्रव्यस्वे सत्यमृ्तत्वादगगनवदिति चेन्न, परेषां कालद्रव्येण व्यभिचारात्‌ साधनस्य | 


कालस्य पत्मीकरणाददोष इति चेन्न, पक्षस्यानुमानागमवाधानुषज्ञात्‌ । 
वेशेषिको कायो मन्तव्य भी होय कि प्रात्मा ( पक्ष ) क्रियावान्‌ नही है ( साध्य ) सर्वत्र 
व्यापक होने से (हेतु ) श्राकाश के समान ( रुष्टान्त )। इस झनुमान से तुम जैनो का “ आत्मा 
क्रियावान्‌ है ” यह पक्ष वाधित होजाता है श्नौर ' क्रियाहेतु-गुरात्वहेतु ” कालात्ययापदिष्ट (वाधित 
हेल्वाभास ) होजाता है। भ्राचार्ण कहते हैं कि यह उनका कहना प्रसत्य है प्रशसनीय नहीं है क्योकि 
पुरुष के सर्वव्यापकपन की सिद्धि नही होसकी है प्रर्थात्‌ सभी आत्माये शभ्रपने अपने ग्रहीतशरीर 
बरावर मध्यम परिमाणवाले है। मुक्त श्रात्मायें चरम शरीर से किचित्‌ न्‍्यून लम्बाई, चौड़ाई, मोटाई, 
को धार रही हैं केवल लोकपूरणा भ्रवस्थामे आत्मा तीन लोकमे व्याप जाती है। यदि वंशेषिक प्रात्मा 
को व्यापक सिद्ध करने के लिये यो प्रनमान उठावें कि आत्मा ( पक्ष ) सबंत्र फैल रहा व्यापक है 
( साध्य ) द्रव्य होते हुये भ्मूर्त होने से ( हेतु ) भ्राकाश के समान ( दृष्टान्त )। 
यहाँ रूप भ्रादि गुणों यां क्रिया, सामान्‍य, प्रादि मे व्यभिचार को निवृत्ति के लिये द्रव्यपन विशे- 
षणा देना और पृथिवी प्रादि में व्यभिचार के निवा रणार्थ भ्रमूत्तेत्व कहना साथंक है। ग्रन्थकार 
कहते हैं कि यह अनुमान तो टीक नही । क्योकि दूसरे विद्वान्‌ जैनो के यहाँ स्वीकार किये गये काल 
द्रब्य करके तुम्हारे हेतुका व्यभिचार दोष श्राता है। भावाथं--बादी, प्रतिवादी, दोनोको हेतु भ्रभीष्ट 
होना चाहिये भ्रन्यथा बह साध्य कोटि मे धर दिया जाता है। सवारी का घोड़ा वह होना चाहिये 
जो स्वय चलता हुआा प्रदववार को भी अभीष्ट स्थान पर ले पहुँचे किन्तु जो घोडी का निर्बल बच्चा 
( बछेडा ) स्वयं सिर पर धरना पडे वह गमक ( ले जाने वाला बाहन ) नही होसकता है। देखो 
काल बेचारा द्रव्य है भौर प्रमृर्त भी है किन्तु सर्वंगत नहीं है। यदि बंशेषिक यों कहैं कि काल को भी 
हम पक्ष कोटि में कर लेंगे, वह भी व्यापक द्वव्य है, झतः कोई दोष नहीं श्राता है। भ्राचांय॑ कहते हैं 


डर हलोक-वातिक 


कि यह ढंग तो ठौक नहीं। व्यभिचार स्थल को पक्षकोटि में डालने का विचार रखना अच्छा नह 
काल को सर्वंगत मानने पर तुम्हारे पक्ष की प्रनुमानप्रमाण और प्रागमप्रमाण में वाधा ध्ाजाने 
प्रसंग आता है। 
तथाहि--कालोउसबंगतो नानाद्रव्यत्वात्‌-पुदलवदि यनुमान॑ पक्षस्य वाघक्क | 
भात्रासिद्धो हेतु : तस्य नानाद्रव्यस्वेन स्याद्वादिनां सिद्धस्वात्‌! नानाद्रव्ये कालः प्र 
क्राशप्रदेश युगपद्व्यवहारकालभेदान्यथानुपपत्तः | प्रत्याक शप्रदेशं मिन्नो व्यवहारकालः स 
स्कुरुचेत्राका शलंकाकाशदेशयोर्दिवसा दिपेदान्यथानुपफ्त्ते: | तत्र दिवसादिभेदः पुनः क्रि 
विशेषभेदात्‌ नेमित्तिकानां लौकिकानां च सुप्रसिद्ध एबं। सच व्यवद्यारकालभेदो गे 
परेरभ्युपगम्यमानो मख्यकालद्रव्यमंतरेश नोपण्चते। यथा मुख्यसत्तमंतरेण कचिदुपय 
स्वभिति । प्रतिलाकाकाशप्रदेशं कालद्रव्यभेदसिद्विस्तत्साभनस्पानव्रयत्वात्‌ अन्यथा 
पतन्नत्वसिद्धे! । 
इसी वात को स्पष्ट कह कर यो दिखलाया जाता है कि काल द्रव्य ( पक्ष ) अव्याप 
( साध्य ) अनेक द्रव्य होने से ( हेतु ) पुदू्गल के समान ( हृष्टान्त ) | यह निर्दोष अनुमान तुर 
पक्ष | बाधक है, इस अनुमान में पडा हुआ हेतु श्रसिद्ध नही है क्योंकि उस काल की नाना द्रढ 
करके स्याद्वादियों के यहा सिद्ध कर दिया है।और भी लीजिये कि काल ( पक्ष ) अनेक द्रक 
( साध्य ) श्राकाश के प्रन्येक प्रदेश पर एक ही समय में भिन्न भिन्न व्यवहा र कालो की अन्यथा 2 
कालको नाना द्रव्य माने बिना, सिद्धि नही होपाती है। इस अ्रनुमान का हेतु भी अधिद्ध नही है, दे 
व्यवहार काल ( पक्ष ) प्रत्येक आकाश के प्रदेशों पर भिन्न शिन्न वत रहा है ( साध्य ) क्योकि 
ही समय उत्तर प्रान्तवर्त्ती कुरुक्षेत्र सम्बन्धी आकाश और दक्षिण प्रान्तवर्त्ती तका सम्बन्धी आा 
प्रदेशा मे दिवस आदिका भेद अन्यथा यानी भिन्न भिन्न व्यवहार कालकों माने विना नहीं बन पात 
यह भी हेतु असिद्ध नही है क्योकि उन कुरुक्षत्र, लका आदि देशो में फिर दिवस आदि 
भेद तो क्रियाविशेषों के भेद से होरहा निमित्तद्यास्त्रज्ञाता, ज्योतिषी पण्डित और लोकिक पुरुष 
यहाँ बहुत अच्छा प्रसिद्ध ही है श्र्थाव-सूर्यके उदय और श्रस्त की श्रपेक्षा लंका और कुरुक्षे 5 
स्वत्प अ्रन्तर पड जाता है। गीत और उष्णता मे भी अ्रन्तर है, आऋाम्र आदि फलों का आगे पीछे प 
इत्यादि क्रियाये भी विशेषताशो को लिये हुये है। यो क्रियाविशेषों के श्रनुसार दिवस प्रादि भेद 
न्यारे न्यारे स्थलों पर दिवस श्रादि भेदो करके उन व्यवद्वार कालो का भेद तथा व्यवहार काल 


भेद से काल को नाना द्रव्यपन साध दिया जाता है। 
मिन्न, भिन्न, व्यवहार काल तो वंशेषिक, मीमासक, भ्रादि सबको मानने पडते है और 
दूसरे विद्वानों करके गौण होकर स्वीकार कर लिया भिन्न भिन्न व्यवहार काल तो मुख्य काल-् 


पंचम-भधष्याय ५३ 


बिना नहीं वन सकता है। जैसे कि वेशेषिकों के यहा पर द्रव्य, गुण, कर्म मे मुख्य सत्ताको माने 
बिना कही सामान्‍य, विशेष, भ्रादि में उपचरित ( गौर ) सत्ता नही बन पाती है इस कारण लोका- 
काश 3 प्रत्येक प्रदेश पर भिन्‍न भिन्‍न काल द्रव्य की सिद्धि होजाती है क्‍्थोकि अन्यथानपपत्ति की 
मिद्धि होजाने से काल के उस नाना द्रब्यपन को साधने वाला हेतु निर्दोष है। नाना द्रव्यपनसे पुन: 
काल का प्रव्यापकपना संघ जाता है। अत झात्मा को व्यापकपना साधने में दिया गया वैशेषिकोी का 
« द्रह्य होते हुये प्रमूतेपता ” हेतु काल द्रव्य करके व्यभिचारी है। स्वसम्वेदन प्रत्यक्ष से भी आत्मा 
का अपने ग्रपने क्षरीर--परिमाण वाले का ही अनुभव होरहा है। 
कालस्पासव गतत्वेडनिष्टानुपंग१रि जिशषया प्राह / 


काल को ग्रव्यापक द्रव्य मानने पर ग्रनिष्ट का प्रसग होजायगा, यो वंशेषिको के भ्रभिप्राय 
के परिहार करने की इच्छा करके ग्रन्थकार अभ्रगली वातिक को सुन्दर कह रहे हैं। 


कालोसर्वगतलेन क्रियावान्नानुपज्यते । 
सर्वदा जगदेकेकदेशस्थत्वात्‌ प्रथक्‌ पृथक ॥ ६॥ 


करणाद मत-प्रनुयायी कहते है, कि काल को यदि भ्रसर्वगत द्रव्य माना जायगा तब तो इस 
हेतु करके परमाणु मन, डेल. गोली श्रादि के समान काल को भी क्रियावान्‌ बनने का प्रसग भरा जा- 
वेगा किन्तु हम और जेनभी कालको क्रिया-रहित मानते हैं श्राचार्य कहते है कि यह प्रसंग नही श्रापाता 
है क्योकि सदा लोक के एक एक प्रदेश पर पृथक प्रपक्‌ होकर कालाणु स्थित हो रहे हैं। बात यह है कि 
कालाणुप्रो के भ्रतिरिक्त सुमेर पवत, प्र वतारा, मनुष्य लोक से बाहर के सूर्य चन्द्र विमान, भ्रन्य भी 
बविले, भवन, कुल-पर्वत, आदिक श्रव्यापक पदार्थ जहाँ के तहां नियत होरहे स्थित है, हुलन, चलन, 
नहीं करते है। उसी प्रकार अभ्रसन्‍्यात कालारये भी झ्रनादि काल से अनन्त काल तक अपने प्रपने 
तियत स्थानों पर अडिग होकर व्यवस्थित है. उन में क्रिया होने का भ्रन्तरंग कारणा स्वेथा नहीं 
है । कोई बेगयुक्त पदार्थ कालाखुओो में ग्राध्ठात भी कर तो वह अमूतत कालाणुओ मे से गअव्याधात 
होकर परली ओर निकल जायगा, जैसे से कि स्वच्छ काच चलाया, फिराया, गया फेल रहो धूप 
को हिला, डुला, नहीं सकता है, धूप वहा की वहा ही रहती है, काच से उसका व्याधात या देक्षान्तर 
कर देना नही हो पाता है । 
क्रियावान्‌ कालो5स्वंग॒तद्रव्यत्वात्‌ पुदूगलवदित्यनिष्टासुपजन मयुरूं, सदा ले।का- 
काशकेकप् रेशस्थस्नेन एथक्‌-एथक कालाणूनां प्रसाधनात्‌ । ते हि प्रस्याकाशग्रदेश प्रतिनियत- 
स््रभावस्थितयो 5भ्यपगन्तव्या: परीक्षकेर्यथा व्वहारकालमेद्प्रतिनियतस्वमावस्थित्यसुपफ्चे; 
कदाचित्तत्परापूत्तिप्रसंगात्‌ । 


डे इलोक-बातिक 


वंशेषिक भनिष्ट प्रसंग को उठा रहे हैं कि काल द्रव्य (पक्ष) क्रियावानू हो जाना चाहिये 
(साध्य) भ्रव्यापक द्रव्य होने से ( हेतु ) पुदूगल के समान (हृष्टात) । ग्रन्थकार कहते है कि यह हम तुम 
दोनो को प्ननिष्ट हो रहे काल के क्रिया-सहित पन का प्रसग उठाना अनुचित है क्योकि सदा लोका- 
काश के एक एक प्रदेदा पर स्थित हो रहेपन करके प्रृथक-प्ृथक्‌ कालाखु द्रव्यो की भ्रच्छी सिद्धि कर दी 
गयी है। वे कालाणुये प्राकाश के प्रदेश पर ग्रपने प्रतिनियत स्वभावों करके स्थित हो रही परोक्षक 
विद्वानों करके अवश्य स्वीकार करनी पड़ती हैं, प्रन्यथा यानी--प्रत्येक प्रदेश पर प्रत्येक बालाणु के 
नही मानने पर तो प्रतिनियत स्वभावों को लिये हुये व्यवहार काल के भेदों को स्थिति नही बन 
पाती है। यो तो कभी कभी उन व्यवहार काल के विशेषो की परावृत्ति हो जाने का प्रसग हो जायगा 
किन्तु पराबुत्ति ( रहोबदल ) होती नही है, श्रत. कालाखुओको क्रिया-रहित और प्रत्येक प्रदेश पर 
नियत मान लेना उचित है। 
भणुपरिमाणानि च तानि कालद्रण्याणि स्कंपाकारत्वेन कार्यानुमितिप्रतीयमानस्य 
कार्यस्य प्रत्याकाशप्रदेश सकृद्द्र्ययहारकालमेदलक्षणस्यागुनापि कालद्रव्येण कतु' शक्यत्वात्‌ । 
एतेन सर्वंगतः काल इति पक्षस्पागमपाधोपदर्शिता . कर्थ १ “लोयायासपएसे एक्येक्के जे 


टिया हु एक्क्रेका | रथशाणं रासी इव ते कालाखू मुणयज्वा”” इत्यागमस्यावधितस्य सिद्ध: | 
अत एव द्व्यत्वे सत्यमूर्तट्वादिति द्ेतः कालात्ययापदिष्टः कालोउसबंगत एबं व्यवतिष्ठते | तथा 
खात्मन: परसमहत्वे साध्येडस्थेव हेतो! कालेन व्यभिचार: सिद्ध्यतीति नातस्तत्पिद्धियन क्रिया - 
वानात्मा क्रियाहेतगुशत्वाल्लोष्ट4 दित्यनुमानमनवद्च॑ न भवेत्‌ । पक्षस्यानु मानवाधनानवतारा द्े - 
तोश्व काल[त्ययापदिश्वामावादिति ब्रक्तमाकाशान्तानां निष्कियत्वं तदचनेन सांमथ्योज्जीव- 
पुषृगला.  सक्रियत्वप्रतिपांदन च कांलस्य वच्यमांणस्य निष्करियल्वात्‌ । 
वे काल द्रव्य अणु परिमाण वाले है क्योकि स्कनन्‍्ध श्राकारपने करके कार्य अनुमिति द्वारा 
प्रतीत किया जा रहा जो प्रत्येक श्राकाश के प्रदेश पर बुगपत्‌ व्यवहार काल के अनेक भेद-स्वरूप कार्य 
है वह भ्रणु-स्वरूप भी काल द्रव्य करके किया जा सकता है। इस कार्यके लिये व्यापक काल या लम्बे 
शरौड़े काल द्रव्य की आवदयकता नही है । 
इस उक्त कथन करके वदेषिको के काल संगत है, इस पक्ष की आगमप्रमाणसे आ रही बाधा 
दिखलाई जा चुकी है । श्रतुमान प्रमाण से तो वेशेषिको के पक्ष की बाघा हो ही चुकी । 
झ्रागम प्रमाश से बाधा किस प्रकार आती है ? उसको यो सुनो । प्राचीन किस। सिद्धान्त 
ग्रन्थ की गाथा है श्री नेमिचन्द्र सिद्धान्त-चत्रवर्ती ने भी द्रव्य-संग्रह ग्रन्थ में उल्लेख किया है “लोका- 
काश के एक एक प्रदेश पर एक एक होकर जो रत्नो की राशि के समान स्थित हो रही हैं वे कालाणुये 
समझ लेनी चाहिये । इस अ्वाधित हो रहे प्रागम की सिद्धि है। 


पंचम-प्रध्याय भ्र््‌ 


यों काल को भी पक्ष कोटि मे डालकर व्यापक सिद्ध कर रहे वैशेषिकों के पक्ष की अनुमान 
से वाधा दिखला दी जा चुकी थी, भ्रव ग्रागम से भी उस पक्ष की वाघ को प्रसिद्ध कर दिया है। 


इसी कारण से काल को पक्ष कोटि से डालकर “द्रव्य होते हुये भ्रमूं तपन,” यह हेतु बाधित 
हेत्वाभास हो जाता है क्योंकि काल द्रव्य प्रव्यापक ही व्यवस्थित हो रहा है भौर तैसा होनेपर आत्मा 
को परम महापरिणाम वाला (सर्वव्यापक) साध्य करने पर इस <द्रव्यत्वे सल्यमूर्तत्व' हेतु का काल द्रव्य 
करके व्यभिचार सिद्ध हो जाता है, इस कारण इस द्रव्यत्वे सति अमूतंत्वहेतु से श्रात्मा के उस सबंगत- 
पने की सिद्धि नहीं हो पाती है जिससे कि हम स्थाद्वादियों का “प्रात्मा क्रियावान है क्रियाके हेतु- 
भूत गुझो का धारने वाला होने से डेल के समान” यह प्रनुमान निर्दोष नही होता । 

भर्थात्‌- जैनियो का भ्रनुमान निर्दोष है क्योकि हमारे पक्ष के ऊपर भनुमान प्रमाणों द्वारा 


वाधाप्रो का भ्रवतार नही है और इसी ही कारण हमारा हेतु कालात्ययापदिष्ट नहीं है। भ्रतः 
सृत्रकार ने यह बहुत भ्रच्छा कहा था कि भ्राकाश पर्य॑न्त द्रव्यो के क्रिया-रहितपन है तथा उस कथन 
करके परिशेष न्याय द्वारा बिना कहे ही भ्रन्य उक्त शब्दों की सामर्थ्य से जीव और पुद्गल द्रव्यो का 
क्रियासहितपना समझा दिया गया है भौर भविष्य ग्रन्थ मे कहे जानेवाले काल द्रव्य को क्रिया-रहित 
पता भी निर्णीत कर दिया है जो कि सुत्रकार के प्रभिप्राय के श्रनुसार यह छटवथां वात्तिक और उसका 
विवरण काल के निष्क्रियपन का प्रतिपादन कर रहा है। 


नन्वेवं निःक्रियलेपि धर्मादीनां व्यवस्थिते। 

न स्थु; स्वयमभिप्रेता जन्मस्थानव्ययक्रिया: ॥»॥ 
तथोत्पादव्ययप्रोग्ययुक्तं सदिति लक्षण । 

तत्र न स्ात्ततो नेषां द्रव्य वस्तुतापि च॥ ८॥ 
हत्यपास्तं परिस्पंदक्रियाया: प्रतिषेधनात । 
उत्पादादिक्रियासिद्धेरन्यथा सलहानितः ॥ ६ ॥ 
परिस्पंदक्रियामूला नचोत्यादादय: क्रिया: । 

सवंत्र गुणभेदानामुत्पादादिविरोधतः ॥ १० ॥ 
स्वपरप्रत्ययो जन्मव्ययों यदि गुणादिषु। 
स्थांतश्व कि न पर्मादितरन्येब्वेबमुपेफ्ते ॥ ११ ॥ 


५च इलोक-वा तिक 


अरब यहां किन्ही दूसरे ही विद्वानों का प्रहन है कि इस प्रकार प्रमाण द्वारा धर्म भादि 
द्रव्यो के क्रिया- रहितपन की भी व्यवस्था होचुकने पर फिर स्वय जनो को अ्रभीष्ठ हो रही उत्पत्ति, 
स्थिति, और व्यय स्वरूप क्रियाये उनमे नहीं हो सकगी श्रौर ऐसी दशा मे सूत्रकार द्वारा किया गया 
तिस प्रकार उत्पाद, व्यय, भ्ौव्यों से युक्त पदार्थ सत्‌ है, यह द्रव्य का लक्षण उन धर्म श्रादिको मे 
घटित नही होसकेगा, तिस कारण इन धर्म आदिको का द्रव्यपना और वस्तुपना भी नही बन पाता 
है, भ्र्थात्‌- धर्म श्रादिको मे जब कोई क्रिया नही पायी जाती है तो उत्पाद, व्यय, ध्रौव्य रूप 
क्रियाओ के भी भ्रभाव हो जाने पर ध्वर्म प्रादिक न तो द्रव्य और न वस्तु सध सकेगे, खर-विषारा के 
समान असत्‌ हो जायगे। 
प्राचार्य कहते है कि यह शकाकार का कहना यो निराकृत होजाता है, कि सुत्रकार 
ने / निष्क्रियारि! व” इस सूत्र द्वारा हहन, चलन, कम्प भ्रादि परिस्पन्द--स्वरूप क्रिया का धर्म 
ग्रादिक द्वव्यो मे प्रतिषेध किया है. शुद्ध धात्वर्थ-स्वरूप या ग्परिस्पन्द--प्रात्मक उत्पाद ग्रादि क्रियाये 
तो उनमे सिद्ध है, भ्रन्यथा धर्म झ्रादिको के सतूपने की ही हानि होजायगी | उच्पाद, व्यय, आदिक 
क्रियायें परिस्पन्द--स्वरूप क्रिया को मूल कारण मान कर नही होती है। यदि हलन, चलन, आदि 
क्रिया की भित्ति पर उत्पाद, व्यय, ध्रोग्य माने जायगे तो गुणो के रूप पीत श्रादि भेद प्रभेदों के 
उत्पाद झादि होनेका विरोध हो जायगा । भावार्थ--बेशेषिको ने द्रव्यो मे ही उत्क्ष पण झ्रादि परि- 
स्पन्द स्वरूप क्रियाये मानी है। “ गरुणादिनिगु सक्रिय ” गुणों मे क्रियाये नही रहतो है, ऐसी दक्षा 
में क्रिया--रहित गुणों मे तुम्हारे विचार अनुसार उपजना, नशना, ठहरना, बढ़ना, घटना, आदि 


क्रियायें नही हो सकेगी । 
यदि आप गुण श्रादिको मे स्व और पर को कारण मान कर होरहे उत्पाद, व्यय और 


स्थिति को मानेंगे तो इसी प्रकार धर्म श्रादि द्रव्यों मे उत्पाद, व्यय, स्थितियों को क्‍यों नही स्वीकार 
करलिया जाता है। भावाधं--परिस्पन्द क्रिया के विना जैसे गुण आदिको मे अनेक अवरिस्पन्द-पात्मक 
क्रियाये होरही है, ज्ञान उपजता है, घटता है, बढ़ता है, सुख ठहर रहा है, भावना हृढ होरहो है प्रादि 
उसी प्रकार परिस्पन्द के विना भी धर्म आदि द्रव्यो में उत्पाद श्रादि क्रियाये सध जाती है । शुद्ध पर- 
मात्माये, पग्राकाशद्रव्य, कालाणुये, धर्म, अधमं, इस द्रव्यों म हलन, चलन. झ्ादि के बिना अनेक श्रप- 
रिस्पन्द क्रियाये होरही है, पद्स्थान-पतित हानि बृद्धियों के भ्रनुसार अन्तरग, बहिरग कारण-वश 
भनेक उत्पाद, व्यय, धोव्य होते रहते है। अत इनमे वस्तुपना, द्रव्यपना, वाल वाल रक्षित होरहा 


प्रक्षुण्ण है | नियंधर्न 28 
गतिस्थित्यवगाहानां परत्र न निवंधनं। 
पममादीनि क्रियाथुन्यस्वभावत्रा स्खपुष्णयत॥ १२ ॥| 


$ कै 
पैंपेम-घध्याय ५७ 


क्रियावत्वप्संगो वा तेषां वायुधरांबुवत्‌। 
इत्यवोद्यं बलाधानमात्रत्वादृगमनादिषु ॥ १३ ॥ 
धर्मादीनां स्वशकत्येव गत्यादिपरिणाभमिनां । 
यथेन्द्रियं बलाधानमात्र॑ विषयसंनिधो ॥ १ 9॥ 


किसी विद्वान्‌ का श्राचार्यों के ऊपर भाक्ष प्‌ है, कि धरम आदिक तीन द्वब्य ( पक्ष ) 
दूसरे द्रव्यों मे गति स्थिति, श्ौर श्रवगाह के कारण नही होसकते है, ( साध्य ) क्रिया रहितपना स्व- 
भाव होने से ( हेतु ) भाकाश के फूल समान ( हृष्टान्त ) | यदि धर्म, अ्धर्म और आकाश को यथाक्रम 
से गति, स्थिति, और ग्रवगाह देना इनका कारगा माना जायगा तो वायु, पर्वत, और जल के समान 
उन धम प्रादिकों के क्रिया--सहितपन का प्रसग होजावेगा अर्थात्‌--वायु क्रियासहित हो रही ही तृण 
प्रादिको की गति का निबन्ध है, पर्वत क्रिया करने की सामथ्यं को धार रहा ही पक्षी, पशु, झ्रादि 
की स्थिति का ग्रवलम्ब होरहा है। जल भी स्वय क्रियावान्‌ होरहा मछली, डेल, श्रादि के अवगाह 
का हेतु होरहा है । इसी प्रकार धर्म आदिक भी क्रियावान्‌ होजायगे । 
ग्रन्थकार कहते है कि यह चोद्य उठाना ठोक नहीं है। वयाकि अपनी शक्ति करके गति 
भादि स्वरूप परिशत होरहे पदार्थों के गमन, स्थित्ति, भ्रादि मे धर्म आ्रादि द्रब्यों को केवल बलाधायक- 
पना है, जिस प्रकार कि रूप रस, भादि विषयो के सन्निधान हाने पर चक्षु श्रादि दर्द्रिया चाल्षुपप्रत्यक्ष 
भ्रादि की उत्पत्ति में भ्रात्माके केवल वल का आझ्राघान कर देती है। भावार्थ--जैसे कि आत्मा को ज्ञान 
करने में इन्द्रिया थोडा सहारा लगा देती हैं, उसी प्रकार गति. स्थिति, अवगाह क्रियाशञ्रो में धर्म 
श्रादिक तीन द्रव्य स्वल्प सहारा लगाने वाले उदासीन काररा है, समय कारण तो गति-परिशत या 
स्थिति--परिणत अ्रथवा ग्रवगाहु--परिणत पदार्थ ही है। श्रत: षर्म श्रादिको के परिस्पन्द क्रिया से 
सहित्तपन का प्रसग नही आपाता है । 


पु सः स्वयं समर्थस्य तत्न सिद्धेन वान्यथा । 

तथेव द्रव्यसामर्थ्यान्निष्कियाणामपि स्वयं ॥ १५४ ॥ 
धर्मादीनां परत्रास्तु क्रियाकारणमात्रता। 
नवेवमात्मन: कालक्रियाहेतुलमापतेत॥ ९ ९॥ 

सर्वभा निष्कियस्या पि स्वयं मानविरोधतः । 


भ्द हलोक-वा तिक 


आत्माहिप्रेरकोहेतुरिष्ट:कायादिकर्मणि ॥ 
तृणादिकर्मणीवास्तु पवनादिश्व सक्रियः ॥१७॥ (पटपदी) 


विशेष शक्तिशाली कारणों की श्रपेक्षा विचार किया जाय तो उन चाक्षुष-प्रत्यक्ष भ्रादि ज्ञानो 
में स्वयं समर्थ हो रहे भ्रात्मा की ही सिद्धि है, अन्य प्रकारों से ज्ञान नही उपजता है। यानी-प्रात्मा के 
बिना मृत शरीर में वत रही इन्द्रिया ज्ञानो को नही उपजा सकती हैं । 

तिस ही प्रकार द्रव्य की सामथ्यं से स्वय क्रिया--रहित हो रहे भी धर्म श्रादिको को दूसरे 
जीव शझ्रादिको की गति आदि मे क्रिया का केवल सामान्य कारणपना रहो। 

यदि यहा कोई बंशेविक अवसर पाकर यो बोल उठे कि इस प्रकार तो क्रिया-रहित ही 
आत्मा को भी शरीर मे क्रिया का हेतुपता आ पडेगा ( प्राप्त हो जावेगा ) अर्थात्‌ क्रिया-रहित धर्म 
ग्रादिक जैसे दूसरे ५दार्थो मे क्रियाओ्रों को कर देते है, उसी प्रकार क्रिया-रहित जीव भी शरी रमे क्रिया 
को उपजा देगा, फिर 'शरीरे क्रिया-हेतुत्व' हेतु आप जैनो ने आत्मा में क्रिया-सहितपन को क्यो साध्रा 
था ? आचार्य कहते है कि यह नहीं समझ बैठना क्योकि सर्वथा भी स्वय क्रियाश्रो से रहित हो रहे 
आत्मा को मानने पर प्रमाणो से विरोध श्राता है जब कि शरीर आ्रादि की क्रिया करने मे भ्रात्मा 
प्रेरक कारण इुष्ट किया गया है जैसे कि तृरणा पत्ता श्रादि की क्रियाश्रो मे वायु, जल, विजली प्रादिक 
प्रेरक कारग्ण माने गये हैं, दूसरों मे क्रियाश्रो के प्रेरक कारण पवन आ्रादिक क्रिया-सहित ही है तो 
उसी प्रकार आत्मा भी क्रिया-सहित होना चाहिये तभी शरीर श्रादि मे क्रिया करने का वह प्रेरक-हेसु 
हो सकता है । 


वीर्यातरायविज्ञानावरणच्छेदभेदत: । 
सक्रियस्थेव जीवस्य ततोंगे कर्महेतुता ॥६८॥ 


तिस कारण से सिद्ध हुआ कि वीर्यान्तराय कर्म मोर ज्ञानावरण कर्म के (का) विशेष क्षयो- 
पशम हो जाने से क्रियासहित हो रहे ही जीव को शरीर मे क्रिया का हेतुपना प्राप्त होता है। 


हस्ते कर्मात्मसंयोगप्रयत्नाभ्यामुपेयते । 

येस्तेपि व प्रतित्तिप्तास्तयोस्तन्छकत्ययोगतः ॥१६॥ 
निष्कियो हि यथात्मेषां क्रियावद्ग सहश्यतः । 
कालादिवत्तथेवात्मसंयोग: सप्रयलकः ॥२०॥ 


पंचम-अप्रध्याय भर 


शु्यः स्यात्तस्य तदच्य निष्कियताविशेषतः। 
गुणाःकर्माण चेतेन व्यास्यातानीति सूचनात्‌ ॥२१॥ 
नतावदात्मसंयोगः केवल:कर्मकारणं । 
नुःप्रयत्वस्य हस्तादो क्रियाहेतुत्वहानितः ॥२२॥ 
नेकस्य तत्मयत्नस्थ क्रियाहेतुलमीक्यते। 
शरीरायोगिनोन्यस्य ततः कर्मप्रसंगतः ॥२३॥ 
प्रात्मा के हो रहे संयोग से श्रौर प्रयत्न से हाथ में कर्म (क्रिया) उपज जाती है, यह सिद्धान्त जिन 
वैशेषिको करके स्वीकार किया गया है वे कशाद मतानुयायी भी उक्त कथन करके प्रतिक्षेप को प्राप्त 
कर दिये गये हैं क्योंकि उत् ग्रात्मा के सयोग भौर भ्रात्मा के प्रयत्न मे हाथ में उस क्रिया को करने की 
शक्ति का योग नही है श्रर्थात्‌ कशाद ऋषि प्रणीत वंशेषिक दर्शन के पाचवे अध्याय का पहिला सूत्र 
है “आत्मसयोगप्रयत्नाम्या हस्ते कम” झात्मा के सयोग और ओआत्माके प्रययन से हाथ मे क्रिया 
उपज जाती है, क्रिया का समवायी कारण हाथ है, प्रयत्न वाले आत्मा का सयोग अभ्रसमवायी कारण 
है भौर प्रयत्न निमित्त कारण है। वेशेषिको ने पाचर्वे अ्रध्याय के अगले सूत्रों मे भी कर्म पदार्थ की 
परीक्षा की है। हम ग्रन्थकार को यह कहना है कि साधम्ये, बेधम्य श्रनुसार प्रमेय निरूपणा करने वाले 
इन वैशेषिको के यहा क्रियावात्‌ पदार्थों के साथ विसदृशपना होने से जिस प्रकार निष्किय हो रहा 
ग्रात्मा बेचारा काल ग्रादि के समान क्ियाप्रो का सम्पादक नही है उसी प्रकार प्रयत्न का साथी हो 
रहा श्रात्माका सयोग नामक गुर भी क्रिया का कारण नहीं है क्योकि उस श्रात्म-सयोग या प्रयत्न को 
उन काल प्रादिक के समान क्रियारहितपन का कोई अन्तर नही है “दिककालावाकाश5च क्रियायद् - 
धर्म्यान्निष्कियाणि” चकारादात्मसंग्रह:। इसके लगे हाथ ही वेशेषिको के इस प्रकार सूत्र करने से कि 
इस ।क्रैयावान्‌ के साथ विधर्मापन करके गुण भोौर कर्मो का भी निष्कियपने करके व्याख्यान किया जा 
जा चुका है, केवल झात्मसंयोग तो कर्म का कारण नही हो सकता है। 
प्र्थात--वैशेषिक दर्शन मे पाचव्वें भ्रध्याय के दूसरे प्रान्हिक का वाईसवा सूत्र “एतेन 
कर्मारणि गुणाइच व्याख्याता'” है, इस सूत्र के श्रनुसार कोई भी गुरा भला क्रिया का कारण या प्रधिक- 
रण नही हो सकता है ऐसी दक्षा में केवल भ्रात्म-संयोग भी तो उत्क्षेपणा आदि कर्म का कारण नही 
बन पाता है, झात्मा के प्रयत्न को भी हाथ झादि क्रिया के हेतुपन की हानि है क्योकि उस प्रात्मा के 
अकेले प्रयत्न को क्रिया का हेतुपना नही देखा जाता है, कोरा प्रयस्‍्त यदि क्रिया का कारण होता 
तो शरीर का सम्बन्ध नही रखने वाले भ्रन्य प्रदेशवर्त्ती व्यापक झ्रात्मा के उस प्रयत्न से भी क्रिया 


होने का प्रसंत! भाक़ेगा!॥ , 
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प्र्थात्‌-आत्मा को व्यापक मानने वाले वैशेषिको के यहा शरोर से झतिरिक्त थम्भ या भींत 
मे भी आत्मा विद्यमान है आत्मा का प्रयरन गुरा भी वहा आत्मा में समवेत हो रहा है किन्तु भीत में 
क्रिया नही देखी जाती है जो गुण वेचारे स्वय क्रिया रहित है वे प्रन्‍्य द्रव्यों मे क्रिया के प्ररक-कारस 
नही हो सकते है व्यापक द्वव्यवा गुर्ग किसी एक देणवर्त्ती स्वकीय शरीर नामक उपाधिमे ही क्रिया का 
प्रेरक कारण नहीं बन सकता है या तो सम्पूर्ण स्वसंयोगी पदार्थों मे क्रिया को उपजाबे प्रथवा 
कही भी क्रिया को नहीं उउजाबे । 

बात यह है कि वशेषिकों के यहा स्वीकृत व्यापक झात्मा था उसके सयोग शोर प्रयत्न 
गुण भला हाथ आदि में क्रिया की उत्पत्ति नही करा सकते है । 


सहितावात्मसंयोगप्रयत्नी कुरुतः क्रिया: । 
हस्तादावित्यमंभाव्यमन्धयो: सहदृष्टिवत्‌ ॥ २४ ॥ 
यदि वंशेषिक यो कहै कि प्रात्मा का अकेला सबोग या प्रयत्न गुग तो हाथ में क्रिया को 

नहीं उपजा सकते है, हाँ आत्मा के संयोग और प्रयत्न दोनो सहित होते हुये हाथ, पाव, श्रादि में 
क्रियाओं को कर देते है। श्राचार्य कहते है कि यह असम्भव है। जैसे कि दो श्रन्धे पुरुष साथ होकर 
भी दर्शन को नहीं कर पाते है श्रर्थात-अकेला भ्रकेला अन्धा भी देख नही सकता है और दो अ्रन्धे 
मिल कर भी चाक्ष्‌ प-प्रत्यक्ष नही कर पाते है, इसी प्रकार मिलकर आ्रात्मसयोग और श्रात्मप्रयत्न भी 
हाथ में क्रिया्रो को नहीं उपजा सकते है । 


अट्ष्टपेजिणो तो चेदकुर्वाणो क्रियां नारे । 
हस्तादो कुरुतः कर्म नेवं कजिदह॒ष्टित: ॥ २४ ॥ 
यदि वेशेषिक पुन यो कहै कि अ्रदृष्ट यानी विशेष पुण्य, पाप की अ्रपेक्षा को कर रहे वे 

संयोग और प्रयत्न भले ही आत्मा मे क्रिया को नहीं कर रहे है किसतु हाथ, !शर श्रादि मे क्रिया 
को कर देते है। ग्रन्यकार कहते है कि यह कथन ठीक नहीं है। क्याकि इस प्रकार कही भी नही देखा 
गया है, विना देखी टयी वात को केवल तुम्हारी प्रतिज्ञा-मात्र से स्वीकार करने की हमे टेव नही है। 

उष्णापेज्ञो यथा वन्हिसंयोग: कलशादिषु। 

रूपादौन्‌ पाकजान्‌ सूते न वन्‍्हों स्वाश्रये तथा ॥ २६॥ 

नृपयोगादिरन्यत्र क्रियामारभते न तु। 

स्वाधारे नरि तस्येत्यं सामर्थ्यादिति चेन्‍न वे ॥ २७ ॥ 


पंचम-ध्य याव ६१ 


वेषम्यादस्मदिष्टस्य सिद्धेः स|ध्यसमतवतः । 

प्रतीतिवाधनाबतडिपरीतप्रसिद्धित: ॥ २८ ॥ 

साध्ये क्रियानिमित्तत्वे रृष्टांतो हक्रिया श्रय: । 

स्यादेव विषमस्तावदन्निसंयोग उष्णभुत्‌ ॥ २६ ॥ 

पून झ्नपि वशेषिक वोलते हैं कि उप्णना की अ्रपेक्षा रखता हुश्रा भ्ररित का संयोग जिस 

प्रकार घट झादिकों मे पाक से जायमान रूप, रस, श्रादिकों को उपजा देता है किन्तु वह वन्हि- 
संयोग अपने आधार भूत अग्नि में रूप श्रादिको को नवीन नही उपजाता है, उसी प्रकार आत्म-संयोग 
ग्रादि गुरग भी अन्य हाथ, पाव, आदि मे क्रिया को बना देते हैं परन्तु भपने प्राधार होरहे झ्ात्मा 
भे क्रिया को नहीं उपजा पाने है क्योकि उन आत्म--सयोग, प्रयत्न, ग्रादि की इसी प्रकार सामर्थ्य 
है, कार्येका रणभाव के नियतपन में आप जैन भी व्यर्थ केगडा नहीं उठावेगे। प्राचार्य कहते हैं कि 
यह तो नही कहना क्योकि निश्चय से आपका हष्टान्त विषम पड़ता हैं उसमे तो हमारे ही इष्ट 
की सिद्धि होजाती है। बैशेविकों के ऊपर साध्य-सम दोष भी लगता है और प्रतीतियों से बाधा ग्राती 
है तथा वेशेषिकों के इस अभीष्ट मन्तव्य से विपरीत होरहे शिद्धान्त की अच्छी सिद्धि होजाती है। 
देखिये प्रकररशा में क्रिया का निमित्तपना साध्य किया जा रहा है उस अवसर पर क्रिया का आश्रय 
नहीं ऐसा अग्निसयोग हृष्टान्त दिया जा रहा है, अत उष्णता के साथीपन को घार रहा यह अग्नि- 
स्रोग विषम हृष्टान्त है। विपमहष्टान्त इप्ट साध्य को नहीं साध पाता । 


यथा च स्वाश्रये कुबंद विकार कलशादिषु। 

क्रोति वन्हिसंयोगः पुसो योगस्तथा तनो ॥ ३० ॥ 
इत्यस्मदिष्टसंसिद्धि: क्रियापरिणतस्य नुः 

काये क्रियानिमित्तत सिद्धे: संयोगिनि स्फूटं॥ ३१ ॥ 


दूसरी बात यह है कि ग्रग्नि-संयोग जिस प्रकार प्रपने श्राश्नय हो रहे झग्नि मे विकार को 
कर रहा सनन्‍्ता ही घट, ईट, रन्ध-रहे भाव ग्रादि में विकार को कर देता है, उसी प्रकार प्मात्मा 
का सयोग भी प्रांत्मा में क्रिया को करता सन्‍्ता ही शरीर में क्रिया को कर देवेगा, इस प्रकार क्रिया- 
परिणत शझ्रात्मा के सयोगी शरीर मेक्रिया के निमित्तपनन की सिद्धि होजाने से हम जेनो के इष्ट 
साध्य की भली सिद्धि होजाती है। आत्मा का क्रियासहितपना मन्दबुद्धि बाल गोपालो तक मे स्पष्ट छप 
से परिज्ञात हारहा है। भावाथं--भवा या भद्दा मे लग रही भाग का संयोग घट या ईट मे कठिनता, 
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रक्ति या पकता को उपजा देता है, साथ मे अग्नि के भी अनेक विकार कर देता है। भ्ररित पर मोटी 
रोटी को सेकने से भ्रग्नि की दशा को निहारिये वह निब॑ल, निस्तेज, होजाती है किन्तु वेशेषिक 
भ्रग्नि मे विकार होने को स्वीकार नही करते हैं, भ्रत साध्यसम दोष लागू होता है यहाँ तक ग्रन्थ- 
कार वेशेबिको के ऊपर विषमता, श्रस्मदिष्ट-सिद्धि श्रौर साध्यसभता का झ्रापादन कर चुके हैं, अब 


चौथी प्रतीतिवाधा को 5ठ5। रहे है । 
संयोगोर्थान्तरं वन्हेः कुपदेश्व तदाभ्रितः। 
समवायात्ततो भिन्नप्रतीत्या वाष्यते न कि ॥ ३२॥ 
धटादिष्वामरूपादीन विनाशयति स स्वयं । 
पाकजाब जनयत्येतत्मतिपद्ेत कः सुधीः ॥ ३३ ॥ 


उस श्रस्ति या घट आदि के भ्राश्नित होरह्या प्ररिनि या घट झ्रादि का सयोग तो समवाय- 
सम्बन्ध होजाने के कारण भला उन झाधारो से भिन्न माना गया है तब गो कथचित्‌ भ्रभिन्न होने 
की प्रतीति करके वह सब्रंथा भिन्न संयोग क्‍यों नहीं वाधित हो जावेगा ? थोडा इस बात को 
विचारों कि वह अग्निसयोग स्वय घट, ई ट आदि मे कच्चे, रूप, रस, भ्रादिको को विनाश देता है 
झौर पाक से जायमान पक्के रूप,रस, श्रादिको उत्पन्न कर देता है कौन बुद्धिमान्‌ ऐसी प्रयुक्त बात 
की प्रतिपत्ति कर लेबेगा ? प्रर्थात्‌कोई नहीं। अग्नि के कार्य को बेचारा निगु णा, निष्क्रिय भ्रग्ति- 


सथोग नही कर सकता है । 

न चेषा पाकजोत्पत्तिप्रक्रि । व्यवतिष्ठते । 

वन्हे: पाकजरूपादिपरिणामाः कुटादिषु ॥ ३४ ॥ 
स्वहेतुभेदतः स्व: परिणाम: प्रतीयते। 
पूवकारपरित्यागादुत्तराकारलब्धित: ॥ ३५ ॥ 
कुटे5पाकजरूपादिपरित्यागेन जायते। 

उन्हे: पाकजरूपादिस्तथा दृष्टेरबाधनात ॥ ३६ ॥ 
नोष्ण्यापेक्षस्ततों वन्हिसंयोगोत्र निदर्शनं । 

नुः क्रियाहेतुतासिद्दो विपरीतप्रसिद्धित: ॥ ३७ 0 


पंचम-प्रेष्याये $३ 
वैशेषिको के यहाँ मानी गयी यह पाकजपदार्थों की उत्पत्ति की श्रक्रिया व्यवस्थित नहीं 
' हो पाती है। भावा्थे-परम।णु में ही पाक होने को मानने वाले पीलुपाक-वादी वेशेधिको के यहाँ 
तथा परमाणु और अ्रवयवी दोनो मे पाक होने को कहने वाले पिठर -पाक--बादी नैयायिकों के यहाँ 
धांक-जन्य रूप प्रादिकों के उपजने की यह प्रक्रिया है कि प्रथम अग्नि-सयोग से परमाणुओों मे क्रिया 
उपजती है, क्रिया होजानेसे दूसरे परमाणु करके विभाग होजाता है, उस विभाग से द्यणुक को बनाने 
वाले सयोग का नाश होजाता है, परचात्‌-द्रधणुको का नाश होजाता है, उसके पीछे परमाणु मे 
श्याम श्रादिका नाश होजाता है, २--पुन: परमाणु में रक्त भादि की उत्पत्ति होती है, ३-तत्पश्वात्‌- 
दचणुक द्रव्य को बनाने के श्रनुकुल लाल परमाणु्रो मे क्रिया उपजती है, ४-पुनः विभाग होता है, 
५ पर्चातू-परमाणुओ मे पहिले होरहे सयोग का नाश होता है, ६-पीले दृधणुकी को आरम्भ करने 
वाला सयोग उपजता है, ७-उसके पीछे द्रचणुको की उत्पत्ति होती है, उसके पीछे द्रचरणुकोमें रक्त आदि 
की उत्पत्ति होती है। इसो प्रकार श्रौर भी कई प्रक्रियायें हैं। 
नेयायिको के यहा भी पाकज रूप, रस, गन्ध, स्पशों की उत्पत्ति करने मे ब्यून--प्रधिक, 
बसी प्रक्रिया इष्ट की गया है, ये भ्रवयबी मे भी पाक को मानते हैं किन्तु यह सब प्रमारा-वाधित है 
प्रवे मे घडा या भट्टा मे ईट विचारी टूट फूट कर परमारस्वरूप हुकड़े डुकड़े नही होजाते हैं यदि 
कोई ई'ट पिघल जाय या विखर जाय तो फिर वह वेसी हो छिन्न, भिन्‍न, होकर पक जाती है 
वबचित्‌ होने बाला कार्य सर्वन्न के लिये लागू नहीं होता है, भ्रतः यह वेशेषिको की प्रक्रिया व्यर्थ घोष- 
णामात्र है। बात यह है कि अग्निसयोग से नही किन्तु वंशेषिको के मतानुसार मानी गयी भ्रर्ति 
नामक द्रव्य से और जैत मतानुसार भ्ग्नि नामक श्रशुद्ध द्रव्य या पर्याय से घट, ई'ट, आदि में पाक- 
जन्य रूप, रस, श्रादिक परिणाम उपज जाते हैं । जगत मे अपने अपने विशेष हेतुओ से सम्पूर्ण परि- 
शाम होरहे प्रतीत किये जाते हैं। पूर्वोत्तराकारपरिहारावाप्तिस्थितिलक्षण. परिणाम , जैनसि- 
द्वान्त मे पृथप्ाकार का त्याग श्रौर उत्तर पभ्राकार का ग्रहण तथा भ्रोग्य अशो करके स्थिति होने 
को परिणाम कहागया है, पुवे-प्राकारों का परित्याग भौर उत्तर--वर्त्ती श्राकारो की प्राप्ति होजाने 
से घट में पहिले के पाकजन्य नही ऐसे भ्रपाकज रूप श्रादिका १रित्याग करके पुन अग्नि के द्वारा 
पाकज रूप झ्ादिक उपज जाते हैं यो तिश् प्रकार प्रत्यक्ष प्रमाए से दीख जाने की कोई बाधा नही 
प्राती है तिप्तकारण यहाँ उष्णता की प्रपेक्षा र॒कता हुआ अग्निसयोग नामक वेशे।षको का हृष्टाम्त 
देना ठीक नही है क्योकि इस दृष्टान्त को सामथ्यं से आत्मा के क्रियाहेतुपत की सिद्धि होजाने पर 
बेशेषिको के मन्तब्य से विपरीत होरहे श्िद्धान्त की प्रसिद्धि होजाती है, भ्रतः बैशेषिको के ऊपर 
प्रतीतिवाधा ओर विपरीतप्रसिद्धि का भ्रापादन किया गया समको । 


भनुष्णाशीतरूपश्वापेरकोनुपधातकः 
कुट: प्राप्त: कथ॑ रुपयुच्बेदोत्पादकारणं ॥ १८ ॥ 


६४ इलोक-ब तिक 


वेशेषिको ने उष्णाता की अपेक्षा रखते हुये अप्रग्ति-संयोग को पाकज रूप प्रादिको का 
कारण बताया है, उसमे हमारा यह कहना है जब कि प्रनुष्शाशीत स्पर्श वाला और काले रूप वाला 
पूवंबर्ती कच्चा घड़ा तुम वेशेषिको ने प्रेरक भी नही माना है श्रौर उपधातक भी नही माना है, ऐसा 
दशा में वह घड़ा पूर्व--बर्त्ती रूप श्रादिको के उच्छेद का कारण और उत्तर-वर्त्ती पाकज रूप झ्रादिको 
के उत्पाद का कारण कंसे प्राप्त होसकता है ? ,र्थातृ-घट यदि प्रोरक होता तब तो नवीन रूप 
झादिको का उत्पाद कर देता और यदि उपघातक होता तो पूर्ववर्ती रूप आदिकों का नाक्ष कर 
देता किन्तु यह सब कार्य आपने वन्हिसयोग के ऊपर रख छोडा है, ऐसी दशा में समवायिकारण 
होरहे घट की गॉठका कोई बल रूप आदिको के उत्पाद या विनाश में कार्यकारी नहीं हो पाता है। 


गुरुत निष्कियं लोष्ठे वर्तमान तृण[दिषु । 
क्रियाहेतुयथा तद॒त्मयलादिस्तथेत्षण।त्‌॥ ३६ ॥ 

ये वाहुसतेषि विध्वस्ता: प्रत्येतव्या दिशानया । 
स्वाश्रये विक्रियाहेतो ततोन्यत्र हि विक्रिया ॥ ४० ॥ 


द्रव्य स्येव क्रियाहेतुपरिणामात्पुनः पुनः । 
क्रियाकारित्वमन्यत्र प्रतीत्या नेव वाष्यते ॥ ४१ ॥ 

“४ आत्मसंयोगप्रयत्नाभ्या हस्ते कर्म ” इस सिद्धान्त को पुष्ट कर रहे वेशेषिक पुत कहते है 
कि जिस प्रकार डेल मे विद्यमान होरहा गरुरुत्व नाम का गृण स्वय क्रियारद्धित है किन्तु तृणा. पत्ता, 
ध्रादि मे क्रिया को उपजाने का हेतु है उसी के समान प्रयत्त, सयोग, भ्रादि निष्क्रिय भी है परन्तु 
झ्रादि मे क्रिया के उत्पादक हो जायगे क्योकि तिस प्रकार देखा जा रहा है, इल के साथ बन्ध रहा 
हलका तिनका या पत्ता भी नीचे गिर जाता है। आचार्य कहते है कि इस प्रकार जो कोई वेशेषिक 
पण्डित कह रहे हैं वे भी तो इसी उक्त कथन के ढग करके निराक्ृत कर लिये गये समभ लेने चाहिये । 
प्र्थात्‌-केवल भारीपन किसी भी क्रिया का सम्पादक नही है, गिर रहा क्रियासहित डल ही तिनका 
प्रादि मे जिया को उपजाता है, विक्रिया के हेतु होरहे स्वक्रोय भ्राश्रय मे विक्रिया होते हुये ही उस 
विक्रियाबान्‌ द्रब्य से अन्य पदार्थों मे विशेष क्रिया होसकती है, श्रन्यथा नहीं। बात यह है कि द्रब्य 
की ही बडी देर तक पुन. पुन क्रिया के हेतुपन करके परिणति होती रहती है तभी बह द्रव्य अन्य 
हाथ, शरीर, तिनका, झ्रादि पदार्थों मे क्रिया को करा देता है, यह द्रव्य का क्रियाकारीपना प्रती- 
तियो करके बाधित नही होता है, अतः क्रियासहित श्रात्मा को ही शरीर आ्रादि में क्रिया का हेतुपना 


है, यह निर्णोत समफ्ो । 2 को ३ 


पँचम-गअप्याय॑ ६५ 


पुरुषस्तद्गुणो वापि न क्रियाकारण तनो । 
निष्कियलायथा व्योमेत्युक्तियात्मनि वाधकं ॥ ४२ ॥ 
नानेकां तिकता धर्मद्रव्येशास्य कथंचन । 

तस्या प्रेरकतासिद्धें: क्रियाया विग्रह्ददिषु ॥ ४३ ॥ 


सक्रिय जीव को क्रिया का हेतु मानने वाले जैतो के ऊपर कोई वाधा उठा रहे है कि आत्मा 
अथवा उसका प्रयत्न आदि गुण भी ( पक्ष ) शरीर में क्रिया का कारण नही है (साथ्य ) क्रिया- 
रहित होने से ( हेतु ) जैसे कि आकाश ( अन्वयहष्टान्त )। आचार्य कहते है कि इस प्रकार जो आत्मा 
में क्रिया के कारणपन का वाधक कथन किया गया है वह हमारे विद्धान्त का वाधक नहीं होसकता 
है क्योंकि भ्रनुमान में पड़े हुये इस निष्क्रियत्व हेतु का धर्म द्रव्य करके व्यभिचार है। देखिये उस धर्म 
द्रव्य को शरीर आदि मे क्रिया का किसी न किसी प्रकार उदासीनरूप से अप्ररकहेतुपना सिद्ध हे । 
दूसरी बात यह है कि निष्क्रियत्व हेतु भागासिद्ध भी है क्योकि पुरुष के क्रियासहितपना साधा जा 
चुका है, गुण को तुम भले ही निष्क्रिप मानते रहो। 


एवं सक्रियतासिद्धावात्मनो नि तावपि । 

सक्रिय प्रसक्त चेदिष्टमूववंगतिल॒तः ॥ ४४ 

याहशो मशरीरस्य क्रिया मुक्तस्य ताहशी । 

न युक्ता तस्य मुक्त विरोधात्‌ कर्मसंगतेः ॥ ४५ ॥ 

क्रियानेकप्रकारा हि पुदूगलान[मिवात्मनां । 

स्वपरप्रत्ययायत्तमेदा न व्यतिकीर्यते ॥ ४६ ॥ 

वशेषिक श्राक्षेप करते है कि इस प्रकार श्रात्मा का क्रियासट्धितपना सिद्ध होजाने पर 

तो मोक्ष मे भी ग्रात्मा के क्रियासहितपल का प्रसंग आवेगा | यो कहने पर तो हम जैनो को कहना 
पडता है कि यह प्रसग हमको अ्रभीष्ट है, हम आत्मा का ऊब्वंगमन स्पभावर मानते है, झ्राठ कर्मो का 
नाश्ष तो मनुष्य लोक मे ही होजाता है पुन' ऊध्वंगमनस्वभाव करके मुक्त जीव सिद्धलोक में विराज- 
मान होजाते हैं। हां इस बात का ध्यान रखना चाहिये कि स्थल, सूध्म, शरीरोंसे सहित होरहे 
ससारी जीव की जिस प्रकार की क्रियां है बसी मुक्त जीव की क्रिया मानना समुचित नहीं है, नही 
तो उसके मुक्तपन का विरोध हीजावेगा शअ्रर्थातृ-आदारिक, वैक्रियिक, शरीर-धारी जीव ऊपर, 


नीचे, तिरछे, चलते हैं, घूमते है, नाचते कुदते है, प्रथवा सूक्ष्मशरीर-धारी विग्रहगति के जीब भी 
ऋजुगति, पासख्िमुक्ता, लांगलिका, गोमूत्रिका, गतियो जँसे जाते श्राते है, तैसे मुक्त जीव क्रिया को 


नही करते है । 
दर 


चर इलोक-बातिक 


कर्मों का क्षय होते ही उसी समय ऊर्ध्वंगति स्वभाव करके सींते राजु ऊचा गमन करके 
सिद्धलोक मे विराजमान होजाते है, भले ही सिद्धों में ऊर्ध्वंगतिस्वभाव सदा विद्यमान हैं किन्तु 
ऊपर धर्म द्रव्य का अभाव होनेसे सिद्ध भगवान्‌ पुन ऊपर झअलोकाकाह मे समन तहीं कर पाते है । 
ज्ञानावरण पक्‍्रादि कर्मों के साथ सगति होजाने से पुदूगलों के समान ससारी आत्माश्रो की परिस्पन्द- 
स्वरूप क्रियायें अनेक प्रकार की है, स्व शौर पर कारणों के झ्रघोन होकर प्रनेक भेदों को धार रही 
वे क्रियायें परस्पर मिश्चित नहीं होजाती है । भावार्थ-स्वकीय भर परकीय कारण के वश हो रही 
बे ज़ियायें न्यारी न्‍्यारी है, घोटे पर चढा हुआ अश्ववार स्वय औ्ौर घोड़े को तिर्मित्त पाकर नाना 
प्रकार की भिन्न भिन्न क्रियाप्नों को कर रहा है, के क्ियाये प्रश्ववार से कथ्थचित्‌ भिन्‍नत अभिन्‍न 


स्वरूप हैं । #ु 
सान्येव तद्वतो येषां तेषां तदद्॒यशून्यता । 
क्रियाक्रियावतोभ देनाप्रतीतेः कंदाचन ॥ ४७ ॥ 


वह क्रिया उस क्रियावाब्‌ से सर्वथा भिन्न ही है यह सिद्धान्त जिन वेशेषिकों के यहाँ स्वी- 
कार किया गया है उन वैशेषिक या नेयायिको के यहाँ उन क्रिया मौर क्रियावान्‌ दोनों का शुस्यपना 
प्राप्त होता है क्योकि किया प्ौर क्रियावान्‌ की भिन्नपने करके कदाचित्‌ भी प्रतीति नहीं होती है । 
प्र्थात-जैसे मग्नि को उष्शता से सब॒था भिन्न मानने पर उष्णता के विना अभ्रग्नि की कोई सत्ता नहीं 
और पश्राश्रय प्रग्ति के विना उष्णता भी ठहर नहीं पाती है, दोनो का भ्रभाव होजाता है, उसी प्रकार 
क्रियावान्‌ द्रव्य को किया से भिन्न मानने पर क्रिया झोर क्रियावान्‌ दोनों पदार्थ शून्य होजाते है । 
कोई किया या क्रियाबान्‌ को न्यारा दिखा तो दे ?। 


क्रियाक्रियाअयों मिन्नो विभिन्न्यलतः। 
महाविध्यवदित्येतद्विभेदेकांतसा धनं ॥ ४८ ॥ 


धर्मिग्राहिप्र माणेन हेतोवाधिननिर्णयात्‌ । 
कथंचिद्विन्नयोस्तेन तयोग्रंहएतः स्फूट ॥ ४६ ॥ 


वैशेषिक प्नुमान बनाते है कि क्रिया ओर क्रिया का ग्राश्रय होरहा क्रियावान द्र॒ब्य 
( पक्ष ) ये दोनों सर्वथा भिन्न हे ( साध्य )। विशेष रूप से 'भिन्न है! “भिन्न है” इस ज्ञान का विषय 
होनेसे ( हेतु ) सह्यपवंत और विध्य पर्वत के सम्रान ( अन्वय दृष्टान्त )। इस प्रकार यह क्रिया और 
क्रियावान्‌ के सवथा भेद को एकान्त से साधने बाला अनुमान है। प्राचाय कहते है कि ्त प्रनुमान में 
पड़े हुये हेतु की धर्मी को ग्रहरा करते वाले प्रमाण करके वाधा होजाने का निर्णय होरहा है क्योकि 
पक्ष कोटि मे पड़े हुये कथचित्‌ भिन्न होरहे ही उत क्रिया और क्रियावान्‌ का उस धर्मी ग्राहक प्रमाश 
करके स्पष्ट रूप से ग्रहण होरहा है। क्रिया और क्रियावान न्यारे न्‍्यारे किसी को नहीं दीख रहे है, 
किया के नहीं टपंजते पर भी अथवा किया के नष्ट होजाने पर भी क्रियाबान पदार्थ विद्यमान रह 
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सकता है, ग्रत: क्रिया से क्रियावान को सर्वथा अभिन्न भी नहीं कह सकते हैं, अ्रतः क्रिया और क्रिया- 
वान में कथंचित्‌ भेद स्वीकार करना ही बुद्धिमानों को सनन्‍्तोष कराने वाला है। 


विभिन्नप्रत्ययलं व सवंथा यदि गयते । 
तत एवं तदा तस्यासिद्वलं प्रतिवादिनः ॥ ४० ॥ 


कृथ॑चित्त 


कृथंवित्तु न तत्सिडं वादिनामित्यसाधन। 
विरुद्ध वा भवेदिष्टविपरीतप्रसाधनात्‌ ॥ ५१ ॥ 


वेशेषिको ने क्रिया और क्रियावान के सर्वथा भेद को साधने मे विभिश्नप्नत्ययपना हेतु 


दिया है, प्रत्यय शाब्द का अर्थ ज्ञान पकड़ा जाय तो भिन्न भिन्न ज्ञान का गोचरपना श्रर्थ निकलता 
है और प्रत्यय का प्रर्थ कारणा करने पर क्रिया श्ौर क्रियावान के कारण भिन्न भिन्न हैं, यह हेतु का 
प्र्थ प्रतीत होता है, भ्रस्तु--4शेषिक चाहे किसी भी श्रर्थंको अभिप्रेत करें हमे केवल इतना ही कहना 
है कि विभिन्न प्रत्यवयना क्रिया और क्रियावान्‌ मे सर्वधा कहा जा रहा है तब तो तिस ही कारण से 
यानी कथचित्‌ विभिन्न प्रत्ययपना उन क्रिया, कियावानों मे ज्ञात होजाने से प्रतिवादी होरहे जैनो के 
यहा वह स्वथा भिन्न प्रत्ययपना हेतु असिद्ध हेत्वाभास है भ्र्थातृ-जे+ सिद्धान्त श्रनुसार सर्वथा भिन्न 
प्रत्ययपना हेतु तो पक्षभूत क्रिया और क्रियावान्‌ मे नही ठहर पाता है, भ्रत वंशेषिको का हेतु स्वरू- 
पासिद्ध है। हा यदि कथंचित्‌ भिन्न प्रत्ययपना हेतु कहा जाय तो प्रतिवादी ज॑नो को तो सिद्ध है किन्तु। 
वादी होरहे वंशेषिको के यहां वह कथचित्‌ विभिन्‍न प्रत्ययपना हेतु सिद्ध नही है, इस कारण फिर भी 
बह हेतु समीचीन साधन नही बन सका | दूसरी बात यह है कि कभधचित्‌ विभिन्‍नग्रत्ययपना हेतु क्रिया 
और क्रियावान्‌ मे कथचित्‌ भेद क्रो ही साधेगा, भ्रत इष्ट होरहे सर्वथा भेद से विपरीत कथचित्‌ भेद 
का अच्छा साधन कर देने से वंशेषिको का कर्थंच्ित्‌ भिन्न प्रत्ययपना हेतु विरु७ हेश्वाभास होजायगा 


साध्यसाधनवेकल्यं रृष्यांतस्यापि दृश्यताम। 
सत्तेनाभिन्नयोरेव प्रतीतेः सहर्विध्ययो: ॥ ५२ ॥ 


वेशेषिको के द्वारा प्रयुक्त किये गये सह्य और विध्य पर्वत दृष्टान्तो के भी साध्यविक- 
लता और स घनविकलपा देखी जा रही है। सत्पने करके अभिन्‍न होरहे ही सह्य और विध्य पव॑तो 
की बाल गोपालो तक को प्रतीति होती है । प्र्थात्‌-सह्य पंत सदभूत है भ्लौर विध्याचल भी सदभूत 
है सतृपने करके या वस्तुत्व, पदार्थत्व रूप से सहाय भर विध्य अभिन्‍न हैं, यदि सतृपने करके भी सह 
भ्रौर विध्य को भिन्‍न मान लिया जायगा तो दोनों में से एक के आकाश-पुष्प समान झ्सनृपने का 
प्रसग भ्राजाबेगा, प्रतः श्ष्टान्त में बेशेषिको का “सर्वधाभिन्नत्व ” नामक साध्य नही रहा और सवंधा 
मिन्नप्रत्ययपना हेतु भी नही ठहरा जिन स्कन्‍्ध या परमाणुओझो से सहाय या विध्य पर्वत बनेहये हैं । 
उनमें भी पुद्गलपने करके अभेद है, इस कारण साध्यधिकल क्रौर साधनविकल द्रष्टान्त होगया । 


द्द हलोक -वातिक 


रे छ न 
विरुडधधमंताध्यासादित्यादेरप्यहेतुता । 
काठ ि ् 
प्रौक्ततिन प्रपत्तव्या सर्वंधाप्यविशेषतः ॥ ५३ ॥ 
यदि वेशेषिक दूसरे, तीसरे, आदि झनूमान यो उठ*वे कि क्रिया और क्रियावान्‌ ( पक्ष ) 

संवधा भिन्‍न है (साध्य ) विरुद्ध घर्मोंस अधिरूद होरहे हाने से (हेतु ) पुदल और आत्मा के 
समान ( अन्वयह्टा'व )। ग्रध्वा क्रिया और कियाबान्‌ भिन्‍न हैं विभिस्त-क्त क होने से ! या विभि- 
न्तकालवर्त्ती होने से * अथवा भिन्‍न भिन्‍न कार्यों के सम्पादक होने से ३ ( हेतु )। प्राचार्य कहते है 
कि इस ही से यांदो-भिल्न प्रत्थवपन हेतु का वित्रार कर देने से विरुद्ध धर्माध्यास, भिन्‍्नकतृ कत्व, 
भिन्‍नकार्यकारित्व श्रादिक हेठुश्षो का भी प्रसद्धतृपता बढ़िया कह दिया गया, भली भाति समभ लेना 
चाहिये क्योकि उक्त हेतु मे इन हेतुप्रो मे सभी प्रकारों से कोई विभेषता नही है। भ्रथव््‌--विभिन्‍्न 
प्रत्ययत्व हेतु पर जैसा विचार चलाया गया है उसी विचार अनुसार विरुद्धधर्माष्यास प्रादि हेतु भी 
प्रसिद्ध, बिदद्ध,-हेल्वाभास है और उन अनुभानों के हृष्टाव्व भी साध्ययिकल और साधन-विवल 
होजाते है, यो विभिन्‍नप्रत्ययत्य हेतु से इन हेतु थो गया कोई अन्तर नहीं है। 


क्रिपाक्रियावतोनन्याननन्‍्यदेशखत: क्रिया । 

तत्स्वरूपव दित्येके तदप्यज्ञ।नचेष्टितं ॥ ५४ ॥ 

लोकिकानन्यदेशल्व हेतुश्चेहधमिचारिता । 

वातातपादिभिस्तस्यानन्यदेशेविभेटि मि: ॥ १५ ॥ 

वेशेषिकों के पक्ष से प्रतिकूल सर्वथा अ्रभेद-वादी कोर्ट एक विद्वान कह रहे है कि किया- 

वान्‌ पदार्थ से किया अ्रभिन्न है [ प्रतिज्ञा ) दोनो का अभिन्‍न देश होने से ( हेतु ) किया और उस 
क्रिया के स्वरूप समान ( अन्वयह्दान्त )। आचार्य कहते हे कि कापिलों का वह कहना भी अ्ज्ञान 
पूर्वक चेप्टा करना है। यहाँ ग्रभेद--वादियों से हम स्याद्र दा पुछते # कि अभिन्‍नदेशपना हेतु यदि 
लोक मे प्रसिद्ध होरटा अ्रभिन्‍तदेश मे बृलिपना माना जायगा तव ना वायु श्रौर धप या छशवंत मे 
बुल हे बूरा श्रौर जल श्रथवा तिल और उसमे प्रविष्ट होरहे तेल आदि करके तुम्हारे उस हेतु को 
व्यभिचारि-हेत्वाभासपना प्राप्त द्रोजायगा, देखो वे वात, आतप आादिक पुरे अभिन्‍न देश मे बत्त रहे 
है विल्तु वे बात, आतव आदिक परस्पर में विशेष रूप ते भिन्‍न है, अ। हेतु के रहजाने पर भी 
साध्य के नहीं ठह्वरन से व्यभिचार रेप हमा । 

शास्त्रापानन्यदशरलं मनन्‍्यते साधने य|द । 

न सिद्धमन्यदेशलप्रतीतेरुभयोस्तयो: ॥ ५६॥ 
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तदद शा क्रिया तदान्सव॒कीयाश्रयदेशक: । 
प्रतीयते यदानन्यदेशलं कथमेतयो! ॥। ५७॥ 


यदि अभेद-वादोी पण्डित यो कहै कि शास्त्र युक्ति अनुसार सिद्ध होरहे श्रनन्यदेशपन को 
हम हेतु इष्ट करते है। वायु और घृप में लौकिक देश की श्रपेक्षा भले ही भ्रभिश्नदेशपना हो किन्तु 
शांस्त्र-दहृष्टि से वायु का देश न्‍्यारा है श्रोर धूप का ग्राश्नय होरहा देश न्यारा है, सम्पूर्ण अ्रवयवी 
ग्रपने अपने समवायिकारणा होरहे अवयवों में निवास करते है, ब्रा अपने अवयवो मे है और जल 
झपने भ्रदयवों मे श्राश्रित होरहा है, भ्रत कोई व्यभिचार दोष नहीं आता है। आाचाये कहते हैं कि 
शास्त्रीय अ्भिन्न-देशपना यदि हेतु माना जा रहा है तब तो वह हेतु सिद्ध नहीं है प्रर्थात्‌-पक्ष मे नही 
बत्तने से अननन्‍्यदेशस्व साधन असिद्ध हेस्वाभास है क्योकि उन दोनों किग्रा और क्रियावान्‌ का भिन्न- 
देशबृत्तिपना प्रतात हो रहा है । देखिये क्रिया तो उस किदरावाले देश (द्रव्य) के श्राश्चित होरही प्रतीत 
होती ह और वह क्रियावाच्‌ पदार्थ तो अपने आश्रय-भूत पदाथ मे वत रहा देखा जाता है। क्रिया 
दौदत हुये घोडे में है और क्रियावान्‌ घोड़ा तो समवाय सम्बन्ध से स्वकीय झ्राधार होरहे भ्वयवों 
मेया सयोगसम्बन्ध से भूमि देश में आश्चित होरहा है, जब ऐसी दशा है तो भला इन क्रिया और 
क्रियावान्‌ का भिन्न देश म वृत्तिपना किस प्रकार बन सकता है ? झ्र्थात्‌ -नही । ऐसी दश्षा मे तुम्हारा 
हेतु अ्सिद्धहेत्वाभास है। 'भ्रन्यों देशों ययो स्तावन्यदेशी तयोभवि: भ्रन्य-देशत्व” यो बहुत्नीहि समास 
करना । न्‍्य।यथास्त्र में बहन्नीहि समास को अधिक स्थल मिलते है “न कमंधारय स्यान्मत्वर्थीयों 


बह्ब्रीहिध्चेदर्थप्रतिप्तिकर ”। 
स्वंथानन्यदेशतमसिद्ध प्रतिवादिन: । 
क्थंचिद्वादिनस्तत्स्याडिरुद्ध चेष्टहानिकृत्‌॥ ५८ ॥ 
धर्मिग्राहिप्रमाणेन वाधा पक्तस्य पूर्व॑वत्‌। 
साधनस्य च विज्ञया तेरेबातीतकालता ॥ ५६ ॥ 


क्रिया और क्रियावान्‌ के भ्रभेद को साधने वाले वादी ने भ्रभिन्न-देशपना हेतु दिया था उस 
पर हमारा यह प्रश्न है कि सवथा अभिन्नदेशपना यदि हेतु है ” तब तो प्रतिवादी होरहे जैनो के 
प्रति यह हेतु भ्रसिद्ध है । जैन सिद्धान्त--अनुसार क्रिया श्ौर क्रियावान्‌ का भ्रधिकरणभूत देश सर्वधा 
ग्रभिन्न नही है। लकडी को छील रहे तक्षक ( बढ़ई ) की क्रिया का प्राघारभूत देश न्यारा है और 


क्रियावान्‌ तक्षण का श्रधिकर ण स्थान उससे भिन्न है। हाँ यदि कथचित्‌ अ्रभिन्‍तदेशपना हेतु कहा 
ज्ञायगा तब ती वह वादी को विरुद्ध पड़ेगा कथंचित्‌ भ्रभिन्‍नदेशपना हेतु सर्वथा श्रभेद को नही साधता 
हुआ कर्थंचित्‌ प्रभेद को साधेगा यो वह हेतु सवंथा अभेद-वादी के इष्ट्सिड्धाल्ल की हानि को करने 
वाला हुआ । एक बात यह भी है कि धर्मी को ग्रहण करने थाले प्रमाण करके तुम्हारे पक्ष की 


बाधा उपस्थित होजाती है जैसे कि पूर्व मे किया और क्रियावान का सर्वथा भेद मानने वाले को 


३७ इलोंक-वातिक 


बाधा उपस्थित हुई थी, जो प्रमाण पक्ष मे हुये क्रिया और क्रियावान्‌ को ग्रहण करेगा वह उनको 
कथचित्‌ अभ्रभिन्‍न ही जानेगा तथा तुम्हारे सर्वथा प्रभिन्‍नदेशपन हेतु का उन वायु, धूप, आदि करके ही 
कालात्ययापदिष्टपता भी समभा जाता है प्र्थात्‌ृ-क्रिया और क्रिथावान्‌ प्रमाणो द्वारा सवंधा अभिन्‍न 
नही प्रतीत होरहे है, अत स्वंथा श्रनन्यदेशत्व हेतु बाधित हेत्वाभास है । 


निष्क्रिया: सवंथा से भावाः स्युः चणिकत्वतः । 
पर्यायार्थतया लब्धिं प्रतिक्षणविवर्ततत्‌ ॥ ६० ॥ 

इत्याहुये न ते स्वस्था: साधनस्याप्रसिद्धित: । 

न हि प्रत्यक्षतः सिद्ध क्षणिकल्व निरन्‍्वयं ॥ ६१ ॥ 
साधम्येस्य ततः सिद्धे्व॑हिरन्तश्च वस्तुनः । 

इदानींतनता दृष्टिन क्षणक्षयिणः क्वचित्‌॥ ६२ ॥ 
कालांतरस्थितेरेव तथात्प्रतिप्रत्तिट: । (पट पदी )॥ ६३ ॥ 


यहाँ बौद्ध कह रहे है कि सम्पूर्ण पदा्थ ( पक्ष ) सब ही प्रकारों से क्रिया-रहित है (साध्य) 
क्षरिक होने से ( हेतु )। पर्यायार्थ स्वरूप से श्रात्मा लाभ कर रहे प्रतिक्षण होने वाले परिणाम के 
समान ( दृष्टान्त )। श्रर्थात्‌-बौद्ध लोग किसी भी पदार्थ मे क्रिया का नहीं मानते है, फेंका जा रहा 
डेल या दौडता हुआ घोडा उन उन प्रदेशों मे सवंथा नवीन ढंग त उपजता जा रहा है, पूव समय मे 
जिन श्राकाह्ट के प्रदेशों पर घोड़ा उपजा था, दूसरे समय मे उसका सर्वेथा विनाश होकर अगले प्रदेशो 
पर नवीन घोडे का भ्रसत्‌ उत्पाद हुआ है, यही ढग कोसो तक के प्रदेशों पर सत्‌ का विनाण और 
प्रसत्‌ का उत्पाद करते हुये मान लेना चाहिये। पर्याय-पदार्थ हो ग्रात्मलाभ करता है, द्रव्य कोई वस्तु 
नही है, प्रतिक्षण मे होने बाली तद्देशीय पर्याय जैसे क्रियारहित है उसी प्रकार सम्पूर्ण पदार्थ क्रिया- 
रहित हैं । सिनेमा मे फिल्म के वही चित्र दोडते नही हैं केवल दूसरे दूसरे चित्र आते जाते हैं, प्रौर 
देखने वालो को उन्ही के दौडने, घूमने, नाचने का भ्रम होजाता है । 

माचाये कहते है कि इस प्रकार जो कह रहे हैं वे बौद्ध भी स्वस्थ नही है, रोगी पुरुष ही 
ऐसी अण्ट सण्ट भ्रयुक्त बातो को कह सकता है, क्योकि उनके कहे हुये क्षणिकत्व हेतु की प्रमाणो से 
सिद्धि नही हुई है, देखिये निरन्वय क्षेरणिकपना प्रत्यक्षप्रमाण से सिद्ध नहीं है वहिरंग घट, पंत, 
काष्ठ, सुबर्ण, भ्रादि वस्तुश्रो के शोर भ्रन्तरग भ्रात्मा आदि वस्तुओं के सधर्मापन यानी ग्रन्ययसहित- 
पन की उस प्रत्यक्ष से सिद्धि होरही है जो कोई पदार्थ एक ही क्षण तक स्थायी होकर क्षशिक होता 
तो इस ही काल मे ब्रत्तिपने करके उसका दर्शन होता किन्तु कही भी क्षरामात्र मे क्षय होजाने वाले 
पदार्थ का इस एक ही समय काल मे वृत्तिपने करके दर्शन नही होता है। कालान्तर तक स्थिति की 
ही तिस प्रका रपने करके प्रतिपत्ति होरही है। बिजली, प्रदीप, बुद॒बुदा, भ्रादि पदार्थ भी प्रनेक क्षणों 
तक स्थित रहते हैं, भ्रत' प्रत्यक्ष प्रमाण से अन्वय-रहित होरहे सवंथा क्षरिकपन की प्रत्तीति नही 


होषी है । 


पंश्रमं-अध्याये ७१ 


नानुमानाव .तत्सिद्धं तद्भेतोरनभीचषणात । 
सचोतत्त्यादिहेतुश्वेन्न तत्राममकत्नतः ॥ ६४ ॥ 
विरुद्धादितया तस्य पुरस्तादुपवर्णनाव। 

प्रपंचेन पुनने ह तडिचारः प्रतन्‍्यते ॥ ६५४ ॥ 


दूसरे झनुमानप्रमाण से भी वह क्षरिकपना सिद्ध नही होता है, क्योंकि उस क्ष शिकपन 
को साधने वाला समीचीन हेतु नहीं देखा जा रहा है, यदि बौद्ध यो कहैं कि हम क्षरिगकरव को 
साधने के लिये सस्‍्वात्‌ उत्पत्तिमक्ष्वात्‌, कृतकत्वात्‌, यानी--सन्‌पना, उत्पत्तिसहितपना, कृतपना श्रादि 
प्रादि हेतु देंगे । ग्रन्थकार कहुते है कि यह तो नही कहना क्योकि उस क्षरििकपन को साघने मे के 
हेतु गमक श्रर्थात्‌ साध्य के ज्ञापक नही है, विरुद्ध, वाधित्र, आदि हेत्वाभास रूप से उन हेतुओ का 
पहिले प्रकरणों मे विस्तार से वणन किया जा चुका है. यहाँ उनके विचार को पुनः नही फैलाया 
जाता है, श्रत. क्षरिकत्व हेतु से सम्पूर्ण पदार्थों मे सबंधा निष्करियप)ा सिद्ध करना उचित नही है। 
जो कि “ निष्क्रिया सवथा सर्वे भावा स्युः क्षशिकत्वत ” बौद्धों करके कहा गया था। 


कथंचिन्निष्कियत्वेन साथ्ये स्पात्सिड्साधनं । 
तन्निश्वयनयादेशात्प्रसिद्धं सर्ववस्तुषु ॥ ६६ ॥ 
व्यवहारनयात्तेषां सक्रियलप्रसिद्धित: । 

भूतियेंषां क्रिया सेवेत्ययुक्तं सान्वयत्नतः ॥ ६७ ॥ 


यदि सम्पूर्ण भावों को कथंचित्‌ कियारहितपन करके साधा जायगा तब तो हम जैन 
तुम्हारे ऊपर सिद्धसाधन दोष उठा देवेंगे क्योकि निश्चयनय की श्रपेक्षा कथन करने से सम्पूर्ां 
वस्तुओं मे वह क्रियारहितपना प्रसिद्ध ही है, अर्थात्‌ निश्चयनय से सम्पूरं पदार्थ भ्रपने प्रपने शुद्ध 
स्वरूप मे सदा तिष्ठते हैं। जाना, झ्राना, घटना, बढ़ना, ठहरना, ठहेराना, झ्रादि क्रियाये उसमे नहीं 
होती है, व्यवहा रनय से ही उन पदार्थों के क्रियासहितपन को प्रसिद्धि होश्ही है, निइ्भयनय तो वस्तु 
के शुद्ध निविकल्प अशो को ग्रहण करता है, जिन वादियों के यहाँ पदार्थों के भवन यानी नवीन 
उत्पत्ति को ही क्रिया माना गथा है, वह सवथा प्रसतु पदार्थों की उत्पत्ति स्वरूप किया भी युक्त नही 
है क्योकि पदार्थों के ग्रन्वयसहितपना विद्यमान है, पू्वेकालवर्त्ती पर्यायों में ग्रोत-प्रोत होकर द्रब्य या 
गुरों का भ्रन्वय प्रजिष्ट होरहा है, सर्वथा प्रसत्‌ का उत्पाद होना अलीक है ॥ 


नित््यलात्सवंभावानां निष्कियल्ब॑ तु स्वथा । 
यैरुक्त॑ तेप्यनेनेव हेतुना दूषिता इताः ॥ ६८ ॥ 


७५ दैलीक-वा[ तिक 


सर्वथा तन्मतथ्वंसातमाणाभावतः क्वचित्‌ । 
कथविन्नित्यताहेतुर्यदि तस्य विरुद्ता ॥ ६६ ॥ 
कृथंचिन्निष्कियवस्य साधनात्‌ ज्ञाणकादिवत्‌ । 

ततः स्युर्निष्कियाः सर्वे भावाः स्यात्सक्रिया: सह ॥ ७० ॥ 


हा तो जिन पण्डितों ने क्ुटस्थ नित्य होने के कारण सम्पूर्ण पदार्थों का तर्वथा क्रियारहित- 
पना वखान दिया है वे पण्डित भी इस हेनु करके दूषित कर दिये जा चुके है, इस ही काररग वे हर 
लिये गये है भ्रर्थात्‌--प्राचार्यो ने क्षरिक-वादी बोदों के असत्‌लजाद का खण्डन करके जेसे पदार्थों के 
क्रियारहितवन को नही सधने दिया है, उसी प्रकार सवथा सत्‌-वाद कए प्रत्यास्थान कर नित्यवादियों 
के यहाँ पदार्थों के निष्क्रियत्वकी सिद्धि नहीं हो पाती है। सभी प्रकारो जले उन नित्य-वादियों के मत 
का खण्डन होजाता है, किसी भी घट, घोडा, गाडी. वाण, श्रादि पदाश्य मे सबंथा नित्यत्व या 
निष्कियत्व को साधने वाला कोई प्रमाण नही है । हाँ कथंचित्‌ नित्यत्व उनमे अवश्य पाया जाता है, 
ग्रत यदि कर्थ॑चित्‌ नित्यपन को हेतु कहोगे तब तो वह हेतु विरुद्ध होजावेगा, जैसे कि क्षरि]कत्व, 
कतकत्व, श्रादिक हेतु विरुद्ध हेत्वाभास होगये थे। क्योकि कथचित्‌ नित्यपना हुँतु तो सबंथा निष्कि- 
यपन के विपरीत कर्थंचित्‌ निष्क्रिपत का साधन करेगा, तिस कारण शरद तक सि हुआझा कि 


सम्पूर्णा पदार्थ “स्थात्‌ ( कथचित्‌ ) निष्क्रिय” है प्रौर साथ ही “स्थात्सक्रिय” है, यह स्याद्वाद सिद्धान्त 
श्रेयस्कर है। हे 


पिरोधादिप्रसंगश्चेन्न दृष्टे तदयोगतः । ४ 
चेत्रेकज्ञानवत्वेष्टतत्तवद्ा प्रवादिनाम ॥ ७१ ॥ 
स्वेष्ट तत्वमनिष्टात्मशुन्य सदिति ये विदुः । 
मदसद्गपमेक ते निराकुयु : कथथ पुनः ॥ ७२.॥ 


पदार्थों को निष्क्रिय और साथ ही सक्रिय साधने मे विरोध, वेकँ्रिकरण्य, सशय, उभय, 
सकर, व्यतिकर, अनवस्था, श्रप्रतिपत्ति, भ्रभाव, भादि दोषों का प्रसग ऑक यह तो नहीं समभना 
क्योकि प्रत्यक्षश्रमाण द्वारा भ्रनेक धर्म-प्रात्मक देखे गये पदार्थ मे उन विज्लैश्व ग्रादि दोषों का योग 
नही है, जैसे कि बौद्ध प्रवादियों के यहाँ नोल, पीत, ग्रादि अनेक पके बा किना एक चित्रज्ञान स्वी- 
कार किया गया है, श्रथवा अन्य नेयायिक, मीमांसक, आ्रादि प्रवादियों के रा पने अपने इष्ट तत्त्व 
जैसे स्वीकार किये जाते हैं। भावाथे--इ्लेष्म रोगी को दूध हानिप्रद है, और नीरोग पुरुष को दूध 
लाभप्रद है, साहुकार को दीपक इण्ट है, चोर को श्रनिष्ट है, चलतीहुई रेकॉडो मे बैठा हुआ मनुष्य 
चल भी रहा है, यो क्रियासहित होरहा भी क्रियारहित है। बौद्धो ने भ्रनेकि ध्राकार वाले एक चित्र- 
ज्ञान को इष्ट किया है, उस ज्ञान में नानापन के साथ एकपना विद्यमान है वशेषिक या नैयायिकों ने 


पंचम-प्रैध्याय ७३ 


भी सामान्‍य के बिशेष होरहे द्रव्यत्व, पृथिवीत्व, श्रादि को माना है, सभी प्रवादी विद्वान्‌ श्रनिष्टतरव 
से रहित होरहे, इष्ट तस्व को स्वीकार करते हैं, श्रत” बह इष्ट तरव विचारा स्वरूप की शअपेक्षा 
सत्रूप है, और पररूप होरहे भ्रनिष्ट तक्ष्व की अपेक्षा असत्‌रूप है, जो विद्वान भ्रनिष्टभ्रात्मक पदार्थों 
से शून्य होरहे अपने 'इष्ट तरव को सत्‌ इस प्रकार जान रहे हैंवे श्लाचायों करके सिद्धान्तित 
किये गये सत्स्वरूप ओर श्रसत्स्वरूप एक पदार्थ का फिर किस प्रकार निराकरण कर सकेंगे ? 
धर्थात्‌ृ--नही । 


निष्क्रियेतरताभाषे वहिरंतः कथंचन । 
प्रतीतेवांधशून्याया: सर्वथाप्यविशेषतः ॥ ७३ ॥ 


बहिरग पदार्थ और भ्रन्तरंग पदार्थों मे निष्क्रियपन श्रौर उससे भिन्‍न सक्रिययन के सदुभाव 
होने मे बाधको से शून्य होरही प्रतीति होरही है, भ्रत पदार्थों को कथचित्‌ निष्क्रिय ग्रौर सक्रिप्र 
स्वीकार कर लेता चाहिये, सभी प्रकार,से कोई विशेषता नहीं है । क्रियसहिलपल और क्रिवार हितपन 
दोनो की भ्रन्तररहितप्रसिद्धि होरही है, इस प्रकरण मे झात्मा को सक्रिय मानना युक्तिपूर्ण है। थहाँ 
तक इस सूत्र का विवरण समाप्त हुभना । 

/“ अजीवकाया धर्मावर्माकाशपुदूगला " इस सुत्र मे काय शब्द का ग्रहरा कर देने से इन 
द्रब्यो के नाना प्रदेशों का अस्तित्व तो निश्चित हुआ किन्तु उन प्रदेशों की ठीक सख्या का परिज्ञान 
नहीं होसका है, कि किस द्रव्य के कितने कितने प्रदेश है ? झ्रत* उन प्रदेशो की नियत संख्या का 
ज्ञान कराने के लिये श्री उमास्वामी महाराज इस अग्निम सुत्र को कहते है-- । 


“अमंख्येयाः प्रदेशा धर्मामेंकजीवानाम ॥ ८ ॥ 


धर्म द्रव्य और श्रधर्म द्रव्य तथा एक जीब द्रव्य के भ्रसख्याते प्रदेश है, अर्थात्‌--जगव्‌ में 
धर्म द्रव्य एक ही है, झौर श्रधर्म द्रव्य भी एक ही है, जीवद्रव्य प्रनन्तानन्त है, म्रत पूरे धर्म द्रव्य भर 
प्रधर्म द्रव्य तथा एक जीव द्रव्य इन मे से प्रत्येक के लोकाकाश के प्रदेशों बराबर मध्यम असख्याता- 
सख्यात्त मिनती वाले भ्रसंख्याते प्रदेश है, पुदंगल परमाणु जितने स्थान को घेरती है वरफी के समान 
उतने घन चौकोर श्राकाश स्थल को प्रदेश कहा जाता है, सकोच, विस्तार स्वभाववाला जीव भले ही 
कर्मों से निर्मित छोटे या बडे शरीर के बराबर होय किन्तु केवल-समुद्घात करते समय लोकप् रख 
अ्रवस्था मे सम्पूर्ण लोकाकाश को व्याप लेता है। 


प्रदेशेयत्तावधारणाथंमिद॑ घर्माधर्म योरेकज्ीवस्प च। कुतः पृनरसंख्येयप्रदेशता 
धर्मादीनां प्रतिद्धधती त्यावेदयति । 
घमम, ध्रधर्मभ, भ्रौर एक जीव के प्रदेशो की इतनी परिमाणपन-संख्या का श्रवधा रण करने 
के लिये यह सूत्र प्रारम्भा गया है। यहाँ कोई शिष्य प्रश्त करता है कि धर्म श्नादिको का फिर अस- 
१७ 


एड इलोक-बा तिक॑ 


स्यातप्रदेशीपना भला किस प्रमाण से प्रसिद्ध होजाता है? ऐसी जिज्ञासा होने पर श्री विद्यानन्द 
ग्राचायें अग्रिम वातिको द्वारा समाधान का निवेदन करे देते है । 


प्रतिदेशं जगदव्योमव्याप्तयोग्यलसिद्धितः । 
धर्माधमेंकजीवानामसंस्येयप्रदेशता ॥ १ ॥ 
लोकाकाशवदेव स्यावासंस्येयप्रदेशभत्‌ । 
तदाभेयस्य लोकस्थ सावधिलप्रसापनात्‌ ॥ २ ॥ 
अनन्तदेशतापायात्‌ प्रसंस्यातुमशक्तितः । 

ने तत्रानंतसंस्यातप्रदेशवविभावना ॥ ३ ॥ 


लोक-सम्बन्धो प्राकाश के प्रत्येक प्रदेशों पर व्यापने की योग्यता की सिद्धि होजाने से 
धर्म, भ्रधमं, और एक जीव के असख्यात प्रदेशों से सहितपना है. धर्म और भ्रधर्म से घिरा हुआ्ला तथा 
एक एक जीव से घिर जाने योग्य यह परिमित जगत्‌ बेचारा लोकाकाश के समान ही ग्रसस्याता- 
सम्यात प्रदेशों को धार रहा है, क्योंकि जिस अधिक रशभूत लोक के धर्म, अधर्म और एक जीव द्रव्य, 
ये आ्राधिय होरहे है, उस लोक का छठो झोर अवधि-सहित पना बढिया साध दिया है। अनन्त प्रदेशी- 
पन का अभाव होजाने से इन तीन द्वव्यो के ग्र4न्त प्रदेशों मे सहितपन का विचार करना नही चाहिय । 
झोर एक, दो, तन, चार अआादि ढेग थे वढिया गिनती करने के लिये सामथ्य नही हाने से सस्यात 
प्रदेशीयत हा भी विचार नहा करना चाहिये | तब ता अनन्त औ्रौर सख्यात से शेष बचे असख्यात प्रदेश 
ही इन तीन द्रव्या मे स्वीकार करने याग्य है, जगत्‌ श्र णो के घन-प्रमाण मध्यम असर्यातासख्यात 
प्रदेश धर्मादिकों के प्रसिद्ध होजाते है । ३ 
न हाय लोका निरवरधिः प्रतोतिविरोधात्‌ | एथव्या उपरि साअधित्वदशनात्‌ 
पाश्वतोधस्ताब सावधित्वसंभवनात्‌ तद्वदूर्पार लोकस्य सावधित्वसिद्धेः । स्बतः अपर्यता भेदि- 
नीति साधने सबस्य द्ेतोरप्रयोजकत्वापत्ते: । प्रसिद्धे च सावधा लाके तदविकरणस्याकाशस्य 
लोकाकाशसंज्ञकरय सावष्ल सिद्ध; । 


यह लाक छहो श्रोर मर्यादारहित नही है । मर्यादारहित मानने पर समीचीन प्रतीतियो से 
विरोध आजावेगा क्‍्यों।क पृथवी के ऊपर मर्यादासहितपना देखा जाता है, और पसबाडो में या नीचे 
भी अवधिसहितपन की सम्भावना होरही है, इसी प्रकार ( के समान ) अधिक ऊपर देद्यो मे भी 
लोक का अ्रवध्सिहितपना सिद्ध होजाता है । '' यह पृथवी सब झोर से पय॑न्तरहित है, ” इस बात को 
साधने में जितने भा हेतु दिये जावेंगे, अपन अपयेन्तपन साध्य के साथ अनुकूल तक नही मिलने के 
कारण सभी हेतुआं के अप्रयोजकपन का प्रतग आजावेगा यो वे अपने सा६, को नही साध सकेंगे । 
झतः इस लोक के अवधिसहितपन की प्रसिद्ध होजाने पर उस जगत्‌ के अधिकरण हो रहे लोकाकाश 
सामक झाकाश का प्रवधिसहितपन सिद्ध होजाता है । 


पेंचम-अ्रध्याय छू 


परिशेषादसंख्येयप्रदेशस्वसिद्धि!! तथाहि न तावल्लोकाकाशमनंतप्रदेशं शश्बद- 
संहरशधर्मत्वे सति सावधित्वात्‌ पंचाणुकाकाशवत । असंहरण धर्मत्व|दिस्युच्यमारं उल्लोकाक!शेन 
व्यप्रिचार इति सावधित्ववचन, सावघित्वादित्युक्राप १३०लस्वघेनानतपर म। णुक्ेन।नेकांतो 


माभूदिति शश्वदसंहरणघर्मकस्बे सतीति विशेषयं । 


पन्शिष "य।य से ल,क।क)श के म्रसख्यातप्रदेशीपन की सिद्दि होजाती है। उसी को विक्षद- 
रूप से यो समभमिये कि सब से पहिले लोकाकाश् पश्रनन्तप्रदेशबाला तो नही है, ( प्रतिज्ञा ) सबंदा 
सहार धर्म से रहित ह'ते सते ऋवधिसहितपना होने से ( हेतु ) पांच अ्रुभ्ो करके बने पचाणुक से 
चिरे हुए १चप्रदेशी भ्राकाश के समान ( भ्न्वयहटान्त ) | यह भ्रनुमान प्रशस्त है, यदि बैशेषिको के 
मवानुसार पचाणुक हृप्टान्त लिया जायगा तो एक सौ वीस परमाणुन्नो का पंचाणुक माना जायगा 
क्योकि दो परमाणुश्रो का एक इृश्चणक श्रौर तीन दृचणुको का एक अ्यण्युक तथा चार ज्यणुको का 
एक चतुरणुक एवं पाच चतुरणुको का एक पंचाणुक । यो एक पंचारणुक ने आकाश के अधिक से झ्रधिक 
एक भो बीस प्रदेशों को घेर लिया है, भ्रस्तु, लोकिक या परीक्षकों की समानबुद्धि का विषय होरहा 
किसी भी ढंग का प चारणुक दृष्टान्त बना लिया जाय | 

इस अनुमान मे कहे गये हेतु के यदि केवल श्रसकोचधरंपन इतने विशेषरण दल को ही हेतु 
कहा जायगा, तब तो अलोकाकाश करके व्यभिचार होजायगा । देखिये ग्लोकाकाश सहारधमंवाला 
नही है, किन्तु प्रनन्त-प्रदेश वाला है, अतः हेतु के रहने पर और साध्य के नही ठहरते हये व्यभिचार 
दोष हुभ्रा । 

इस व्यभिचार की निबृत्ति के लिये हेतु का विशेष्य दल अ्रवधिसहितपना कहा गया है, 
झभलोकाफाश श्रवधिसहित नहीं है. प्रवधिसहितपना इतना केवल विशेष्यदल के कथन करने पर भी 
अनन्त परमाणु वाले पुदूगल स्कन्ध करके व्यभिचार नहीं होजावे, इस लिये सवंदा असह रणाधमंपना 
होते सन्‍्ते ऐसा विशेषण दल प्रयुक्त कियागया है। अनन्त परमाण से बना हुआ पुदुलस्कन्ध घडा या 
लड्डू अ्वधिसहित है किन्तु ग्रनन्तप्रदेशीपन के अभाव वाला नहीं है, सदा अ्रसहार धर्म वाला होते 
सन्‍्ते इस विशेषरा से व्यभिचार का वारण होजाता है, क्योंकि घडा, लड्डू, आदि पुद्‌ गल स्कन्ध तो 
संकुचित होजाने वाले या नाशशील है। यो हम ज॑नो का प्रयुक्त हेतु निर्दोष है। 


न चेतदसिद्ध साधनसद्भावात्‌। शश्वदसहरणधमक लोकाकाशमजीवस्वे सत्य- 
मूरद्रव्यस्थादलोकाकाशव्त्‌ | + झलोकाकाशं कदाचिस्संहरण धर्म सवंदा परममहस्‍्वाभाषप्रसंगात्‌ 
तथा न संख्यातप्रदेशं लोकाकाश गणनया प्रसंख्यातु मशक्यत्वा दलो काका शवदे वे ति नानंतसंरूयात- 
प्रदेशत्वं तस्य विभावयितु' शकयं । परिशेषदसंख्येयप्रदेशं लोकाकाशं सिद्ध । ततो धर्माधमेंक- 
जींवा स्व्वसंख्येयप्रदेशा; प्रतिप्रदेश तावदसंख्ययप्रदेशलोकाकाशव्याप्तियोग्यत्वात्‌ यन्‍न तथा 
तक्ष तथा येकपरमछुरिति निरवधो देतु,, अन्यथ|नुपपसिसदभाव।त्‌ । 


७६ धलोक-धॉ तिक 


यह हेतु पक्ष मे वर्स रहा है. असिद्ध हेत्वाभास नही है क्योकि हेतु को साधते वाले दूसरे अनु- 
मान का सदुभाव है। लोजिये, लोकाकाश ( पक्ष ) सवंदा असहार धर्मवाला है, ( साध्य ) ध्ृजीव होते 
सस्ते भ्रमूर्त द्रव्य होने से (हेतु) अलोकाकाश के समान ( ब्रन्वय दृष्टान्त )। प्रलोकाकाश कदाचित्‌ भी 
सहार धर्म वाला नही है, क्योकि श्रलोकाकाश को सहार धर्मी मानने पर सदा परममहस्त्व परिमारा 
के ग्रभाव का प्रसग होजायगा, कंदाचित भी सकुचने वाला पदार्थ सदा परम महापरिमाण का श्राश्नय 
नहीं बना रह सकता है, झ्रत' लोकाकाश अश्रनन्त-प्रदेशी नही है यह सिद्ध हुआ . तथा वह लोकाकाश 
( पक्ष ) सख्याते प्रदेशों बाला भी नही है ( साध्य )। क्योकि लोकाकाश के प्रदेशो को एक, दो, तीन 
चार, सौ, पाचसौ, ह#जार, लाख, कोटि, ग्रादि गिनती करके अच्छी सख्या करने के लिये किसी की 
सामथ्य नही है ( हेतु ), #लोकाकाश के ही सम.न ( प्न्वय दृष्टान्त ) । इस प्रकार उस लोकाकाश के 
शनन्‍तप्रदेशीपन और सख्यात-प्रदेशीपन का सद्विचार नही किया जा सकता है, परिशेष से भ्रसख्यात 
प्रदेश वाला ही लोकाकाश सिद्ध होजाता है । 


भावार्थ- सख्या-प्रमाण के सख्यात, भ्रसख्यांत गौर झनन्त तीन भेद है, तिनमे असख्य और 
अनन्त के परीत, युक्त और द्विकवार यो तीन भेद है। उक्त सातसख्याश्रों के जघन्य, मध्यम, उत्कृष्ट, 
यो तीन तीन भेद कर इकईस भेद वाला सख्या-मान है, इन में से मध्यम असख्यातासख्यात का विशेष 
भेद यहाँ लिया गया है । तिस कारण से इस सूत्र द्वारा यह सिद्ध हुआ कि धर्म, अधर्म, और एक जीव 
द्रव्य तो ( पक्ष ) प्रमख्यात प्रदेश वाले है ( साध्य )। क्योंकि उतनी ही ग्रसख्यातासख्यात रूप सख्या 
को धार रहे भ्रसस्यात प्रदेश वाले लोकाकाश के प्रत्येक प्रत्येक प्रदेश पर इन तीन द्र॒व्यों के व्यापने 


की योग्यता है ( हेतु ), श्र्थातृ-जितने ही धर्म ग्रादि के प्रदेश है। ठीक उतने ही लोकाकाश के प्रदेश 
है, जो तिस प्रकार स्ाध्य वाला नही है । यानी ग्रसख्यातप्रदेशी नहीं है, बढ़ तिस प्रकार हेतुमान्‌ नही 
है, यानी लोकाकाश को व्यापने की योग्यता नही रखता है। जैसे कि एक परमाणु ( व्यतिरेकदृष्टान्त ) 
इस प्रकार हमारा हेतु अ्न्यथानुपपत्ति का सदभाव होने से निर्दोष है। अ्सिद्धि, व्यनिचार आदि कोई 
भी दोष इस हेतु मे नही है । 


नन्‍्वत्र जीवस्येक्विशेषणं किम्रथे।मेत्यारेकाया मिद माह । 


यहाँ किसी की ॥का है कि सूत्रकार ने इस सूत्र में जीव का विशेषण “एक' किस लिये दिया 
है। :स प्रकार आ्राजका होने पर ग्रन्थकार ट्स समाधान को कहते हैं-- 


एक जीवव चः: शक्केनासंख्येयप्रदेशता । 
नानात्मनामनंतादिप्रदेशत्वस्य संभवात्‌॥ ४॥ 


सूत्र मे एक जीव के कथन की सामथ्य से सिद्ध होजाता है, कि प्रनेक जीवो को असख्यात 
प्रदेशीषना नही है । नाना जीबो के तो अनन्त शभ्रादि प्रदेश होते सम्भवते हैं। भ्र्थात्‌-यहाँ आ्रादि पद 
को यो घटित किया जा सकता है कि जघन्य युक्तानस्त प्रमाण श्रभव्य जीवों के मिल कर सम्पूर्ण प्रदेश 
मध्यम युक्तानन्त प्रमाण होजाते है। समस्त सिद्धों के प्रदेश इन से भी श्रवन्तानन्त गुरो मध्यभ श्रत- 
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न्वानन्स रूप है। तथा सम्पूर्ण जीवो के सो इनसे भी अनन्त गुरो मध्यम ग्रनन्तानन्त प्रदेश है, जीवो 
की राधि और प्रसख्यात प्रदेशों का गुणा करने पर विवक्षित जीवों के पिण्ड के प्रदेशों की संख्या 
निकल भ्ाती है, हा किसी भी एक जीव के प्रदेश तो झ्संख्याते ही है । 
एकजीव4चनस मर्थ्यान्न नाना जीवानामसंख्येयप्रदेशस्व॑ तेवां अन॑तप्रदेशत्व स्यानंता- 
नंतप्रदेशस्वस्य च संभगात्‌ । 
सुत्रकार द्वारा एक जीव के वचन की सामर्थ्य से नाना जीवों का असख्यात प्रदेशीपना 
नहीं सिद्ध द्वोपाता है, क्योकि उन नाना जीवो के अ्रनन्तप्रदेशीपना और भ्रनन्तानन्तप्रदेशीपना सम्भव 
रहा है। 
कुतः पुन्ध्॑मादीनां सप्रदेशत्व॑ लिद्धू यतो5सख्येयप्र देशवा साध्यत इस्याशंकां 
निराबिकी पु राह | 
पुनः किसी विनीत शिष्य की शका है, कि फिर यह बताओ कि धर्मादिकों का प्रदेशों से 
सह्तिपना भला किस प्रमाण से सिद्ध होजाता है? जिससे कि उनका श्रसख्येयप्रदेशों से सहितपना 
साधा जाता है, इस प्रकार को भ्राशका का निराकरण करने की इच्छा रखते हुये ग्रन्थकार श्रगली 
वात्तिक को कहते है । 


सप्रदेशा इमे सर्वमू्तिमद्द्रव्यसंगमात्‌ । 
सकृदेवान्यथा तस्यायोगादेकाएवत्ततः ॥ ५ ॥ 


ये धर्म, अधमं, प्रादिक द्रव्थ ( पक्ष ) प्रदेशो से सहित ही है, ( साध्य ) एक ही वार मे 
सम्पूर्ण मूतिमान्‌ द्रव्यों के साथ सम्बन्धी होजाने से ( हेतु) । भ्रन्यथा-यानी इन धर्मादिको को सप्रदेशी 
माने बिना उन सम्पूर मूरतिमान्‌ द्रब्यो के साथ उनके सम्बन्ध होजाने का अ्रयोग होजावेगा जैसे कि 
एक परमाणा प्रदेश सहित नही होने के कारण सम्पूर्ण मूर्तिमान्‌ द्रव्यों के साथ युगपत्‌ सम्बन्ध नही 
कर पाता है ( व्यतिरेकदशन्त )। तिस कारण से ये धर्म श्रादिक अनेक प्रदेश वाले हैं, ( निगमन ) 
यो यह उक्त सिद्धान्त पुष्ट होजाता है। 


न हि सकृत्सबंमूर्तिमद्द्रब्यसंगमः देसप्रशत्वमंतरेश घटते धर्मादीनामेकपरमाणुवत्‌। 


ततोमी घर्माधमेंकजीवास्ते सप्रदेशा एव । 
प्रदेशो से सहितपन के विना धर्मादिको का युगपत्‌ सम्पूर्ण मूर्तिमान्‌ द्रव्यों के साथ संयोग 
होजाना घटित नही होपाता है, जैसे कि प्रदेशों के विना निरंश एक परम,खण का एक ही समय मे 
सम्पूर्ण मूर्तिमान्‌ द्रृब्यों के साथ सम्बन्ध नहीं होपाता है, तिसकारण से ये जो धर्म, झधमं, झ्लौर एक 
जीव द्रव्य है वे स्वात्मभूत प्रदेशों से सहित ही हैं । 
मुरूयप्रद शामावादुपचरिताः प्रदेशास्तेपामिति चेत्‌ कुतस्तत्र तदूपचारः ! सकृझा- 
नादेशडन्पसंबन्धादेव तस्य सम्रदेशे कांडपटादों दर्शनादिति चेद्‌ तद्वन्मुख्यप्रदेशसद्‌भावे को 


छज्द इलोक-वातिक 


दोषों ! अनिस्यत्वप्रसग: सावयव स्यानिस्यस्व प्रसिद्ध घट।दिवदिति चेत्‌, कथ चिद निस्यरव स्थेष्टर्वा- 
ददपोयं । स्वेथा नित्यस्वेथक्रियाविरोधात्‌ | सवस्य कथंचिदनित्यत्वस्य व्यवस्थापनात्‌ । 


कोई पडित कहते है कि उन धरम श्रादिको के प्रदेश मुख्य नही है, श्रत उपचार से ही उनके 
प्रदेश मान लिये जाओ । यो कहने पर तो ग्रन्थकार पूछते है, कि उन धर्मादिको मे किस काररा से 
उन प्रदेशों का उपचार किया जाता है, वताप्नो ? यदि तुम यो कहो कि धर्म प्रादिको का एक ही 
समय मे नाना वेश मे वर्त रहे द्रव्यों के साथ सम्बन्ध होरहा है, इस ही कारण इन में प्रदेशों का 
उपचार है क्योकि प्रदेशा से सहित होरहे ही 2 रा, परदा, वास आदि में उस ग्रनेक देश-वर्ती द्वव्यो 
के साथ युगपत्‌ सम्बन्ध होजाने का दर्शन होरहा है । 


यो कहने पर तो ग्रन्थकार कहते है कि उन्ही डेरा ग्रादिको के समान धर्म ग्रादिक मे भी 
मुख्य प्रदेशों का सदभाव मानने पर भला कौनसा दोष आाता है, बताग्रो । यदि तुम यो कहो कि 
मुख्य प्रदेश मानलेने पर काण्ड पट श्रादि द्रव्यो के भी अनित्यपन का प्रसंग झाजायगा क्योकि अवयवों 
से सहित हो रहे सावयव पदार्थों का श्रनित्यपना प्रसिद्ध है, जेसे के सावयतर घट, पट, झादिक शअनित्य 
हैं। यो कहने पर तो झाचाये कहते हैं कि धर्म ग्रादिको का कथचितु-प्नित्यपन यह हमारे यहा 
कोई दोष नही है, कथचित्‌-अ्रनित्यपना धर्म श्रादिको के इष्ट किया गया है, यदि धर्म आदिको को 
सर्वथा नित्य माना जायगा तो कूटस्थ नित्य पदार्थ के भ्रर्थक्रिया होने का विरोध होजावेगा, पर्यायों 
की पअपेक्षा सम्पूर्ण पदार्थों के कथचित्‌-अ्रनित्यपन' की व्यवस्था करा दी गयी है, अत धर्म झ्रादिको 
के प्रनित्यपन का भय करना व्यथं है। 


जीवस्य सवंतदृद्रव्यसंगमो न विरुष्यते । 
लोकपूरणसंसिद्धे: सदा तथोग्यतास्थिते: ॥ ६॥ 


एक जीव का भी सम्पूर्ण उन मूर्तिमान द्रव्यों के साथ सम्बन्ध होना विरुद्ध नही पडता है, 
केवलि-समुद्घात के भ्रवसर पर लोक-पूरशा अवस्था में एक समय तक सम्पूर्ण मूतंद्रव्यों करे साथ 
सम्बन्ध होजाना भले प्रकार सिद्ध है, ओर श्रन्य प्रवस्थाओ मे भी स्वंदा उस सर्ब मृतिमद्द्रब्यों के 
साथ सम्बन्ध होने की योग्यता अवस्थित रहती है, श्र्थात्‌-जैसे तीन गज लम्बा फंला हुआ चादरा 
तीन गज भूमि को छूरहा है, छोटीसी घरी कर देने पर भी सकुचित चादरे में तीन गज भूमि को स्पर्श 
करने की योग्यता सदा विद्यमान है, इसी प्रकार चीटी, मकक्‍्खी, घोडा भ्रांदि अवस्थाश्रों मे भो जीव 
के तीनो लोक मे फंल जाने की योग्यता विद्यमान है। हाँ जीव के अलोकाकाश में व्यापने-योग्य अ्रन- 
न्‍्तानन्त प्रदेश तही है। वैशेषिको ने भी “सबंमूतिमद्द्रव्यसयोगित्व व्यापकत्व ! यो भ्रात्मा का व्यापक- 
पना इष्ट किया है, भ्रस्तर इतना ही है कि वैशेषिक या नेयायिक तो सम्पूर्ण श्रात्माओ का सर्वदा 
व्यापक बना रहना ग्रभीष्ट करते हैं भ्रौर हम स्याद्वादी आत्मा का परिमारा तत्कालीन यृहीत शरी रो 
के बराबर स्वीकार करते है। हा वक्रियिक समुद्घात, मारणान्तिकसमुद्घात, केवलिसमुद्घात, अ्रव- 
स्थाश्रों में आ्लात्मा के प्रदेश लोक में बहुत फैल जाते हैं, लोक-पूरण प्रवस्था मे तो तीन सौ तेतालीस 
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धन राजू प्रमाण लोक को कोई एक जीव व्याप्त कर लेता है, हाँ सम्पूर्ण लोक में फैल जाने की 
योग्यता सम्पूर्ण जीबो के सदा विद्यमान है । 
जीवो हि लोकप्रणावस्थायां सकृत्सबंमूर्तिमद्द्रब्येः संवंध्यते इति सिद्धान्तसदू- 

भावाज्न स्याद्ादिनां तस्‍्य सक्ृत्सवंशूर्तिमद्‌द्रव्यसंगमो विरुष्यते, शेपातस्थास्वपि तदोग्यताव्या 
वस्थापनात्‌ | एतेन धर्माधर्मयो: सर्वथा प्रतिदेशं लोकाकाशव्याप्तिवदेकजीबस्थापि तदृथ्या- 
प्तियोग्यत्वस्थितेरसंख्येयप्रदेशत्वसाधने हेतोरसिद्धि! परिहुता वेदितव्या | तथा योग्यता मं- 
तरेण धर्मादौनां शश्वक्तद्व्यप्तिविरोधात्‌ ' परमाणुचत्‌ कालाशुचद्ठा तद्व्याप्तिः साधयिष्यते 
चाग्रतः । 

जीव नियम से लोक-प् रण भ्रवस्था मे सम्पूर्ण मूर्तिमान्‌ द्रब्यो के साथ युगपत्सम्बन्ध कर 
लेता है, इस प्रकार सिद्धान्त का सदभा३ होने से स्प्राद्वादियो के यहा उस जीब का युवपत्‌ सम्पूर्ण 
मृत द्रव्यो के साथ सयोग होना विरुद्ध नही पडता है क्योकि लोकपु रण के ग्रतिरिक्त शेष अवस्थताश्रो 
मे भी जीव के उस सर्वमृतिमद्द्रव्य-सम्बन्ध की योग्यता का व्यबस्थापन होजाता है। इस कथन करके 
धर्म और श्रधर्म के सभी प्रकारों से लोकाकाश के प्रश्येक प्रदेशो पर व्यापजाने के समान एक जीव 
के भी उस लोकाकाश के प्रत्येक प्रदेशों पर व्यापने की योग्यता स्थित होजातो है, इस कारण झस- 


स्थेय प्रदेशों के सहितपना साधने पर हेतु के स्वरूपासिद्ध दोष का परिहार कर दिया गया समभ लेना 
चाहिये क्योकि तिए प्रकार लोक-व्यापकपन की योग्यता के विना धर्मादिकों के सबंदा उस लोकमे 
व्यापकपन का विरोध होजा।वेगा जेसे कि पुदूमल परभाखु प्रथवा कालाणु के लोक में व्यापकपन को 
योग्यता का विरोध है, श्रौर भी अग्रिम ग्रन्थों से ( मे ) इन धर्म श्रादिको का उस लोक में व्यापकपन 
साध दिया जावेगा, यहाँ इतना ही कथन पर्याप्त है। धर्माधर्मक-जीवा: ( पक्ष ) प्रसंख्येय-प्रदेशा 
( साध्य ) प्रतिप्रदेश तावदसख्येय-लोकाकाशव्याप्तियोग्यत्वात्‌ ( हेतु ) इस भ्रनुमान का हेवु पक्ष मे 
विद्यमान है, जो कि अपने साध्य को पक्ष मे सःध देता है । 


अथाकाशस्य कियत: प्रदेशा इत्याह । 


ग्रब महाराज यह बताझ्रो कि ग्राकाश द्रव्य के कितने प्रदेश हैं? ऐसी जिज्ञासा होने पर 
सूत्रकार उमास्वामी महाराज भ्रग्निम सूत्र को कहते है-- 


आकाशस्यानंताः ॥ ६ ॥ 


भ्राकाश द्रव्य के श्रनन्‍नत प्रदेश है। श्रर्थात्‌-यहा झ्नन्‍त पद से जिन-हृष्ट कोई मध्यम 
प्रनन्तानन्त प्रहण करना चाहिये, अनन्त नाम को एक संख्या विशेष है। जिसका श्रन्त नहीं आवे 
ऐसा घननन्‍्त यहां अभ्रभीष्ट नही है। उत्कृष्ट भ्रसख्यातासंख्यात से एक बढ़ा देने पर ही जधन्य अनन्त 
होजाता है, केवलशान या अ्रतश्ञान की अपेक्षा इकईसो भी सख्याओ्रो का परिमाण किया जा सकता 
है, कोई अ्रशक्‍्यता नही है। हा प्रक्षय-श्रनादि श्रक्षय-प्रनन्‍्त को उसी स्वरूप से जान लेना यो गिते 
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लेना प्रमाणज्ञान का कार्य है। जीव राशिसे प्रनन्तगुणी पुद्गल राशि है, पुद्गलों से अनन्त-गुणी काले 
समयो की राशि है। भूत, भविष्यत काल के समयो से प्रनन्तानन्तगुणों श्रेणीरूप अलोकाकाश के 
प्रदेश हैं, इनके घन प्रमाण सम्पूर्ण प्राकाश के अनन्तानन्‍्त प्रदेश है। यो परिपराणा किया जा सकता 
है, कोई पोल नहीं है । हाँ जिसका प्रन्त नही वह प्नन्‍्त है, यह केवल अनन्त शब्द की निरुक्ति की जा 
सकती है । प्रकृत्थथं नही करना चाहिये । 

प्रदेशा इत्यनुतततते। पूर्वसन्ने वृत्तकरणात्तत्र वृत्तिनिदेशे हि प्रदेशानामसंखूयेय- 
शब्दोपाधीनां व्यवस्थानात्केवलाना मिद्ठाल॒डतिने स्यात्‌, तत एवासंख्येयप्रदेशा इति ब्ृत्तिनिदशे 
लाधवेपि वाक्पनिद शो5पर्पेया: इति कृत इद्ोत्त रसत्रेपु च प्रदेशग्रदर्ण मा भूदता गोरवमिति । 


पूर्व सूत्र से “ प्रदेश ” इस पद की गअनुबृत्ति कर ली जाती है, तिस ही कारण से पहिले 
सृत्र मे प्रदेश शब्द को असख्येय शब्द के साथ कर्मधारयबृत्ति नहीं की गयी है। यदि वहा कर्मधारय 
समास वृत्ति प्रनुसार निर्देश कर दिया जाता तो “ असबख्येय-प्रदेशा ” पद बन जाता “ विशेषण!' 
विशेष्येण बहुत ” के भ्रनुसार अ्रसख्येय शब्द को विशेषण रखने वाले विशेष्यभूत प्रदेशों की व्यवस्था 
होजाने से केवल प्रदेशों की यहां अनुब॒त्ति नहीं होसकेगी “ एकयोग-निर्दिष्टाना सह वा निवृत्ति 
सह वा प्रवृत्ति' ” था तो ग्रसख्येय. और प्रदेश दोनो शब्दों को भरनुवृत्ति होती या एक की भी नहीं 
होपाती । तिस हो कारण से यद्यपि समास करने पर “ अ्रसख्येय--प्रदेशा ” इस प्रकार समास वृत्ति 
पूवंक कथन करने मे लाधव है, फिर भी सूत्रकार ने “' भ्रसख्येया: ” यह पद न्यारा रखते हुपे वाक्य 
का कथन किया है । यहाँ “ झ्राकाशस्थानन्ता ” इस सूत्र मे श्रौर ग्रगले द्वो सूत्रो मे पुन प्रदेश 
शब्द का ग्रहणा नहीं होवे जिससे गौरब होजाता भ्रर्थात्‌ू-गौरव दोष का परिहार करने के लिये 
४ प्रदेशा. ” शब्द को भ्रसमसित रखा है, उसकी यहाँ श्रनु॥त्ति कर नी जाती है। 


अंताउप्रसानमिद्द गृक्नते, अविध्यमाना अतो येषां त इमेडनंताः प्रदेशा इत्यन्यपदाथ- 
निर्दशोय | ते चाकाशस्येति भेदनिर्देश! कथचित्प्रदेशभ्रदेशिनोमेंदरप+्चें! ! सब था तयोर- 
मेदे प्रदेशिनः स्वप्रदेशादेकस्मादर्थान्तरत्वाभावात्‌ प्रदेशमात्रत्वप्रसंग इति प्रदेश्नोउसस् ' | 
तदस'्चे प्रदेशस्याप्यसक्न मित्युभयासस्वप्रसक्ति: | 
यहाँ सूत्र में अन्त का भ्रर्थ अ्रवसान ग्रहण किया जाता है, जिनप्रदेशो का अन्त विद्यमान 
नहीं है, वे प्रदेश, ये भ्रनन्‍्त है, इस प्रकार बहुश्नीहि समास द्वारा भ्रन्य पदार्थ को कथन करने वाला 
इस सूत्र मे “ श्रनन्ता ” यह निर्देश है। वे ग्रनन्त प्रदेश आकाश द्रव्य के है, इस प्रकार षष्ठभन्त श्रौर 
प्रथमान्त पदो के प्रनुसार सूत्रकार द्वारा भेदपूर्वक कथन किया गया है, क्योंकि श्र ग॒भूत प्रदेश और 
श्र'गी हो रहे प्रदेशी इनका कथंचितू-भेद होना युक्तियों से सिद्ध है। यदि सभी प्रकारो से उन प्रदेश 
भौर प्रदेशी द्रव्यो का अ्भेद माना जायगा तब तो प्रदेशवाले द्रव्य को अपने एक प्रदेश से भेद नही 
होने के कारण केवल एकप्रदेशधारीपन का प्रसंग होगा, यो प्रदेशी द्रव्य का भ्रभाव हुभ्ना जाता है, 
झौर उस प्रदेशों का अ्रसदृभाव होजाने पर प्रदेश का भी असत्त्व होज्ञाता है। इस प्रकार प्रदेश घौर 
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प्रदेशी दोतो के भ्रसत्वका प्रसग आ्राया । भावाथ --प्रदेशी द्रव्य का एक प्रदेश के साथ अभेद मानने 
पर “ द्रव्य ” एक-अदेशवान्‌ हुआजाता है, एक प्रदेश वाला द्रव्य तो परमाणु के समान प्रदेशी नही 
कहा जा सकता है, जब प्रदेशी कोई नहीं रहा तब प्रदेश भी कोई नही ठहर सकता है, यो दोनो का 
झ्रमाव होजायगा, भरत: एक आकाश शौर उत्तके अनन्त प्रदेशों का सर्वथा अभेद नहीं मान कर कथ - 
जित ग्रभेद स्वीकार करता चाहिये । ' 


सर्बथा तदृभेदे पुनराकाशस्य च द्रव्यप्रदेशा द्रष्याणि वा स्पुगु णादयों वा ९ 
यदि द्र॒व्याशि तदाकाशस्यानेकद्रव्यत्वप्रसंगो घटादिवत्‌ | तेथा च सादिययवसानर्व॑ तड़देव 
न हानेकद्रव्यारू्धं द्रव्य किविदनाधनत॑ सष्टमिष्टं वा परस्य | गुशाः प्रदेशा इति चेन्न, 
गु्णांतराश्रयत्वविरोधातू साधारणगुणा हि स'योगविभागसंख्यादयस्तत्रेष्यंत घटसंयोगोन्यर या- 
काशप्रदेशस्य कुव्यपंयोगोन्यरथ करविभागोउन्यस्य दंडविमागोन्यस्येति संयोगविभागयो; 
प्रतीते: | एकः खस्य प्रदेशों द्वी चेति सख्याया: संग्रत्ययात्‌ परो गगनप्रदेश!5परो वेति पर- 
त्वापरत्वयोरवबोधात्‌ एथगेतस्मात्‌ पाठलिपुत्राकाश प्रदेशा चित्रकूटायकाशप्रदेश इति प्रथक्रत्व- 
स्पोपलम्भात्‌ तथाघटा काशप्रदे शान्महान्‌ सन्‍्द्राकाशप्रदेश इति परिभाशस्प सब्रिण्यात्‌ | 

यदि फिर श्राकाश ओर उसके प्रदेशों का सर्वधा भेद माना जायगा तब तो बताझ्रो वे 
प्राकाशद्रव्य के सर्वथा भिन्न पड़े हुये प्रदेश भला द्रव्यपदार्थ है? अथवा क्या गुरा, कर्म, सामान्य, 
ग्रादि पदार्थ माने जायगे ? बताओ यदि वे श्रनेक प्रदेश द्रव्य रूप हैं, तव तो अ्र।काश को अनेक-द्रव्य- 
पन का प्रसंग ग्ावेगा जैसे कि घट भ्रादिक श्रनेक द्रव्य माने गये हैं, किन्तु वेशेषिका ते ग्राकाश का 
एक द्रव्य स्वीकार किया है “ तर्व॑ भावेन ” ॥ २६ 0 “ शब्दलिगाविशेषादिशेपलिगाभावाउच्च ” 
३० ॥ इन दो सूत्रों से आकाश का एकद्रध्यपना साधा गग्रा है. आकाश्ष के प्रदेशों का द्रव्य मानने 
पर ग्राकाश अनच्त द्रव्य हुये जाते है, और तैसा होने पर उन घट झादिका के ही समान श्राकाश 
को सादिपना और सान्तपना भी प्राप्त होजायगा अनेक द्वव्यों से आरम्भा जा चुका कोई भी द्रव्य 
भ्रनादि और भ्रनन्त नड्ठी देखा गया है। 
तथा उन दूसरे पण्छित बैशेषिको के यहाँ भ्रनेक द्वव्यो से बनाये गये घट, पट, आदि द्रब्यो 
का भ्रनादि अ्रतन्तपन्रा इष्ट भी नहीं कियागया है। यदि उन प्रदेशों को द्रव्य नहीं मान कर गुण- 
स्वरूत माना जाय तो यह भी ठीक भही पड़ेगा क्योकि तब तो उन ग्रुणस्वरूप प्रदेशों में अन्य गुरणो 
के झाश्रयपन का विरोध होजायगा, गुरो में दूसरे गुण नही रहा करते है ' निगु णा गुणा ” “गणा- 
दिनिग्ु णाक्रिय: ” ऐसा जनों ने और बैशेथिको ने स्वीकार किया है। जब कि प्राकाग-सम्बन्धी उन 
प्रदेशों मे संयोग, विभाग, संख्या, भ्रदि साधाररा गुरा व रहे बैशेषिको ने दष्ट किये है। 
देखिये झाकाश के अन्य प्रदेश का घट के साथ संयोग होरहा है, और झ्ाकाश के दूसरे ही 
भम्य प्रदेश का भीत के साथ संबीग हो रहा है, यों प्रदेशों में संयोग गुण! ठहर जाता है। तथा आकाश 
के भ्रत्य प्रदेशों का हाथ से विभाग होरहा है, भौर स्‍ग्राकाश के दूसरे भ्रन्य प्रदेश का दण्ड के साथ 
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विभाग होरहा है, यह प्रदेशों मे विभाग ग्रुणा रह गया। इस भ्रकार भ्राकाश के प्रदेशों मे संयोग भौर 
विभाग गुणो की प्रतीति होरही है। प्राकाश का एक प्रदेश श्र प्राकाश के दो प्रदेश, तीन प्रदेश, 
इत्यादि ढंग मे प्रदेशों मे संख्या गुण का भी भले प्रकार प्रत्यय होरहा है। यह श्राका्ष का दूर-वर्सी 
प्रदेश परे है, और यह निकट-वर्त्ती प्रदेश अपर है, यो प्राकाश के प्रदेशों में परत्व भौर भ्रपरत्व गुणो 
का परिज्ञान होरहा है। तथंव पटना-सम्बन्धी भ्राकाश के इस प्रदेश से चित्रकूट, मथुरा, उज्जैन भ्रादि 
के झ्राकाशप्रदेश पृथक्‌ है, इस प्रकार प्ाकाद के प्रदेशों मे पृथक्तव गुण का उपलम्भ होरहा है। तथा 
घट-सम्बन्धी आकाश के प्रदेश से मन्दराचल-सम्बन्धी प्राकाश का प्रदेशस्थल महानु है, यो प्रदेशों मे 
परिमार गुणका श्रच्छा निर्णाय होरहा है। 

इस ढंग से प्रदशों मे सयोग, विभाग, सख्या, परत्व, म्रपरत्व, पृथक्त्व, परिमाण, ये सात सामान्‍्य- 
गुण पाये जाते है। वैशेषिको के यहा बुद्धि, सुख, दु ख्, इच्छा, द्वं प प्रयत्न, धम, भ्रधमं, भावना, रूप, 
रस, गंध, स्पर्श, स्नेह, सासिद्धिकद्रवत्व भौर शब्द, ये सोलह विशेष गुण है, श्रीर सख्या, परिमाणा, 
पृथक्सव, संयोग, विभाग, परत्व, प्रपरत्व, गुरुत्व, वेग और नेमित्तिकद्रबत्व ये दस सामान्यगुर हैं द्ववत्व 
और सस्कार के विशेषभेद दोनों ओर झांगये है यो चौवीस गुणों की संख्या छब्बीस होगयी है। 
भ्रतः गुणवान्‌ होने से आकाश के श्रदेश गुरास्वरूप नही होसकते हैं । 

प्रदेशिन्येधाकाशे सयोगादयों गुणा न प्रदेशेष्विति चेश्न, कवयवर्संयोगपूवंक।८य!०- 
संयोगोपगमादद्धि-ततुकबीरणसंयो गवत्‌ । पटारीनामाकाशप्रदें तसं योग रेश काशप्रदेशस यो- 
गो5परः एकवीरशस्णसिद्धः | सिद्ध तन्त्वेकसंयोगे द्वितंतुकसयोगरश्नसंगाद स॑ गेगज योमा थाव: | 
प्रदेशो शोर प्रदेशी के भेद को माननेवाले वैशेषिक कहते हैं कि प्रदेशों वाले भ्राकाश मे ही 

संयोग,विभाग, प्रादिक गुणा है प्रदेशो मे कोई गुण नही है। ग्रल्थकार कहते हैं कि यह तो नही कहना 
क्योकि अवयवो के संयोग-पूर्वक होरहा प्रवयवी का संयोग तुम्हारे यहाँ स्वीकर किथा गया है, जैसे कि 
दुसूता झौर वीरण का सयोग है। पश्र्थात्‌-हस्त पुस्तक सयोग से शरीर पुस्तक संयोग जो हुआ है वह 
म्रवयव संयोग-पुर्वक प्रवयवी का संयोग वंशेषिकों के यहाँ माना गया है, तृश या ढश्लीर से बने हुये 
और तन्तुश्रो को स्वच्छ या विरल करने वाले साधन को वीररा ( ब्रूक्ष ) कहते हैं। एक तन्तु और 
वीररणा के सयोग से हुआ दो दो तन्तुओ के साथ वीरण का सयोग संयोगज सयोग है। बेशेपिको ने 
सयोग के एक कमंजन्य, उभयकमंजन्य और संयोगज--सयोग यो तीन भेद माने हैं, बाज पक्षी झौर 
पवेत का सयोग भ्रन्यत्तर कर्म-जन्य है। यहा एक बाज में किया हुयी है, पवत में नही। लड़ने वाले 
दो मेढाशो का उभय-कर्मजन्य संयोग है । क्योकि दोनो भेढाप्रो में क्रिया होकर वह सयोग हुमा है, 
कपाल और वृक्ष के सयोग से धट और ब्रक्ष का सयोग तो सयोगजसयोग है । यह भ्वयव के समोग 
पूर्वक हुआ अ्रववयी का सयोग है। पट ब्रादिको का श्राकाश के प्रदेशों के साथ सयोग होजाने बिना 
आकाश प्रदेश मे दूसरा सयोग भ्रसिद्ध है । प्रदेशों के विना एकतन्तु श्लौर बीरण का सयोग भी भ्रत्िद्ध 
है, एक तन्तु के साथ सयोग सिद्ध होने पर दो तन्तुभो के साथ संयोग होने का प्रसग है. प्रत: भ्राकाश 
मे सयोगजसयोग का प्रभाव हुआ भावार्थ--आाकाश् के प्रदेशों से संयोग को नहीं मानने वाले देशे- 


पेचभ-भ्रष्पाय द्३े 


पिक प्राकाश में, एक कर्मजन्य सयोग को नहीं मान सकते हैं, क्योकि भाकाश में तो क्रिया है नहीं । 
और दूसरा संयुक्त दौते वाला द्रव्य यदि क्रिया को करे भी तो जहाँ वह पहिले था वहाँ भी स्‍्ाकाश 
विद्यमान था, ऐसी दक्षा में दो में से एक की क्रिया से हुआ सयोग भाकाश मे मानना व्यर्थ है। 
तथा उभम कर्मजन्य सयोग भी झाकाश मे झलोक है, तीसरा सयोगजसंयोग तभी बन सकता है जब 
कि अभ्रवयव सारिले प्राकाश् प्रदे्षो में संयोग माना जाय | यदि वैशेषिक पण्डित पझाकाश के प्रदेशों में 
संयोग को नही मानते हैं, तो प्राकाश में सपोगजसयोग नही बन पाता है, ऐसी दशा होने पर भ्राकाश 
में संयोग गुण का प्रभाव हुआ । 
एतेन विमागजविभागाभावः प्रतिपादितः। संख्या पुनर्द्ित्वादिकाकाशे प्रदेशि- 

न्यनुपपन्षेष॒तस्येकत्वात्‌ । एरेन परत्वापर त्यपृथक्त्व॒परिसारामेदामावः प्रतिनिवेद्तः तम्रै- 
कत्र तदनुपपत्त: | ततः स्वप्रदेशेष्वेवेते गुणा: सिद्धा इति न गुशः प्रदेशा गुखित्वात्‌ पृथि- 
व्यादिवत । 

इस ही कथन करके झ्ाकाश मे विभागजन्य विभाग का प्रभाव भी प्रतिपादन कर दिया 
गया समभो | अर्थात्‌--हस्त भौर इक्ष का विभाग होजाने से शरीर झौर वृक्ष का विभाग हुप्ना विभा- 
गज विभाग कहलाता है, जब प्लाकाश के प्रदेशों में विभाग गुर नहीं मात्रा जाता है, तो बँशेषिकों 
के यहाँ झ्राकाश में भला विभागज विभाग कंसे ठहर पायेगा ? । भ्रस्यतर कमे-जन्य चोल और पर्वत 
का विभाग है, केवल चील उड़ कर पर्वत से श्रलग होजाती है तथा उभयकर्मजन्य भिड़े हुये दोनो मेढो 
का विभाग एवं काररामात्र विभाग जन्य विभाग और कौरणाकारणा विभागजन्य विभाग ये विभाग- 
गजविभाग हैं | माकाश के प्रदेशों मे बिभाग माने विना श्राकाश मे विभाग गुण का भ्रभाव होजाता 
है । तीसरा गृण फिर दित्व, झ्ादिक सख्यातो प्रदेक्षवाले श्राकाश से असिद्ध ही है, क्योकि वह झ्राकाश 
द्रव्य एक माना गया है, भाकाशके प्रदेशों में ही द्वित्व भ्रादिक सख्याये ठहर सकती हैं । इस उक्त कथन 
करके परस्व, भ्रपरत्व, पृथकत्व, झौर परिमाण विक्षेथो का भ्रभाव भी प्राकाश मे है, प्रतिवादी के 
सम्मुख इस बात का बहुत भ्रच्छा निवेदन कर दिया गया है क्योकि उस प्रकेले भ्राकाश में उन परत्व, 
प्रपरत्व, भ्रादि की सिद्धि नहीं होपाती है, तिस कारणा से आकाश के प्रदेशों मे ही संयोग, विभाग, 
सख्या, परत्व, अ्रपरत्व, पृथकत्व, परिमाणा, ये गुणा सिद्ध होजाते हैं। इस कारण प्राकाश के प्रदेश 
( पक्ष ) गुण पदार्थ नही है ( साध्य ) गुणवान्‌ होने से ( हेलु ) पृथिवी, जल, भ्रादि द्रब्यो के समान 
( भ्रन्ववश्ष्टान्त ) । यहां तक पब्राकाश के प्रदेशों का गुरापत्रा निषिद्ध कर दिया है| 


नापि फर्माशि तत एवं परिस्पन्दार्मफर्थामाबाश । नापि सामान्यादयोनुद्ृत्तिग्रत्य- 
यादिद्देतुत्वामावात्‌ । पदार्थीतराणि खप्रदेशा हस्ययुक्त | पंटपदार्थनियमविरोधात्‌ । 


ग्राकाश के प्रदेश तिस ही कारण से यानी गुणवान्‌ होने से तीसरे माने गये कर्मपदार्थों 
स्वरूप भी नहीं हैं क्योंकि कर्म गुणों के धारी नहीं हैं, दूसरी बात यह है कि परिस्पन्द-पग्रात्मकपन 
का भ्रभाव होजाने से वे प्रदेश कर्मपदार्थ स्वरूप नहीं हैं, कम होते तो हलन, बलन, भ्रादि किसी 
भी क्रियास्व रूप होते किन्तु यह वेक्षेजिकों ने इष्ट नही किया है। तथा अ्राकाश के बे प्रदेश सामान्य, 


दें इलोकन्वातिफ 


विशेष, समवाय और अभाव पदाथे स्वरूप भी नही है क्योकि भ्रनुशृत्तिप्रत्यय श्रादि के हेतुपन का 
श्रभाव है, अर्थात--यह घट है, श्रौर यह घट है, तथा यह भी घट है. इत्यादिक प्रनुवुत्ति प्रत्यय का 
हेतु जैसे घटत्व सामान्य है, बैसे श्रनुवृत्त ज्ञान के कारण प्रदेश नहीं हैं भौर यह इससे व्यावत्त है, 
यह इससे व्यावत्त है, ऐसे व्यावत्तिज्ञान के कारण नहीं होने से वे प्रदेश विशेष पदार्थ भी नही है 
अयुतसिद्ध पदार्थों का “ यहा यह है ” इस ज्ञान के कारण नहीं होने से वे प्रदेश समवाय पदार्थ भी 
नही है, भाव पदार्थ - स्वरूप प्रदेश भला अभाव पदार्थ -स्वरूप कैसे होसकते हैं ?। गुणवान्‌ होने से 
भी प्रदेश टन सामान्य आदि पदार्थ-स्वरूप नही है क्योकि सामान्य ग्रादि मे गुण नही पाये जाते हैं, 
यदि वैशेषिक यो कहै कि प्राकाश के प्रदेश इन छह पदार्थों से प्रतिरिक्त अन्य पदार्थ स्वरूप होजायगे 
ग्रन्थकार कहते है। कि यह इनका कहना प्रयुक्त है क्योकि “ जगव्‌ के सम्पूर्ण भाव पदाथ छह 
ही है ” जो कि द्रव्य, गुण, कमें, सामान्य, विशेष, समवाय, उनके यहाँ माने गये है, इस नियम का 
विरोध होजायगा । 
ए (४ 

अत एवं न मुख्या: खम्य प्रदेशा इति चेन्न, मुख्यकायकरणदशनात। तेषाप्ुप- 
चरितत्वे तदयोगात । न दूं पचरितोरिन; पाकादावुपयुज्यमानो दृष्टस्तस्य मुख्यत्वप्रय'गात्‌। 
प्रतीयते च मुख्य का्यमनेकपुद्गलद्रव्याध्वगाइकलच्षण । 


पुन वशेशिक यदि यो कहै कि इस ही कारण यानी छह॒ पदार्थों के नियम का विरोध नहीं 
होय, भ्रत” श्लाकाश के प्रदेश वास्तविक मुख्यपदार्थ कोई नहीं हैं, कल्पित या उपचरित है। ग्रन्थकार 
कहते हैं कि यह तो नही कहना क्योकि उन प्रदेशों करके मुख्य कार्य का करना देखा जाता है, बस्तु- 
भूत कार्य का कारणा उपचरितपदार्थ नहीं होसकता है, उन प्रदेशों के कल्पि॥ होने पर उस मुख्य 
कार्य के किये जाने का प्रयोग है। देखिये मिट्टी का भ्रग्नि रूप बना हुआ खिलौना या प्रग्ति का चम- 
कीले पदार्थ में पडाहय्रा प्रतिविम्ब प्रथवा “अ्रग्निर्माशावक ” आ्रादि उपचरित अग्नि है, यह कल्फ्त 
अग्नि पकाने, जलाने, सुखाने झादि कार्यों मे उपयोगी होरही नहीं देखीगयी है, यदि कव्पित प्रस्नि 
पाक ग्रादिकों कर देती तो उसको मुख्य प्रग्निपनेका प्रसंग आजावेगा किन्तु श्राकाशके प्रदेशोसे 
होरहा अनेक पुदुगलद्रव्य, जीवद्रव्य श्रादिका प्रवगाह करदेना स्वरूप मुख्य कार्य प्रतीत होता है। 


निरशस्यापि विशुस्वाचयुक्तमिति चेत्‌ कथ॑ विश्वुनिरंशों वेति न विरुद्धथते । नल 
प्रभाणरिद्धत्वाद्वादिश्नतिवादिनोराकाशे विश्वत्वाभावाश्न विग्रतिषिद्धं | तत एवं निरंशर्ब 
सिद्धि: । तथाहि-निरंशमाकाशादि स्बजगदुव्यापिस्वात यक्ष निरंशं न तत्तथा रृष्ट यथा घटादि 
सर्वजगद्व्यापि चाकाशादि तस्माप्निरंशमिति कश्चित्‌ तदसमीचीन॑, देतोः पक्चाव्यापकत्वातू 
परमाणो निरंशे तदभावात । 
यदि बशेषिक यो कहे कि मुख्य प्रदेशों से रहित होरहे निरंश भी प्राकाश के व्यापक होते 
के कारण वह अनेक द्रव्यो को अवगाह देना युक्त बन जाता है यो कहने पर तो आ्राचार्य कहते है कि 
झाकाश को विभु कहना श्लौर निरंश कहना यह किस प्रकार पृर्वापर विरुद्ध नहीं पड़ेगा ? प्रथति- 


कर एैय ४ बला... 


हा 
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जो प्रशों से रहित है, वह परमाणु के समान सम्पूर्ण स्थानों में कंसे फैल सकता है ? ग्रथवा जो 
व्यापक हो रहा है वह निरंश कैसे होसकत्ता है ? यह तुल्य-बल विरोध है। पुनरपि अंशेषिक अपने 
पक्ष का ग्रवधाग्ण करते हैं, कि कादी, प्रतिवादी, होरहे बंशेकष्कि और जैन दोनो के यहाँ आकाश 
में ब्यापकपन का सद्भाव प्रमागों से सिद्ध है, अत. निरंशपन और विभुपन का कोई तुल्यबल वाला 
विरोध नही प्राप्त हुआ, तिस ही करण से यानी विभुपन से ही आकाश के निरशपन की सिद्धि 
होजाती है, उसको स्पष्ट रूप से यो समकिये कि ्राकाश, काल, श्रादि पदार्थ ( पक्ष ) श्रशो से 
रहित हैं ( साध्य ) सम्पूर्ण जगत्‌ मे व्यापनेवाले होने से ( हेतु ) जो पदार्थ श्र शो से रहित नही है, 
बह तिस प्रकार सम्पूर्ण जगत में व्याप रहा नही देखा गया है, जैसे कि घट, पट, श्रादि हैं. ( ब्यति- 
रेक हृष्टान्त ) | सम्पूण जगत्‌ में व्यापनेवाले झाकाश श्रादि हैं ( उपनय ) तिस कारण से आाकाक्ष 
झ्रादि निरश है ( निगमन )। इस प्रकार यहाँ तक कोई वेज्षेषिक कह रहा है। 
ग्राचार्य कहते है कि वेशेषिक का वह कथन समीचीन नही है, क्योकि पक्ष के एक देश में 
हेतु नही ब्यापता है निरंश परमाणु मे उस हेतु का अभाव है, ध्तः सर्व जगत्‌ व्यापकपना हेतु भागा- 
सिद्ध हेत्वाभास है। “पक्षेकदेशेहेल्वभावों भागासिद्धि ” यह भागासिद्धि का लक्षण है। 
तस्या विवादगोचरत्वादपक्षीकरणांददोष इति चेश्न, सांशपरमाणुवादिनस्तश्रापि 
विश्नतिपत्तेः पक्तीकर णोपपत्त: | साधनांतरात्तत्र निरंशत्वसिद्धेरिह्ाफ्छ्षीकरणमिति चेत, एवं 
तहिं न कश्चित्पत्षाव्यापको हेतु; स्थात्‌। चेतनास्तरबर. स्वापात्‌ मलुप्यवदिस्यत्रा पि तथा परि- 
ह रस्थ संभदात । शक्य हि वक्त ?षु तरुषु न स्व'पादयो5सिद्धास्त एवं पश्चौक्रियते, नेतरे 
तत्र हे्वतर चेंतनत्वप्रमाघनात ततो न पत्चाव्यापको हे-ुरिति। 
वैशेबिक कहते है कि वह परमाणु तो बंशैेषिक. नैयायिक, जैन, मीमासक, किसी के यहाँ 
भी विवाद का विपय नदी है, सभी विद्वान्‌ परमाणु को निरंश मानते है, भ्रतः परमाणु को पक्ष कोटि 
में नती किया गया है तब तो भागासिद्ध दोष नही श्राया। आचार्य कहते हैं कि यह तो नही कहना 
क्योकि परमाणुओ्रो को अभ्रगों से सहित कहने वाले वादी पण्डित का उस परमाणु मे भी निरंशपन 
का बिवाद खड़ा हश्ना है। प्रथम जन विद्वानू ही पूर्व, पश्चिम, उत्तर, दक्षिण, ऊध्व, श्रध:, यो छहो 
श्रोर से श्रन्य छह परमाणुत्रों को चिपटाने वाले छह पहलों करके सहित हो रहे परमाणु को शक्ति की 
अपेक्ष। पडश म।न लेते है, श्रत विवाद पडजाने से परमाराु का भी पक्षकोटि मे कर लेना बन जाता 
है, उस मे हेतु के नही बरतने से वैशेषिको के ऊपर भागासिद्ध दोष खड़ा ह्ना है। 
यदि वंक्षेषिक यो कहै कि उस परमाणु मे अन्य चरमावयवत्व आदि हेतु से निरंशपन की 
सिद्धि करली जायगी, श्रतः यहा इस प्रनुमान मे परमाणु का पक्षकोटि मे ग्रहरा करना उचित नही 
जंचा है। आचार कहते है कि थो कहोगे तब तो इस प्रकार कोई भी हेतु पक्ष में प्रव्यापक ( भागा- 
सिद्ध ) नही होसकेगा । देखिये भागास्द्धि का प्रसिद्ध उदाहरण यह है कि वृक्ष ( पक्ष ) चैतन हैं 
( साध्य )' श्वाप यानी शयन करना पाया जाने से ( हेतु ) सो रहे मनुष्यों के समान ( भस्वयहष्टान्त ) 
यों सोते हुये वृक्षो में तो स्वाप हेएु है प्लोर निद्रा कर्म की उदय उदीरणा से रहित होरहें, जागते वक्षीं 
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मे स्वाप हेतु नहीं ठहरा किन्तु सभी बक्षो को पक्ष बनाया गया है, प्रत यह हेतु प्रे पक्ष में नहीं 
व्यापने के कारण भागासिद्ध हेत्वाभास है। यहा भी तिस प्रकार भागासिद्ध दोष के परिहार का 
सस्भव होरहा है | देखिये वादी के द्वारा यो कहा जासकता है कि जिन वृक्षों में शयन, भग्नक्षत-संरो 
हरा, प्रादि परिणाम प्रसिद्ध नही है, वे ही वृक्ष यहा पक्ष कोटि मे किये जाते हैं भ्रन्य स्वाप आदि से 
रहित हो रहे कम्पित या जागृत वृक्ष यहाँ पज्ञ नही किये गये है। उन जागते वृक्षों में आहार करना, 
फ़ुलना, कूलना, झादि हेतुओं से चेतनपन की प्रच्छे इग से सिद्धि करादी जावेगी, तिस कारणा यह 
स्व्राप हेतु भी पक्ष मे भ्रव्यापक यानी भागासिद्ध नही हो सकेगा । यहाँ तक व॑ शेषिकों के ' सव जयत्‌- 
व्यापित्व ” हेतु को भागासिद्ध बता दिया गया है। 

किल कालात्ययापदिष्टो हेतु रंशत्वसाधने सर्वजगद्ष्यापित्वादिति पश्षस्यालुमा- 
नागमबाघितत्वात्‌ सां!माकाशादि सकृद्मिश्नदेशद्रव्यसंबन्धत्वात्काएडपटादि4दिति गगनादेः 
सांशत्वानुमानवचनात्‌ । श्रत्र देता: सामान्यादिभिव्यभिचारासंमवात्‌। तेषां सकृद्धिभदेश-- 
द्रव्यसबंधस्य प्रमाणसिद्धस्यामावात्‌ | तथा धमिमें कशौबलोकाकाशार्ना तुल्य' संख्येयप्रदेश- 
त्वात्‌ प्रदेशसमवाय इस्याद्यागमस्यापि तत्सांशस्वप्रतिपादकस्य सुनिश्चितस'म द्वाधकस्य 


सद्भावाद । 

वेशेषिको का आकाश प्रादि के निरंशपन को साधने में दिया गया “ सर्वजभद्व्याकपना होने 
से ” यह हेतु कालात्ययापदिष्ट वाधित ) हेत्वाभास भी है, क्योकि “प्राकाश झ्रादि निरंश हैं' इस 
पक्ष को श्रनुमान प्रोर आगम प्रमाणों से वाधितपना है। ग्राकाश, ग्रात्मा श्रादिक पदाथ पक्ष ) 
प्रद्यो से साहत है, (साध्य) एक ही वार मे भिन्न भिन्न देशवर्ती द्रव्यों के साथ सम्बन्ध कर रहे होने से 
( हेतु ) काण्डपट, पदी, कनात, भीत झ्रादि के सपान ( ग्रन्वयरृष्टान्त )। इसप्रकार श्राकाश स्‍झादि 
के साशपन को साधने वाले भ्रनुमान का वचन है, इस श्ननुमान मे पडे हुये हेतु का सामान्य ( जाति ) 
विशेष, भादि करके व्यभिचार दोष होजाने का असम्भव है, क्योकि उन सामान्य आ्ादिकों के एक 
ही बार मे भिन्न देशीय द्रव्यो के साथ सम्बन्ध होजाने की प्रमाणो से सिद्धि नही होपाती है, व॑शेषिको 
द्वारा माना गया नित्य, एक, भ्रनेकानुगत, सर्वंगत, ऐसे सामान्य की प्रमाणो से सिद्धि नहीं होसकी 
है, घट या पट के पूरे देशो में व्याप रहे सहशपरिमाण--स्वरूप घटत्व, पटत्व आदि सामान्य यदि 
कतिपय भिन्नदेशीयद्रव्यो से सम्बन्ध रखते है तो वे सामान्य साथ में साश भी हैं, भ्रत व्यभिचार दोष 
की सम्भावना नही है, यह वेशेषिको के अ्रनुमान की इस प्ननुमान से वाधा प्राप्त हुई । तथा वशेषिको 
के प्रनुमान की झागम-प्रमारा से यो वाधा प्राती है कि धम्म द्रव्य, श्रधर्म द्रव्य, एक जीव द्रव्य भौर 
लोकाकाश के तुल्य रूप से भ्रसंख्यातासख्यात प्रदेश हैं, इस कारण इन चारो का समभ्रदेशस्त्र रूप से 
सम्बन्ध होरहा है, इत्यादिक आकाश प्रादि को साशपने के प्रतिपादक आगम का भी सदभाव है, जिन 
झागमों के वाधक प्रमाणो के अ्रसम्भवने का बहुत प्रच्छा निर्णय होचुका है। 


भावार्थ--द्वादशागों के विषय का वर्णान करते हुये प्राचाथों ने समवायाग का निरूपणा 
कहते समय धर्म, भादिक चार के तुल्य असस्यात प्रदेक्षी होने से द्रब्यश्ममवाय इष्ट किया है। राजवा- 


पंचम-प्रध्याय ६8५ 


सतिक में भी “' श्र त॑ मतिपूर्व द्रचनेकद्रादाशभेदं ” इस सूत्र के व्याख्यान मे लिखा है कि धर्मास्तिकाय 
झौर भ्रधर्मास्तिकाय तथा लोकाकाश एवं एक जीव के तुल्य संख्या रूप अ्रसंख्यात प्रदेश होने के कारण 
एक प्रमाण ( नाप ) करके द्रव्यों का समवाय होजाने से परस्पर में द्रब्यसभवाय है, इस प्रकार 


झनुमान भौर भागम प्रमाणों से वाधित होरहा वेशेषिको का प्ाकाश में निरंशत्व को साधने बाला 
हेतु कालात्ययापदिष्ट है। 


यदप्युच्यते निरंशमाकाशादि सदावय ।नारम्यत्वात्‌ परमाणुवदिति तदप्यनेन 
निरस्त, हेतोः क्लालास्ययापदिष्टत्वाविशेषात्‌ | कि चर यदि सर्वभा सदावयवानारभ्परत्व॑ हेतु- 
ह्तदा प्रतिवाद्सिद्धः पर्यायार्थादेशात्‌ पू् पर्याकाशादिभ्रदेशेम्य उत्तरोश्चराकाशादिप्रदेशोत्पते- 
रारभ्यारंमकभावोपप्से। । अथ क्थचित्सदावयवानार म्यत्वं हेतुस्तदा विरुद्ध), कर्थचिश्षिरंश-- 
न्व्स्य सर्गथा निरंशरवविरुद्धस्य साधनात्‌ । कर्थ चिलिरंशस्वस्प पाथने सिद्धसाधनमेद पुगदू- 
लस्कृघव॒त्सव दावयबतिमामा मावाद्‌ सावयवस्वासावोपभमात्‌ 


और भी वेशेषिको द्वारा जो यह कहा जाता है कि भाकाश भादि ( पक्ष ) निरंश हैं, (साध्य) 
सवदा श्रवयवों से नही प्रारम्भने योग्य होने से ( हेतु ) परमाणा के समान ( भ्रस्वय दृष्टान्त )। 
इस प्रकार वेशेषिकों का यह प्रनुमान भी इसी कथन करके निराकृत होगया समझो, क्योंकि पूर्व 
प्रनुमान के हेतु समान इस अनुसान के हेतु का भी कालात्ययापदिष्ट हेत्वाभासपना अन्तररहित है, 
दूसरी बात यह भी है कि वेशेषिक यदि सर्वथा सदा अवयवों से अनारम्यपन को हेतु कहैँगे तब तो 
प्रतिवादी हो रहे जेनो को यह वैशेषिको का हेतु प्रसिद्ध ( हेत्वाभास ) पडेगा क्‍योंकि पर्यायाथिक नय 
की प्रपेक्षा कथन करने से पूर्व पूर्व समय--वर्त्ती भ्राकाश प्रादि के प्रदेशों से उत्तरोत्तर समयवर्ती 
म्राकाश श्रादि के प्रदेशों की उत्पत्ति होरही भानी जाती है, भतः आ्ररम्य, भारम्भक भाव बन 
रहा है । 

भावार्थ --पर्याय--हष्टि से श्राकाह्ष या उसके प्रदेश आदि सभो पदार्थ प्रतिक्षण उपजते रहते 
हैं, पूंं समय-बर्ती पर्याय कारण होती है, भौर उत्तर समय-वर्सी पर्याय कार्य मानो जाती है 
झाकाश के प्रदेश भी उत्तर समय--कर्ती प्राकाक्षीय प्रदेशों को या प्रदेशों के पिण्ड झाकाज्ञ को उप- 
जाते रहते हैं, ऐसी दक्षा में सभी प्रकारों से भ्वम्रव्रो द्वारा भ्रनारम्यपना हेतु आकाश में नहीं रहता 
है, भ्रत: बंशेषिको का हेतु स्वरूपासिद्ध हेत्वामास है। हाँ भ्रव यदि कथ्वंचित्‌ सदा ध्वयवों से अना- 
रभ्यपन को हेतु कहोगे तब तो वंशेषिकों का हेतु विरुद्ध हेत्वामास होगा क्योकि वह हेतु साध्य किये 
गये सवंथा निरंशत्न से विरुद्ध होरहे कचचित्‌ निरशत्व का साक्ना करेगा। तश्ा प्राकाश में कथषचित्‌ 
निरंशपन का साधन करने मे हम जनो की प्ोर से वेशेषिको के ऊपर सिद्धसाधन दोष ही भी है, 
क्योंकि जिस प्रकार पुदूमल स्कस्धों में सदा भ्वयवों का विभाग है, बे टूट, फूट, जाते हैं जुड़ मिल जाते 
हैं, उस प्रकार झाकाश में सदा भ्रवयवीं का विभाग नहीं है, भ्रत' भ्राकाश में सावयवपने के प्रभाव 
को हम जनों के यहा नही स्वीकार किया गया है, इस कारस्स जिस कथ्न्रित्‌ निरंक्षपन को हम ज॑न 


ही हे भारहे है, उसके. लिये ही भ्राप पुनः झनुमान रचते का घोर परिश्रभ्न कर रहे हैं, 
॥ै 
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स्यान्मतं, नाकाशदीनां प्रदेशा प्रुख्याः संति स्वतो5प्रदिश्यमानत्वात्‌ परमाणुवद्‌ । 
पटादीनां हि मुख्या: प्रदेशाः स्वतोषवधायमाणाः सिद्धा इति | तदयुक्त, परमाणोरेकप्रदेशा- 
भावग्रसंग।त्‌ छम्नस्थे: स्वतं!उप्रदिश्यमानत ।विशेषात्‌ । परमाणुरेक्रदेशोस्यन्तपर /क्षत्वाद- 
स्मदादीनां स्व॒तोडप्रदिश्यमान इतिचैत्‌ तत एयाकाशादिप्रदेशा: स्वतोथअद्विश्यमानाः संस्वस्म- 
दादिमिः । अदींद्रियाथंदशिनां तु यथा परमाणरेकप्रदेशः स्वत:प्रदेश्यस्तथाकाशादिश्रदेशो- 
पीति स्व॒तोडप्रदिश्यमानत्वादित्यसिद्धों हेहु।। १८दिद्वयशुकाशत्रयवरनेर्त॑तिकश्च, तेष।मस्म- 
द्ादिमि; स्वतोउप्रदिश्यम्मननानामपि भावात्‌ | - 
सम्भव है वेक्षेषिको का यह भन्तव्य होय कि श्राकाश श्रादिको के प्रदेश ( यक्ष ) मुख्य नही 
हैं ( साध्य ) स्वतः एक एक प्रदेश द्वारा नापने के ढंग से नहीं प्रदेशित किये जारहे होने रो ( हेतु ) 
परमाणा के समान ( भ्रन्वय दृष्टान्त )। जिस कारणा से कि पट, घट, वृक्ष, आदिको के मुख्य प्रदेश 
हैं तिस ही कारण से वे स्वत*प्रदिष्ट होकर अवधारणा किये जा रहे सिद्ध हैं । श्राकाश मे यह बात 
नही है अ्रत आकाश के मुख्य प्रदेश नही है। श्राचार्य कहते है कि वशेशिकों का ग्रह कथन युक्तिरहित 
है क्योंकि योतो परमार के माने जा रहे एक प्रदेश के प्रभाव का प्रसग होजावेगा, कारण कि 
झल्पज्ञ छब्नस्थ जीवो करके परमाण में भी स्वत. भ्रप्रदिश्यमानपना ग्राकाश के समान प्रन्तररहित 
विद्यमान है। यदि वैशेषिक यो कहै कक प्रमाण तो एक पश्रदेशवाला है ही, किन्तु गरत्यन्तपरोक्ष होने 
से हम भ्रादि छद्मस्थ जीवो को स्वत.नापने योग्य प्रदिश्यवान नहीं होपाता है अथवा परमार का 
एक प्रदेश तो अनुमान या आगम से स्वीकार करने योग्य है, अर गुलिनिदेश करने के समान सूक्ष्म पर- 
माणु के प्रदेश का स्वत:अ्रदेशद्वा रा श्र कित नही किया जा सकता है। 


आचार्य कहते है कि तिस ही कारण से यानी अत्यन्त परोक्ष होने से श्राकाश, काल, आदि 
के प्रदेश स्री हम प्रादि अल्पज्ञ जीवों करके स्वत' नहीं प्रदेशने योग्य होरहे होजाग्रो, हाँ ग्रती न्द्रियश्रथों 
का प्रत्यक्ष करने वाले सवज्ञ जीवो के ता तिसप्रकार एक प्रदेश वाला परमार अ्रज्ज लिनिर्देश से भी 
मत्यपध्रिक स्वत.प्रदेशने योग्य है, तिक्ष प्रकार श्राकाश आदि के प्रदेश भी स्वत: प्रदेश करने योग्य है । 
इस प्रकार बंशेषिका का “ स्वत. म्रप्रदिश्यमानत्वात्‌ ” यह हेतु स्वरूपासिद्ध हेत्वाभास है। तोसरा 
दोष यह है कि पट आदि के समान द्वघणक, व्यराक, श्रादिकों करके यह हेतु व्यभिचारी भो है, 
क्योकि हम श्रादिको करके स्वत' नही प्रदेश्चित किये जारहे भी उन द्घशुक का सद्भाव है श्रर्थात्‌-- 
इचरएा क, व्ययक ग्रादि अथवा पट आ्रादि के भी एक परमाण्ववगाही प्रदेशा का स्वत.प्रदिश्यपना वही 
है, फिर भी उनके प्रदेश माने गये हैं, ग्रत हेतु के रहने पर द्बशकादिको मे साध्य के नही बरतने 
से बक्षेषिकों का स्वत अ्रप्रदिदषमानध्व हेतु व्यभिचारी हेत्वाभास है। 


कि च कथंचित्सांशमाकाशादि परमाणुभिरेकदेशेन युज्यमानत्वात स्कृपरवत | 

तस्प तेः सर्वोत्मना सयुज्यमानत्वे परमाणुमात्रस्वश्रसंगाद्‌ | तथा चाकाशादिवडुस्वाफत्ति! । 
एक बात यह भी है कि आकाश श्रादि द्रव्य ( पक्ष ) कथचित्‌ श्र शो से सहित हैं ( साध्यं ) 
्रमेक पस्माशभों के साथ एक एक प्रदेश करके संयुक्त होरहे होने से ( हेतु ) घट, पढ़, म्रादि सकल 


पंचम-अ्ध्याय दे 


के समान ( दृष्टान्त ) | यदि श्राकाश को साश नहीं मावा जायगा ओर उस आ्लाकाश का उन परमा- 
णाप्नो के साथ सम्पूर्ण स्वरूप से सयोग होरहा स्वीकार किया जायगा तब तो श्राकाश को परमाण के 
बराबर होने का प्रसग आजायगा अर्थात्‌-देखों, विचारो, जो पदाथ एक प्रदेशीय या निरश पर- 
माण के साथ भीतर बाहर ऊपर, नीचे, सर्वात्मना सयुक्त हो रहा है, वह परमाण के बराबर ही है। 
यदि प्रमाण से उस संयुक्त पदार्थ का परिमाण बढ जायगा तो समझ लेना चाहिये कि उस संयुक्त 
पदार्थ का कुछ भ्रश परमाण के साथ चिंपटा नही था जैसे कि एक रुपये का दूसरे रुपये के साथ एक 
भाग मे सयोग होजाने से दो रुपयो की गडडी बढ जाती है, सर्वाग रूप से एक रुपये का दूसरे रुपये 
के साथ सासगे मानने पर तो दो रुपये मिल कर भी एक रुपये बराबर ही होगे। केशाग्र मात्र भी बढ 
नही सकेगे। इसी प्रकार श्राकाश का सर्वाग रूप से एक परमार के साथ सायोग होजाने पर वह 
ग्राकाश परमाणु के बराबर होजायगा श्रौर तेसा होने पर अनेक परमाणश्रो के साथ आकाश का 
सर्वात्मना सम्बन्ध मानने पर आकाश धर्म आदि द्वव्यों के श्रनेकपनकी आपत्ति होगी जो कि हम, तुम, 
दोनों को इृष्ट नही है । 
स्यान्मतं, नेकदेशेन सर्वात्मना वा परमाणुमिराकाशादियु ज्यते | कि तह? 
युज्यते एवं यथावयवी स्वावयवे: सांमान्य वा स्वाश्रयेरिति । तदसत्‌ साध्यसमत्वान्निदर्शनस्प 
आप ए जे भरेकां 6: ६.४ हू 

तस्याप्यवयव्यादेः सवथा निरंशस्वे स्वाबयत्रादिभिरेकांततो भिन्नेन संबंधों यथोक्तदोपालुषंगात्‌ 
कास्स्न्ये कदेशव्यतिरिक्तस्य प्रकारांतरस्य तस्संचधनिबंधनस्यासिद्ध: | कथ॑चित्तादात्स्यस्य तत्स- 
बंधत्वे स्पाद्ांदिमतसिद्धि, सामान्यतद्वतोरबयबावयविनोश्च कथ॑चित्तादात्म्योपगमात्‌। न 
चेवमाकाशादः परमाणुमिः कथचित्तादात्म्यभिस्पेकदशेन संयोगोभ्युपगतव्य/ | तथा च सांश- 
त्वसिद्धि) । 

धॉधलवाजी करते हुये वेशपिकों का यह मत होय कि परमाण आदिको के साथ आकाश 
ग्रादि द्रव्य न तो एक देश करके सायुक्त होते है। जिससे कि आकाश आदि सांग होजाथ और सर्वाग 
रूप से भी आकाश आदिक द्रव्य उस परमाण के साथ सायुक्त नहीं होजाते है। जिससे कि आकाश 
का परिमाण परमारा के समान होजाता या अनेक परमाशझओों के साथ सयुक्त होजाने से आकाण 
द्रव्य श्रनेक होजाते । तो यहा किस ढग से परमाणु प्रादिको के साथ आकाश आदिक युक्त होते है ? 
इस शका पर हम वेशेषिकों का सक्षेप से यही राजाज्ञा-स्वरूप उत्तर है, कि वे आकाश शआ्रादिक द्रव्य 
परमाणओ के साथ सथुक्त हो ही जाते है। जैसे कि अपने श्रवयवों के साथ ग्रवयवी सम्बन्धित हो 
जाता है। श्रथवा सामान्य ( जाति ) अपने द्रव्य, गुण या कर्म नामक ग्राश्रयों के साथ सम्बन्धित 
होजाता है। 

झ्राचाय कहते है कि इस प्रकार वेशेषिको का वह कथन प्रशसनीय नही है। क्योंकि उनका 
दिया हुआ अवयवी या सामान्य स्वरूप दृष्टान्त साध्यसम है, भर्थात्‌-जैसे परमाणओ के साथ झाकाश 


श्र 
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झ्रादि का सयोग किसी ढंग से साधा जारहा है। उसी प्रकार भ्रवयवी और सामान्य का अपने ४4५७४ 
यव या झ्राश्रयों के साथ ससगे करना भी साधने योग्य है। उनका सासर्ग जैसा ग्राप मानते है, वसा 
कोई निर्णीत नही होसकता है | बौद्धोने श्रवयवों मे अंवयवी के वतेने पर जो शआ्राक्षे ) किये थे उस पर 
भी वेक्ेषिको ने कोरी प्रचण्ड नरपति की गआ्राज्ञा के समान युक्तियों से रीता उत्तर दिया है। बात यह 
है कि भ्रवयवों मे अवयवी रहता है, सामान्यवान्‌ में सामान्य रहता है, कि-तु वेशेषिक जिस ढग से 
कहले हैं उस रीति से नही । वैशेषिको के श्रनुसार उस अवयवी या सामान्य, श्रादि को भी यदि स्वेधा 
निरश सानलिया जायगा तो एकाग्त रूप से भिन्न होरहे स्वकीय भ्रवयव आदिको के साथ सम्बन्ध 
नही होसकता है, क्योकि ऊपर कहे गये अनुसार दोषों का प्रसंग झाता है। पूर्णरूप से या एक देश 
से इन दो के प्रतिरिक्त उस सम्बन्ध के कारगा होरहे भ्रन्य प्रकारो की अ्रसिद्धि है, भ्रत, वशेषिको के 
दृष्टान्त मे भी वे ही दोष खड़े हुये है, श्रसिद्ध हृष्थान्त से साध्य की सिद्धि नहीं होसकती है । 

यदि कथचित्‌ तादात्म्य को उनका सम्बन्ध स्वीकार किया जध्यगा तब तो स्थाह्ादियों के 
मत की सिद्धि होजाती है क्योंकि सामान्यवान्‌ का एवं अ्वयवों और अ्रवयवी का कथवचिंत्‌ तादात्म्थ 
सम्बन्ध हमारे यहाँ स्वीकार किया गया है। किन्तु इस प्रकार परमाणुश्रों के साथ ग्राकाश ग्रादि का 
कथचित्‌ तादात्म्य सम्बन्ध नही माना जा सकता है क्योकि ये सर्वथा भिन्न द्रव्य है, कथवित्‌ भिन्ना- 
भिन्न पदार्थों मे तो कथचित्‌ तादात्म्य सम्बन्ध बन सकता है, भ्रब अनेक परमाण के साथ एक झ्राकाश 
द्रव्य का एक देश करके ही सयोग स्वीकार करना पडेगा और तंसा होने पर एक देश, एक देश थो 
ग्रनेक देश होजाने से भ्राकाश के साशपन की सिद्धि होजाती है । 


कि च सांशमाकाशादि श्येनमेपाद्न्यतरोभयकम जसंयोगविमागान्यथानुपफ्तते: । 
श्येनेन हि स्थागो: संयोगो विभागश्वान्यतरकमजस्तत्रोत्पन्न' कम स्वाश्रयं श्येनं तदाकाश- 
प्रदेशादियोज्य स्थाए्वाकाशदेशेन संयोजर्यात ततो वा विभिद्याकाशदेशांतरेण सयोजयतीति 


प्रतीयते, न चाकाशस्येकद शामावे तद्घटनात्‌, कर्मणः स्वाश्रयान्याश्रययोरेष देशत्वात । हा 


एक बात यह भी है कि श्राकाश आदिक पदार्थ ( पक्ष ) स्वकीय अर शो से सहित हैं साध्य) 
सयुक्त या विभकत <व्यों मे से किसी एक द्वव्य मे हुई क्रिया से उत्पन्न हुआ इ्येन ( बाज पक्षी ) या 
मनुष्य श्रादि का सयोग और विभाग तथा सयुक्त या विभक्त दोनो द्रव्यो मे उपजी क्रिया से जन्य 
मेढा, मल्‍ल, आदि के सयोग और विभाग ये अन्यथा यानी आकाश ग्रादि को साश माने बिना नही 
बन सकते है (हेतु )। जब कि बाज पक्षी के साथ स्थार ( टू'ठ ) का संयोग और विभाग भला 
पन्पतरकर्म से जन्य हुप्रा है। थहा यो समभ्रिये कि उस ह्ये+ में उत्पन्न हुप्ना कर्म अपने आधा होरहे 
हयेत को आकाश के उस प्रदेश से विथोग करा कर स्थाण से श्रवच्छिन्न हो रहे श्राकाश के प्रदेश के 


साथ संयोजित करा देता है, श्रथवा वह भ्रन्यतर कर्म उस संयुक्त प्रदेश से विभिन्न कर यानी विभाग 


कर झाकाश के भ्रन्य प्रदेश के साथ सयुक्त करादेता है. इस प्रकार प्रतीति 

* हो रही है । भ्राकाद के 
एक देश को माने विना उस एक एक प्रदेश के साथ हुये सयोग या विभाग की घटना नही होसकर्तो 
है, क्रिया भी स्वकीय भ्राश्य मे हो या प्रन्य प्राश्रय में उपज गयी होय, झ्राकाश के एक देश मे व्त॑ 
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रहे बरव्य ही मे पायी जा सकती है, प्राकाश के सर्वेदेशबर्ती द्रब्य मे क्रिया नहीं होपाती है। क्योकि 
ऐसा कोई कियावान्‌ द्रव्य ही नही है । 


एतेन मेषयोरुभयकर्म ज! संयोगो विभागश्चाकाशस्याग्रदेशत्वे न घटत इति निवे- 
दितं, क्रियानु पपत्तिश्व तस्या; देशांतरप्राप्तिहेतुत्वेन व्यवस्थित्त्वात्‌ देशांतरस्थ चा5सं मबात्‌ । 
तत एव परल्वापरर्वपृथक्त्वाधनुपपत्ति: पदार्थानां विज्वेका | तत्सकलमभ्युपगच्छतांजसा सांश- 
माकाशा दि प्रमाणयितव्यं । 


इस उक्त कथन करके इस बात का भी निवेदन कर दिया जा चुका समभलो कि दो मेंढाग्रो 
का दोनो की क्रियाश्रों से उपजा सयोग श्रथवा विभाग ही श्राकाश को प्रदेशरहित मानने पर नही 
घटित होपाता है | दूसरी बात यह है कि श्राकाश को निरश मानने पर पृथिवी, जल, तेज, वायु, 
प्रौर मन इन मे से किसी भी द्रव्य की कोई क्रिया नहीं बन सकती है, क्योकि वह क्रिया तो प्रन्‍्य 
देशो की प्राप्ति का कारण होकरके ब्यवस्थित होरही है। ग्र्थात्‌-जब ग्राकाश के प्रदेश नही है, तो 
प्रकृत देश से दूसरे देशो मे प्राप्ति कराने वाली क्रिया कथमपि नहीं बन सकती है। किस देश से कौनसे 
दूसरे देशा पर पदार्थ का रकक्‍्खे ? आकाश को निरण मानने बालो के यहाँ देश|न्तर का तो असम्भव 
है । तथा तिस ही कारण से यानी देश।न्तरोका अ्रसम्भव होने से पदार्थोके परत्व, अपरत्व, पृथकक्त्व, 
द्रवत्व, गुरुत्व भ्रादि की ऋसिद्धि होना समझ लेना चाहिये श्रर्थात्‌-ग्राकाश के प्रदेश होने पर ही 
सहारनपुर से काशी की श्रपेक्षा प्रयोध्या झपर है, पटना पर है, यो पटनासम्बन्धी परत्व और 
अ्रयोध्या सम्बन्धी अपरत्व गुण बन सकते है भ्रन्यथा नही | 


सप्रदेश श्राकाश के देश, देशान्तर मानने पर ही पदार्थों का एक दूसरे से पृथग्भाव बनता 
है, वस्त्र से मेल पृथक होगया, श्र गुलीसे नख को प्रृथक कर दिया, ये सब श्राकाशके झनेक-प्रदेश मानने 
पर ही सम्भवते है| बंशेषिको ने आद्य स्पन्दन ( बहना ) का असमवायी कारण द्रवत्व गुर माना है, 
और आ्राद्य पतन का असमवायी-कारण गुरुत्व गुण स्वीकार किया है, जब झ्ाकाश के प्रदेश ही नही 
है तो कौन द्रव्य कहा से बह कर कहाँ ज्ञाय ” और भारी पदार्थ कहा से गिर कर कहा'पडे ? समझ 
में नही ञ्राता है। तिसकारण उन संयोग, विभाग, क्रिया, परत्व, श्रपरत्व, पृथक्त्व झ्रादि सम्पूर्ण 
सुव्यवश्थाओं को स्वीकार करने वाले बेशेषिक या अन्य वादी करके झ्राकाद, अ्रात्मा, आदि द्रब्यो को 
प्रतिशीघ्र प्रामाणिक मार्ग अनुसार साश स्वीकार कर लेना चाहिये। 


कुतः पुनराकाशस्यानंताः प्रदेशा इत्यावेदयति । 
महाराज फिर यह बताझ्रो कि आ्राकाश के ग्रनन्त प्रदेश भला किस ढंग से सिद्ध कर लिये जाते हैं ? 
सम्भव है कि सप्रदेश सिद्ध करदिये गये भ्राकाश के सख्यात या असंख्यात ही प्रदेश होबे ”? इस प्रकार 
जिज्ञासा होने पर ग्रन्थकार श्रग्रिम वात्तिक द्वारा आवेदन करते है। 
अनंतास्तु प्रदेशाः स्युराकाशस्य समंततः । 
लोकत्रयाइहिः प्रांताभावात्तस्यान्यथागते: ॥ १ ॥ 


२ इलोक-व तिक 


छठहो ओर से या सव और से झ्राकाश के प्रदेश तो अनन्तानन्त ही हो सकते हैं ( प्रतिज्ञा ) 
त्तीनों लोक से वाहर निष्रत प्रान्त का ग्रभाग होने से ( हेतु )। प्रन्यथा यानी लोक से बाहर प्रान्त 
का अभाव नही मानने १२ तो उस आकाश की गति यानी शेप्ति नहीं होसकेगी । बैशेषिकों के मत 
ग्नुसार सर्वगतपना भी नही सम्भवेगा, अत्प देशो में वर्त रहा आकाश अल्पगत बन वेठेगा। 


झनंतप्रदेशभाकाशं लोकत्रयाद्हिः समंततः ग्राताभावात्‌ यन्नानंतरप्रदेश न तस्य 
ततो वहिः समन्ततः प्रांतामावों यथा परमाणवादः हत्यन्यथानुपपत्तिलक्षणों हेतु; स्वसाध्य॑ 
साधयत्येब | ततो वहिः समततः प्रान्तामावस्थाभावे पुनराकाशस्थ गत्यभावप्रसंग/त्‌ भावेपि 
कथमाकाशस्य ग॒ तिरिस्याह । 


आकाश द्रव्य ( पक्ष ) अनन्त प्रदेशयान्‌ है (साध्य) तीनो लोक से बाहर सब ओर से प्रान्त 
का ग्रभाव होजाने से ( हेतु )। जा ग्रतन्त प्रदेश वाला नही है, उसका उस तीनो लोक से बाहर सव 
ग्ोर प्रात का अभय नहीं पाया जाता है जसे कि परमाणु, घट, पट, आ्रादिका प्राताभाव नहीं है 
( व्यतिरेक हृष्टान्तव । इस प्रकार अन्यथानुपपत्ति नामक अ्रसाधारए लक्षण से युक्त टोरहा हेतु अपने 
साध्य को साध ही देता है। उस लोकत्रय से बाहर समस्तत, आकाश ऊे प्रान्ताभाव का अभाव मात्ता 
जायगा यानी प्राग्तनभाग मान लिये जायगे तो फिर काश द्रव्य की ज्ञप्ति होने के श्रभाव का प्रसग 
ग्राजायगा । कोई प्रश्न करता है कि लोक से बाहर आकाश के प्रान्तों के अभाव का सद्भाव मानने 
पर भी भत्रा आ्राकाश की ज्प्ति किस प्रकार होजायगी ? बतागम्रो, ऐसी जिज्ञासा होने पर आचार्य 
महाराज उत्तर बासिक को कहते ?ै । 


जगतः मावधेस्तावदभावों वहिस्वस्थितिः । 
संतानात्मा न युज्येत स्वथाथंक्रियाक्षम: ॥ २ ॥ 
न गुणः कस्यचित्तत्र द्व्यस्थानभ्युपायतः । 
तदाभ्रयस्य कमदिरपि नेवं विभाव्यते ॥ ३ ॥ 
द्रव्यं तु परिशेषा स्यात्तन्नभों नः प्रतिष्ठित । 
प्रसक्तप्रतिषेधे हि परिशिष्य्व्यवस्थिति: ॥ ४ ॥ 


सब से प्रथम यहाँ विचार करना है कि चरा वर वस्तुओं का पिण्ड होकर यह जगत्‌ भर्यादा- 
सहित है, चाहे तीन लोक माने जाय या सात मभुंवन अथवा चौदहभुवन आदि माने जाय इनकी 
अवधि अवश्य मानी जायगी। अबधिसहित इस जगत्‌ से बाहर भी कोई भावात्मक पदार्थ अवस्थित है 
जो कि कल्पित सन्तानस्वरूप तो नहीं उचित है, क्योकि श्रर्थक्रिया करने मे वह समथ॑ है, कल्पित 
पदार्थ सभी प्रकार से प्रर्थक्रिया को नहीं कर सकता है, “ नहि मृण्मयों गौर्वाह--दोहादाबुपयुज्यते ! 
झ्तः वह भाव--पदार्थ बौद्धों के यहा माने गये अनुसार कल्पित सन्‍्तान स्वरूप नहीं माना जा सकता 
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है | परथिवी, जल, झ्रादिस्वरूप भी वह नही है, क्योंकि ये सब लोक के भीतर ही है। लोक से बाहर 
का भाव पदार्थ रूप, रस, आदि गुण-स्वरूप भी नहीं होसकता है क्योकि उस गुर के प्राश्यभूत किसी 
भी एक प्रथिवी श्रादि द्रव्य को वहा स्वोकार नही किया गया है। इसी प्रकार कर्म ( क्रिया ), सामान्य 
(जाति) झ्रादि के सम्भवने का भी वहाँ विवार नहीं किया जा सकता है क्योंकि उनके आश्रथभूत हो 
रहे द्रव्य का प्रभाव है, द्रव्य के विना ये विचारे कहा ठहर पार्येगे ? । हा पृथिवी, वायु, भ्रात्मा, गुण, 
श्रादि का निषेध करते हुये ” परिशिेजन्धाय ” से जो कोई द्रव्प वड़ा जगत्‌ के बाहर ठहर पायेगा बही 
तो हम स्याद्वादियो के यहा झ्ाकाञ द्रव्य प्रतिष्ठित है, ' प्रसक्तप्रतिषेघे परिभिष्ट -सप्रत्ययहेतु परि- 
शेप. ” क्योंकि प्रसग-प्राप्त पदार्थों का युक्तियों से निषेध कर चुकने पर अन्त मे जो परिशिष्ट (बच ) 
रह जाता है, उसकी “परिशेषन्याय” अनुसार व्यवस्था कर दी जाती है। श्रर्थात्‌-जगत्‌ के बाहर कोई 
पृथिबी आदि द्रव्य नहीं है, केवल आकाश द्रव्य है । 


अनंता लोकधातव शइत्याकाशत्ववादिनां दर्शनमयुक्तं प्रमाणाभावात्‌ | स्वभाव- 
विग्रकृष्टानां भावाभावनिश्चयासंभवात्‌ संभवे वा स्वतः ऋझतिप्रसंगात्‌ तदागमस्य प्रमाणभूत- 
स्थानम्युपगमात्‌ | ततः सावधिरंव लोकों व्यवतिष्ठते तस्य च्‌ स्वतो वहिः समंतादभावस्ता- 
न का ०] (0 + 
वत्मिद्ध: स च नौरूपो न यूज्यते प्रमाणामा-ात्‌ । भातधमेस्थ्मावों न गुण, कर्म, सामान्य, 
विशेषो वा, कस्यचिद्द्रव्यस्य तदाश्रयस्यानम्युपगमात्‌ परिशेषादुद्रव्यभिति विभाव्यते | प्रस- 
क्तप्र'तपेपे परिशिष्टव्यव स्थितेः तदस्माक्रमाकाशं सर्वतोत्यधिरहितमित्यनंतप्रदेशसिद्धि: । 
लोक नामक धातुर्ये अनन्त है अर्थात्‌ू-लोक तीन, सो, हजार लाख, झ्ादि इतने ही नही 
है किन्तु सख्यात, असस्यात, से भी बढ़ कर ग्रनन्त है। आचाये कहते है कि इस प्रकार आकाशतत्व 
को मानने वालो का दर्शन श्रयुक्त है क्योकि इस में कोई प्रमाण नही है, अथवा श्राकाश को तत्व मानने 
वालो के यहा लोको को भी अ्रनन्त कहने वाला दर्शन अयुक्त है, इस विषय का कोई प्रत्यक्ष या अनु- 
मान अयव! आगम प्रमाण नहों है । स्वभाव से विप्रकृप्ट ( व्यवहित ) होरहे चाहे किन्‍्ही भी अती- 
र्द्रिय पदार्थों के भाव या अभाव का निड्चप्र करना असम्भव है, फिर भी चाहे किसी भी भ्रतीन्द्रिय 
पदार्थ का सदभाव मान लिया जायगा तो सभो दार्शनिकों के यहाँ स्वत ही क्षति होने का प्रसग 
आजावेगा, चाहे कितने भी मन--माने सू८्म पदार्थ मान लिये जावेगे और चाहे किसी भी परमाणु, 
ग्राकाश, कर्म, काल द्रव्य ग्रादि स्वभावविप्रकृष्ट पदार्थोका अभाव कर दिया जा सकता है। प्रत्यक्ष या 


अनुमान प्रमाण से तो अनन्त लोको की सिद्धि नही होसकती है, और जिस ग्रागम में लोक भ्रनन्त 
लिखे हुये है, उस श्रागम को प्रमाणभूत स्वीकार नहीं किया गया है, तिस का रण से मर्यादासहित ही 


लोक व्यवस्थित होता है। 

उस पञ5च द्रव्य समुदाय या पट द्रव्यसमृह--स्वरूप मर्यादित लोक का अपने से वाहर सब 
श्रोर प्रभाव तो सिद्ध ही है किन्तु वह लोक का प्रभाव निःस्वरूप या प्रसज्यपक्ष श्रनुसार तुच्छ श्रभाव 
रूप माना जाय यह तो उचित नही है क्योकि इस विषय मे कोई प्रमाण नही है । इस परिमित लोक 
के बाहर भी कोई भाव-पदार्थ ठहर सकता है, पयु दास नामक अभाव के भ्रनुसार वह लोक के वाहर 
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लोक का प्रभाव माना गया भाव धर्म स्वभाव होरहा पदार्थ किसी रूप झादि चौवीस गुरा स्वरूप भी 
नही है, श्रथवा उत्क्षेपण आदि पाच कर्म स्वरूप भी नहीं है, इसी प्रकार वश्षेष्रिको के यहाँ माने गये 
सामान्य भ्रथवा विशेष पदार्थ--स्वरूप भी नश्ी है. क्योकि उन गुरा श्रादि के आश्रय होरहे किसी भी 
द्रव्य को वहाँ स्वीकार नहीं किया गया है, स्वक्कीय आधार के त्रिना गुण झादि किसका श्राश्रय पार्कर 
ठहरे १ । तब तो परिशेषन्याय से वह कोई द्वव्य ही विचारा जा सकता है। प्रसग--प्राप्तों का निषेध 
कर चुकने पर बच रहे परिश्िष्ट य.र्थ क्री व्यवस्था होजाती है, भ्रत वही द्रव्य हम स्थाह्ादियो वें 
यहा झ्लाकाश माना जा रहा है, अर्थात्‌ृ-लोक के बाहर .ृथिवी, जल ग्रादि तो हो नही नकते है, 
क्योंकि वहा उनके ठहरने या गमन का हैतु भ्रधर्म या धर्म द्रव्य नही है, इस कारण से वहा जीव द्रव्य 
भी नही है, जहां पुगदुल, जीव, धर्म ब्रधम, झ्ौर कालद्रव्य पाये जाते है वह तो लोक ही है, लोक से 
बाहर सब ओर से अभ्रव।धरहित हो टहा आकाशद्रव्य है, इस कारण प्राकाश के अनन्‍्तानन्त प्रदेशों की 
सिद्धि होजाती है, यो आकाश की ज्ञप्ति और आकाश के प्रदेशों की सिद्धि कर दी गयी है । 


परेषां पुनरनन्शा लोकधातवः सतोषि यदि निरतगास्तदा अतरालप्रती न स्थात 
सवंधा तेषां निरंतरस्वे ब्ंक॑ लोकध।तुमात्रं स्थात्‌॒ परेषां लोकधातूनां तत्र नुप्रवेशात ० देशेन 
मैरन्तयें सावयबत्व॑ तदवयवेनापि तदवयवांतरे: सर्वास्मना नेरंतय तदेकार यवम'त्र स्य! व, तदे- 
कदेशेन नेरन्तर्य तदेव सावयवन्व्रमे+मनन्‍्तपरमाणनां सर्वात्मना नेरन्तय परमाणुमात्र ज्गद्भधवेव 
तदेकदेशेन नेरंतयं सावयवत्व॑ परमाणुनां । तन्नाष्टं हृति मांतरा एव लोकव्रात : प्रतिपर- 
माणु वक्तव्याः | तदन्तर एवाकाशमेवोक्तव्यापादनादनतप्रदेशमायात॑ । 
दूसरे वादी पण्डितो के यहाँ फिर लोकधातुये ग्रनन्त होरहे सन्‍्ते भी यदि वे अन्तररहित है 
तब तो उनके मध्य में पड़े हुये अ्रन्तरान की प्रतीति नही होनी चाहिये | दूसरी बात यह है कि सर्वथा 
उनका श्रन्तररहितपना माननेपर केवल एक ही लोकधातु हो सकेगा, अनेक लोक कथमपि नहीं माने 
जासकेगे क्योंकि ग्रन्तररहित अवस्था में ग़न्य सम्पूर्ण लोक धातुग्रो का उस एक ही लोक मे पनुप्रवेश 
होजायगा । ज॑से कि एक लोक मे पड़ हुये प्रान्त या देशो का उसी लोक मे गअन्तर्भाव हीजाता है, यदि 
लोको का परस्पर मे एक दंश करके ग्रन्तररहितपना माना जायगा तब तो लोक सावथव होजायगे 
क्योकि अभ्रवयवों से सहित होरहे पदार्थों का एकदेश या प्रान्तदेश ग्रथवा मध्यदेश करके निरतरपना 
या सान्तरपना सम्भवता है। तथा उस अवयतवी के एक देश होरहे भ्रवयव करके उसके ग्रन्य श्रवयवों 
के साथ सम्पूर्ण रूप से यदि निरतरपतना माना जायगा तो वह पूरा अभ्रवयवी केवल एक भ्रवयव-प्रमाण 


(बरोबर) होजायगा । 

इसी प्रकार उस छोटे भ्रवयवी स्वरूप भ्रवयव के एक देश करके अन्तराल का प्रभाव माना 
जायगा तो किर वही प्रवयव-सहितपना प्राप्त होता है। इस प्रकार श्रन्त मे जाकर सब से छोटे चर- 
मावयब होरहे श्रनन्त परमाणुश्रो का सम्पूर्ण स्वरूप से निरन्तरपना स्वीकार करने पर यह जगत्‌ 
केवल एक परमाणु-वरोवर होजायगा । यदि परमाणु के वरोवर उस जगत्‌ का फिर एक देश कर के 
घन्तरालाभाव माना जायगा तो परमाशुझो को भ्रवयव से सहितपन का प्रसम प्राप्त होता है, जो कि 


औ# ५ खा क-नथल+-मट। 


पंचम-अध्याय हर 


किसी भौ वादी, प्रतिवादी, विद्वान की इष्ट नही है, इस कारण निरन्तरपन के पक्ष का परित्याग कर 
लोक धातुओं को अन्त रसहित ही स्वीकार कर लेना अच्छा है | सूक्ष्महष्टि से विचार करने पर प्रत्येक 
परमाणु को झन्तर-सहित कहना उचित पड़ता है, प्रत्येक प्रत्येक परमाणु श्रनुसार वे लोकघातुर्यें भ्रन्त- 
राल सहित है और वह भ्रन्तर यानी व्यवधान ही तो श्राकाश है, या वह अन्तर श्राकाश ही तो है, इस 
प्रकार भ्रनन्‍त लोक-धातुओ को मानने वाले वादी के उक्त मनन्‍्तव्य का खण्डन कर देने से यह प्राप्त 
होता है, कि एक आअ्राकाशद्रव्य अनेक॑ प्रदेशों मे फेल रहा श्रनन्तानन्त प्रदेशों वाला है। 


आशझोकतमःपर माणुमात्रमतरमिति चेश्न, आलोकतमःपरमाणुमिरपि सान्तरेभेवि- 
तव्यं। तम्मरंतर्य प्रतिपादितदोषानुषंगात्‌ | तदंतराए्याकाशग्रदेशा एवेस्यवश्यमावि नमो5नं- 
तप्रदेश । 


यदि कोई यो कहै कि लोकधातुश्नो या परमाणुओं को न्यारा न्‍्यारा करने के लिये अन्त र- 
सहित मानना ठीक है किन्तु वह अन्तराल प्राकाश पदार्थ स्वरूप नही मानकर केवल श्रवश्य माने जा 
है आलोक अन्धकार, श्रौर परमांणुस्वरूप ही अन्तर भाना जाय अ्रथवा प्रकाश होने पर श्राल्लोक के 
परमाणुओ स्वरूप और अन्धकार मे तम के प्रमाणुओ स्वरूप वह अन्तराल मान लिया जाय 
व्यर्थ में श्रत्यन्तपरोक्ष आकाश द्रव्य के मानने की प्रावश्यकता नही दीखती है । ग्रन्थकार कहते है, 
कि यह तो नहीं कहना क्योकि ग्रालीक के श्रोर अन्धकार के परमाणुएं भी तो खण्ड, खण्ड, होकर 
न्यारे य्यारे द्रव्य हैं, उनको भी अ्न्तरालसहित होना चाहिये तभी उन छोटे छोटे परमाणुओं के स्व- 
तत्र द्रव्यपन की रक्षा होसकती है, यदि उन आलोक परमाणुओ था गअन्धकारपरमाणुमो का निरन्तर- 
पना स्वीकार किया जायगा तो अभीकहे जा चुके दोषों का प्रसंग होगा । 


श्र्थात्‌-एक देशकरके निरन्तरपना मानने पर अनेक परमाणुओ्रो का सावयवपना मानना- 
पडेगा श्र सर्वात्मिना निरन्तरपना ( ससर्ग ) मानने पर केवल परमाणु के वरावर जगत्‌ हुश्ना जाता 
है, जोकि किसी को भी इष्ट नही है, भ्रत. लोकधातुश्रो अथवा प्रश्येकपरमारुझे तथा आलोकपरमाणुये 
और तम.परपाणायें उन सब के अन्तर हो रहे श्राकाश प्रदेश ही है, इस कारण लोक के बाहर श्रनन्ता- 
नन्‍्त प्रदेशों काला ग्राकाश द्रव्य श्रवश्य भावी है, लोक के बाहर एक अ्खण्ड झ्ाकाश् द्रव्य भ्रनन्ताननन्‍्त 
क्षेत्र मे फेल रहा है। घी से भरी हुई कढाई मे दसो पूडियों को डाल देने पर उन पूडियों के सब धोर 
फल रहा घृत जैसे उनके परस्पर मे प्रन्तर है, उसी प्रकार अनेक पदार्थों का अन्तर झाकाशद्रष्य होस- 
कता है, हाँ श्रन्तरालरहित पदार्थों मे श्राकाश का अन्तर मानना कोई प्रयोजनसाधक नहीं है, भले 
ही उन श्रखण्ड, भ्रच्छिद्र, स्कन्ध आदि पदार्थों मे भीतर बाहर सब ओर श्राकाक्ष द्रव्य ग्रोत पोत छुस 
रहा है या वे पढ्षर्थ उस श्राकाश मे सर्वाज्भू ड्ब रहे है। 


आममत्नानसंवेधमनुमानविनिश्चितं । 
स्वज्ञवा परिच्छेयमप्यनंतप्रमाशभाक्‌ ॥ ४ ॥ 


६६ इलोक-वा तिक 


प्राकाश द्रव्य का प्रनतप्रदेशीपना निर्देष आगम प्रमाण से जानने योग्य है, तथा निर्देष 
हेतु से उत्पन्न हये श्रनुमान प्रमाण द्वारा भी आकाश का अनन्तयदेशीपना विशेषरूप से निश्चित कर 
लिया जाता है, ग्रथवा स्वंज्ञ जीवो करके भो प्नन्त प्रदेशीपना विषय करने योग्य है, इस प्रकार 
आ्रागम, अनुमान, और प्रत्यक्ष प्रमाणों करके जाना जा रहा आ्लाकाश अनन्तप्रदेशों के परिमाण को 


धार रहा है । 


यह्िज्ञानपरिच्छेयं तत्सांतमिति योत्रवीत्‌। 
तस्य वेदों भवादिवां नानंत्यं प्रतिप्यते ॥ ५ ॥ 


यहा कोई कुतर्क उठाता हे कि जो विज्ञान करके जानने योग्य है, वह सान्‍्त ही है, भ्रनन्‍्त 
नही। आचार्य कहते है कि इस प्रकार जो कटाक्ष कह चुका था उस पण्डितके यहा वेद अथवा महेश्वर, 
काल, बीज, व॒क्ष सन्‍्तान झ्रादिक पदार्थ फिर अ्रनन्तपन को नहीं प्राप्त होसकेंगे। अर्थात्‌-ज्ञान से 
परिच्छेय्य वेद है, ईवर को भी आगम ज्ञान से जाना ज्ञाता है, युक्तियों से सन्‍तान का ज्ञान होजाता 
है किन्तु ये ज्ञय होकर भी श्रनन्त माने गये है। इसी प्रकार शाकाश द्रव्य भी परिच्छेश होकर अनन्त 
होसकता है, ये बात दूसरी है कि अनन्त को अनन्‍तपने करके ही जाना जाया, सान्तपने करके नहीं । 
यो कुतर्की का सान्तत्व को साधने में दिया गया “ विज्ञान परिच्छेद्यत्व हेतु व्यभिचारी हआ ”। 


स्वयं वेदस्पेश्वरस्प पुरुषादेव! अनाद्नन्तत्व॑ कुतश्चित्प्रमाणात्‌ परिच्छिदन्नपि 
तत्सादिपयन्तत्व॑ प्रतिक्षिपन्नाकाशध्यानुमान।ग मयो[गप्रत्यक्षं: परिच्छिद्यम।नस्यानंतस्व॑ प्रतिक्षि- 
पतीति कथ स्वस्थः १ प्रमाणस्य यथावस्थितवस्तुपरिच्छेदनस्वभावत्वादनंतस्यानंत् त्वेनेव परि- 
च्छेदन को विरोध स्यात्‌ संस्यातासख्यातादेस्तथा परिच्छेदुनवत्‌ । ततः ब्क्तमाकाशस्यानताः 


प्रदेशा इति | 


वेद का, ईश्वर का, अथवा आत्मा, प्रकृति, आदि का, अनादि अ्रनन्तपना किसी भी प्रमार 
से स्वय जान रहा सन्‍्ता भी और उन वेद श्रादि के सादि सान्तपन का खण्डन कर रहा सन्‍्ता भी 
यह वादी फिर भ्रनुमान, श्रागम, श्र सर्वज्नप्रत्यक्ष इन प्रमाणों करके जाने जा रहे झ्राकाश के श्रनन्त- 
पन का खण्डन कर देता है, इस प्रकार कहने वाला वादी स्वस्थ किसप्रकार कहा जासकता है । 
किसी ज्ञय पदार्थ को अनन्त माने और दूसरे ज्ञय पदार्थ को या ही मनमाना सान्‍्त कह दे, बह वादी 
उन्मत्त ही कहा जा सकता है। भाई बात यह है कि प्रमाण का स्वभाव तो जो पदार्थ-जैसे व्यवस्थित 
है, उस वस्तु का उसी अन्यून, अनतिरिक्त, रूप से ज्ञान कर लेना है, ग्रनन्त पदार्थ का अनन्तपने करके 
ही ज्ञान करने मे भला कौत सा विरोध ग्राजायगा ? श्रर्यातृ-कोई नहीं। जिस प्रकार सख्यात या 
अ्रसख्यात ग्रादि की तिसप्रकार सख्यातपने या असख्यातपने आदि करके ठीक परिच्छित्ति होजाती 
है, ग्रथवा असख्यातासख्यात की अ्सख्यातासख्यात रूप करके ज्ञप्ति है, उसी प्रकार आकाश के प्रदेशों 
का भ्रनन्तानन्तरू१ से ज्ञान होजाता है किसी स्थुलवुद्धिवाले पुरुष को यदि काई सुक्ष्म पदार्थ या कठिन 
पदार्थ समझ मे नही आकर अज्ञ य होरहा है, फिर भी उस अश्ञेय पदार्थ को अज्ञ य-पने करके ज्ञ य 
कह सकते है, केवलज्ञानके अविभागप्रतिच्छेद सबसे बड़ी उत्कृष्ट प्ननन्तानन्त नामकी सस्या वाले है, 


पंचम-प्रध्याय , ९७ 


अलौकिक गरित पअनुसार वे भी इंकईसबे संख्यामान द्वारा परिमित है, आकाश के श्रनन्तानन्त 
प्रदेश भी सर्वज्ञ के प्रत्यक्ष मे हस्तामलकव्रत्‌ देखे जारहे परिभित हैं, हा वे अनन्तानन्त ग्रवश्य है, तिस 
कारण सूत्रकार ने यो इस सूत्र मे बहुत भ्रच्छा कहा था कि ग्राकाण द्रव्य के अ्रनन्तानन्त प्रदेश है। 
यहाँ तक इस सूत्र का व्याख्यान समाप्त हुआ । 


धर्म, अधर्म, एक जीव और आकाश यों चार भअमूर्त इब्यों के प्रदेशों का परिमाण जाना जा चुका 
है, अब महाराज बताओ कि मृत पुद्गलों के प्रदेशों का परिमाण कितना है ? ऐसी जिज्ञासा होने पर सूत्रकार 
श्री उमास्वामी महाराज अगले सूत्र को कहते हैं | 


संख्येयासंख्येयाश्व पुदूगलानाम ॥ १० ॥ 


पुद्गल द्रव्यों मे से किसी के सख्यात प्रदेश है, किसी श्रशुद्ध पुदूगल द्रव्य के प्रसख्यात प्रदेश 
है, और च शब्द करके समुच्चय किये गये प्रनन्त प्रदेश भी किसी पुद्गल स्कन्ध के माने जाते है। 


प्रदेशा हत्यनुवर्तते | च शब्दादनंताश्च सम्मुजीयते । कुतस्ते पुगदुलानां तथेत्याह | 


इस सूत्र में “ झसख्येया प्रदेशा धर्माधर्मकजीवानाम ” इस सूत्र से प्रदेशा., इस पद की 
भ्रनुवृत्ति होरही है और च शब्द से पूर्वसृत्रोक्त “ अनन्ता' ” इस वाच्यार्थ का समुच्चय कर लिया 
जाता है, ऐसी दह्षा मे इस सूत्र का यो अर्थ होजाता है कि पुद्गलो के सख्येय, श्रसख्येय और अनन्त 
प्रदेश है। कोई यहा यदि यो प्रइन करे कि पुद्गला के तिस प्रकार सब्यात, श्रसख्यात, और ग्रनन्ते 
वे प्रदेश किस प्रमारण से भला सिद्ध होजाते है बताओ ? इस प्रकार जिज्ञासा होने पर प्रन्थकार उत्तर- 
वात्तिक को कहते है । 


संख्येया: स्युरसंस्येयास्तथानंताश्व तत्ततः । 
प्रदेशा: स्कंपसंसिद्धे: पुगदलानामनेकधा ॥ १ ॥ 


पुद्गल द्रव्यों के प्रदेश सख्यात और प्रसव्यात तथा अनन्त होसकते है, ( प्रतिज्ञा ) क्योकि 
वास्तविक रूप से पुदुगलों दे अनेक प्रकार के स्कन्ध्रो की ग्रच्छी सिद्धि होरही है, ( हेतु )। भ्र्थात्‌-- 
जितने परमाणाम्रो से जो स्कन्ध बनेगा उस-स्कन्ध मे उतन परमाण्वबगाही प्रदेश कहे जायेगे। परुद्‌- 
गलस्‍्कन्ध मे आकाश के प्रदेशों की लम्बाई, चोडाई, अ्रनुसार प्रदेश नही माने गये है जैसे कि धर्म, 
अ्रध्म, एक जीव और आ्राकाश मे माने गये थे किन्तु पुद्गलो में तो परमाणाओं की गिनती ग्रनुसार 
प्रदेशों कौ संख्या नियत की गयी है, भले ही आकाश का क्षेत्र उनमे वहत थोडा होय या अ्रधिक से 
प्रधिक परमाण प्रो की संख्या बराबर संख्यातप्रदेशी या असख्यात प्रदेश बाला होय। भ्रनन्त प्रदेश 
वाले भाकाश मे तो कोई पुदूगल दव्य ठहरता ही नही है बधोकि पुद्गलो का प्रवस्थान प्रसंख्यात 
प्रदेशवाले लोकाकाश में ही है प्नलोकाकाश मे नही । 


१३ 


ध्द हलोक-वालिकी 


मरूयेयपरमाण्वारब्धघानामनेकधा- रकंधाना मसंख्यातानंतान॑त१२ मा एव रब्घानों श्ै 
संधिड्धः पुद्गलानां स्पुरेवं संख्येयाश्चासख्येयाश्चानंताश्च प्रदेशास्तस्वतः सकल वाधवेधुर्याद्‌। 


सख्याते परमारझो करके आरम्भे गये अनेक प्रकार के स्कन्धो की भले प्रकार प्रमाणों से 
सिद्धि होरही है तथा असख्यात परमाशाओ या अ्रतस्त-परमाणुओ्रो भ्रथवा अनन्तानन्‍्त परमाणुझो से 
बनाये जा चुके भ्रतेक प्रका रके पौदूग लिक स्कन्वा को भलो तिद्धि होरहा है, इत कारण से बुद॒गलों के 
इस प्रकार सख्येव श्रोर भ्रसख्येय तथा अनन्त प्रदेश होसकते हैं क्योकि ताक्षविक रूप से सम्पूरां 
वाध्षाग्ें का रहितपना देखा जाता है अर्थात्‌ व।धा-रहित प्रमाणो से जिसकी सिद्धि है उस पदाथ का 
सदभाव अवद्य स्वीकार करने योग्य है। ज॑से कि स्वकोय या पर के खुखदु खो का अस्तित्व जान 
लिया जाता है । 


ननु च स्कंघस्य ग्रहणं तदारभकावयबग्रदश पूर्व # तदग्रहणपूर्वक वा ! प्रथमप्े- 
उ्नतशः परमाशूतां तदवयवानामतींद्रियत्वादग्रहशे स्कधाग्रहणमिति स ग्रह एमबयव्यसिद्ध:, 
द्वितीयपक्षेबत्र मकलावयवशून्पेषि देशेड्रधविग्नह " प्रमणः #ऋतिययाबपत्रग्र; .एल्केपि सके - 
ग्रहण सर्वाग्रदशमेत्र कतिपया”यवाना प्यनसश: परमाशुनां व्यवस्थानात्ेषां च ग्रहणासंभ- 
बाद्‌। ततो न परमाथतः स्कवसंसिद्धि भनाद्वविद्यावशादत्यासभ्प् संसुष्टेष बहिरंतश्च 
परमाणु तदाकारप्रतीतेः ताधशकेश।दिष्वप्यन्यांका+ प्रतीतिवदिति कश्वित्‌ 


यहाँ कोई भ्रवयवी को नहीं मानने वाला बौद्ध-वादी छाका करता हुआ स्वपक्ष का अब- 
धारण करत! है कि स्कन्ध का ग्रहण क्‍या उसको बनाने वाले अ्रवयवो के ग्रहणपूर्वक होगा ? अथवा 
क्या उसके आरम्भक श्रवयवों का पूर्व में ग्ररण नहीं कर भटिति श्रवयवी का ग्रहण होजावेगा ? 
बताओ्रो । प्रथम पक्ष ग्रहण करने पर उस स्कन्ध के ब्रवयव होरहे कई वार ग्रनन्ते ग्रनन्ते परभाशणुझ्रो 
का अतीन्द्रियपना होने के कारण नही ग्रहण होने पर स्कनन्‍्ध का ग्रहण नहीं होसकता है, इस कारण 
सम्पुर्णा पदार्थों का ग्रहण नही होसका क्योकि अश्रवथवी पदार्थ की सिद्धि नही हो सकी है। भ्र्थातृ-- 
परमाणुभूत भ्रवयव तो «तोन्द्रिय हैं भौर भ्रवयत्रीको हम बौद्ध मानते नही है, ऐसी दशा मे किसी भी 
पदार्थ का ग्रहरा नही हुआ । यहा दूसरा पक्ष लेने पर तो यानी-पुई में अवयवोका ग्रहण नही होते 
हुये भी स्कन्ध का ग्रहण होजाता है थो मानने पर सम्पूर्ण श्रवयवों से रीते होरहे भी देश मे प्रवयवी 
के प्रहण होजाने का प्रसंग श्रावेगा । 


यदि जैन या नैथायिक यो तीसरा पक्ष उठावे, कितने ही एक थोड़े से अ्रव्यवों का ग्रहण 
पूर्व मे होने पर पुन स्कन्ध का ग्रहण होजाता है तो भी हम बौंद्ध कहते है कि यो मानने पर भी सभी 
प्रवयवों या भ्रवयवियों का अग्नहणा ही होगा क्योकि स्कन्ध के कतिपथ अवयव होरहे भो तो प्रनस्ते 
पर्मांशश्रो की आप जैनों के यहाँ व्यवस्था को गयी है, अतः कितने ही एक भ्रवंयवभूत अमेन्‍्तै परमा- 
णँश्रों का ग्रहरा करना अ्सम्भव है, तिस कारण वास्तविक रूप से स्कन्ध कौ समीचोन सिद्धि न 
होसकती । हाँ ग्रना५नि काल से लगी हुई प्रतिया के बल से जीबो को भश्रति निकंटवर्सी हो रहे कि 
एक दूसरेके साथ नही ससपित दये वहिरय परमाण झौर अन्तरंग परमाणुप्रोंम उस स्कन्‍्ध आकार की 


पंच्रम-भ्र ध्याय 6९ 


प्रतोति होजाती है जो कि श्रञान्त है ज॑से कि तिस प्रकार के भ्रति निकट-वर्ती और परस्पर नहीं 
सम्बन्धित होरहे केश धा-य, वालुका कण श्रादि मे भी उन आाकारो से न्‍्यारे श्राकारो की प्रतीति- 
कीजाती है । भावार्ष-न्यारे न्‍्यारे केशो के भ्रति निकट होजाने पर कवरी, बनी, चुट्ट, जटा, ग्रादि 
प्रतीतिया हीजाती हैं, न्‍्यारे न्‍्यारे अनेक धान्यो को मनृष्य एक धान्यरात्रि कह देते है, इसी प्रकार 
स्‍्यारे नया? परमाण भ्रो के सपीपवर्ती होजाने पर उनको भअ्रान्तिवश जन स्कन्ध कह देते हैं। वस्तुतः 
सूक्ष्म, भसाधाररण, क्षरिक परमागुये ही यथार्थ है, कालान्तरस्थायी, स्थुल, साधारण, माना जा रहा 
ग्रवयवां या स्कन्ध तो वस्तुभू। पदार्थ नही है, यहां तक कोई बौद्ध पण्डित कह रहा है। 


तस्यापि सर्ाग्रहणमवयध्यसिद्धे: । परमासवों हि बहिरंतर्वाउबुद्धिगोचरा एबा- 
तीं(द्रयस्वात्‌ न चावयवी तदारब्धोम्युपगतः इति पर्वस्थ बहिरंगस्थातरगस्य चार्थग्रहण कर्थ॑ 
ते 
विनिबायते १ | 


ग्रब श्राचार्य कहते हैं कि उस बौद्ध पण्डित के यहा भी (ही ) सम्पूर्णो पदार्थों का ग्रहरा 
नही होपाता है क्योकि भ्रवयवी पदार्थ की सिद्धि उन्हों ने नहीं मानी है, तथा वहिरग शोर अन्तरग 
स्वलक्षण परमाणये अथवा विज्ञानपरमाणये तो प्रतीन्द्रिय होने के कारण बुद्धि के विषय हो नही हैं 
प्र'र उन परमाणओं से बनायागया अ्रत्यवी पदार्थ बौद्धों ने स्वोकृत नहीं किया है, इस प्रकार सम्पूर्ण 
वहिरगपदार्थ और श्रन्तरंग पदार्थों का ग्रहणा नहीं होसकना भला किस प्रकार दूर किया जा सकता 
है ? भ्र्थात्‌-बौद्धों के यहाँ किसी भी पदार्थ का ज्ञान नही होपाता है। 


अथ केबिस्संचिता; परमासण्व एवं स्व्प्रत्०्णत्ि शेषादिद्रिर ज्ञान" रिच्छे चस्ण माका 
जाय॑ते तेषां ग्रह*सिद्धेने सग्रहणभिति मत॑ तदपि न सम्ीचीन, कदायचितक्तचिन्कस्यणित्परमा- 
णुप्रतीत्यमावात्‌ , एकोहि ज्ञानसबझिवेशी स्वधियानाकारः परिस्फुटमवर्भासते ।परमाणव एव 
चैतनात्मन्यविद्यमानमप्याकारं *थर्वायांसं कुतश्चिद्धिश्रमाइशंयंत्रीति चेत, कथंचित्प्रतिमातास्ते 
तममुपद्शयेयुरप्रतिभाता वा १ ने तावदप्रतिभाताः सबन्न सवंदा, स्वधा सर्वस्य तदृण्दशेनप्रसंगाव, 
प्रतिम ता ए+ ते तम्ुपदशयंत6 सक्षयादिनाकेशादिव।द!त चेश्न | ५१माणुत्वादिनापि तेषां प्रति- 
माततलप्रसंगात । 
अ्रब बौद्ध यो कहते हैं कि हम परमाणुप्रो की सदा उत्पत्ति मानते रहते हैं कोई कोई एकत्रित 
हैगे परमाणु ही स्वकीय कारणों की विशेषता से इन्द्रियजन्य ज्ञानो करके जानने योग्य स्वभाव वाले 
उपज जाते हैं, उनका ग्रहरा होना सिद्ध है. इस कारणा सम्पूर्ण पदार्थोंका श्रग्रहणा नही हुआ, कतिपय 
हृष्टब्य परमाणुझो का इन्द्रियो द्वारा प्रहण होचुका है, बौड़ों का यह मत है। श्रब झ्ाचार्य कहते हैं 
कि बवौद्धों का बह मन्तव्य भी समीचीन नहीं है क्योकि कभी भी, कही भी, किसी भी, शअ्रल्पन्ञ व्यक्ति 
को परमाणुओ की प्रत्यक्ष प्रतीति होने का प्रभाव है। जब कि एक ही स्कन्ध बेचारा ज्ञान मे स्यूल 


रखनाप्रों कौ घारने बाला प्रतीत होरहा है, जो कि अपने को जानने वाली बुद्धि करके ध्रनाकार 
होरहा पूर्णो स्पप् रूप से प्रतिभ[स रहा है ध्र्यात-भर्थों के प्रतिबिम्बों के नही धाररहा श्रोर स्व को 


१७० इलोक-वातिक 


भी जानने वाला ज्ञान अनाकार है हा उस ज्ञान द्वारा स्थुल झाकार वाला एक प्रवयवी स्पध्ट जाथ 


लिया जाता है । 
यदि बौद्ध यहा यो कहै कि परमाणुये ही चेतन श्रात्मा मे नही विद्यमान होरहे भी भ्रति स्थल 
झ्राकार को किसी एक अआरान्तिज्ञान से दिखला देती है जैसे कि स्थुलदर्शक मोटे काच करके छोटा पदार्थ 
भी वहुत बडा दीखने लग जाता है, यो कहने पर तो आचार बौद्ध से पूछते है कि वे परमाणुयें किसी 
न किसी प्रकार प्रतिभासित होचुकी सन्‍्ती उस रथूल झ्राकार को दिखलावेगी ? अथवा क्या नही प्रति- 
भासित होरही परमाणुयें भी श्रविद्यमान, स्थल, श्राकार को चेनन श्रात्मामे दिखल! देवेगी ? बताग्रो । 
द्वितीष्र पक्ष अनुसार नहीं प्रतिभासित हथी परमाणुये तो विज्ञान में स्थूल श्राकार को नहीं दिखला- 
सकती है क्योकि यो मानने पर तो सभी स्थानों पर सभी कालो मे, सभौ प्रकार, सम्पूर्ण जीवो के, 
उस स्थुल आकार के दीख जाने का प्रसग आवेगा वयोकि परमाणुओ्रो का अप्रतिभास तो सर्वत्र स्बदा 
सव जीवो के सुलभतया विद्यमान है। हाँ प्रथम पक्ष ग्नुसार आप बौद्ध यो कहै कि वे परमाणुयें सक्तत, 
वस्तुत्व, आदि करके प्रतिभासत हो रही सन्‍ती ही उस स्थूल आकार को दिखला देती है, जैसे कि 
सक्तव, पदार्थ त्व, आदि रूप करके प्रतिभासित होरहे ही केश, धान्य, सृत, भ्रादिक उन कबरी. धान्य- 
राशि, रस्सा भ्रादि २"ल ग्राकारों को दिखला देते है | श्राचार्य कहते है कि यह तो नहीं कहना क्योंकि 
जब प्राप बौद्ध परमारुओ्रो को सर्वा गीरा प्रतिभाव्तित कर चुके है, तो परमाणुत्व, सृध्मत्व क्षशिकत्व, 
स्वलक्षण॒त्व श्रादि स्वरूप--करके भी उन परमाणुश्रो के प्रतिभासित हो चुकनेपन का प्रसग॒श्रायगा 
किन्तु यह बात प्रलीक है, किसी भी श्रर्वाग्दर्शी को परमाणु का परमाणुपन आदि धर्मो करके स्पष्ट 
प्रतिभास नहीं होपाता है। 
सत्य, तेनाग्रतिभाता एवं परमाणव: * एकस्याथर्वमावरय प्रस्यक्षग्य स्वत; रवयं। 
कोन्‍्यो न दृष्टो भागः स्याद्दा प्रमाणें: परीक्ष्यते” ॥ इतिबचनात्‌ केबल तथा निश्चयाजुस्पत्ते- 
स्तेषामप्रतिभातत्वमुच्यते | “ तस्मादर॒ष्टस्य भावस्य दृष्ट एगाखिलो गुणः । आंतेनिश्चौयते 
नेति साधन संग्रवतते ”” ॥ इति बचनाद रुच्चादिनेव स्वभावेन तत्र निश्चयोस्पत्तरभ्य सप्रक- 
रखवुद्धिपाटवाथित्वलचणस्य तस्कारणस्य भावाइस्तुस्वभावात्‌ : वस्तुस्वभावों झोष पर॑ प्रति 
प्रातीतिकानुभवपटी यान्‌ क्चिदेव स्मृतिवीजमाधत्त प्रवोधयति चांतरं संसारमिति चेत, कथ- 
मेव॑ सच्चादेरणुत्वादिस्वभावः परमांणुषु मिन्नो न भमवेद्दिरुद्ध धर्माध्यासात सहाविष्यवत्‌ । 
बौद्ध कहते है कि ग्राप जैनों का कहना सत्य है उस परमाणुत्व आदि स्वभाव करके नही 
प्रतिभासित हो रहे हो परमाणुयें उस श्राकार को दिखलाते हैं यह द्वितीयपक्ष हमको श्रभीष्ट है, हमारे 
बौद्धग्रन्थो मे इसप्रकार का कथन है कि श्रर्थ के एकस्वभाव का जब स्वत' ही श्रपने आप प्रत्यक्ष शान 
होगया है, तो उस पदार्थ का कौनसा भश्रन्यभाग देखा जा चुका, भला प्रमाणो करके परित: नही देखा 
गया है ? अर्थात्‌-पदार्थों मे भ्रनेक स्वभाव तो नही हैं किसी का एक बार प्रत्यक्ष कर लेने पर उस 
पदार्थ का पूर्णाुप से प्रत्यक्ष होजाता है, कोई भाग भ्रद््ट नही रहता है, केवल इतनी बात है कि तिस 


प्रकार निश्चय को उत्पत्ति नही होने से उन परमाणुश्रो का प्रप्रतिभासितपना कह दिया जाता है, 
हमारे ग्रन्थों मे यह भी कथन है कि तिसकारण देखे जा चुके पदार्थ के सम्पूर्ण गुर देखे जा चुके समझ 
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लेने चाहिये, हाँ कदाचित्‌ भ्रास्ति होजाने से यदि किसी गुरा का निश्चय नही किया जा सकता है तो 
साधन की प्रबृत्ति होती है, यानी--हेतु के द्वारा उम अनिर्गीत गुण का निश्चय कर लिया जाता है। 
भावार्--जैसे श्रसाधा रण, सूक्ष्म, परमाणु स्वरूप, स्वलक्षगा के क्षरिकपन का ज्ञान निविकल्पक प्रत्यक्ष 
क्वारा उसी समय हो चुका था क्योकि देखे जा चुके पदार्थ में कोई न्यारेन्यारे श्रनेक श्रश नही है। 
जिसमे कि कुछ श्र शो को जान लिया जाय और कतिपय स्वभावों को छोड दिया जाय । बात यह 
है कि निविकल्पक प्रत्यक्ष करके पदाथका सवगीण प्रत्यक्ष होजाता है किन्तु श्रनादि--कालीन वासना 
से जीवो के उत्तन्न होगये भ्रान्ति ज्ञान अनुसार उस क्षरिक पदार्थ मे कालान्तरस्थायीपन या नित्यपन 
स्थुलपन आदि का ज्ञान हो जाता है, इस भ्रान्ति को दूर करने की सामथ्य निविकल्पक ज्ञानमे नही 
है, भ्रत “ सर्व क्षरिशक सक्त्वात्‌ कतकत्वादुवा ” इस निरचयज्ञानात्मक अनुमान करके देखे जा चुके 
ही क्षशिकल्व का निर्णय कर लिया जाता है, इसी प्रकार परमाणु को जान चकने पर ही उसके सम्पूर्ण 
स्वभावों का उसी समय दर्शन होचुका था, केवल कुछ गुणों का तिस प्रकार निश्चय नही उपजने 
से परमारणुओं को अप्रतिभासित कह दिया जाता है। 


सत्व, पदाथव्व, ग्रादि स्वभावों करक्रे ही उन परमाणु स्वरूप विषयो मे निश्चय की उत्पत्ति 
होती है क्योकि वस्तु के स्वभाव अनुसार उस निश्चय के कारण होरहे १ प्रम्यास, २ प्रकरणा, ३ बुद्धि- 
पाटव और ४ अधित्व स्वरूपो का वहाँ सद्भाव है। वस्तु का यह स्वभाव है कि प्रतीति के अ्रनुसार 
प्रनुभत्र कराने मे प्रतीव दक्ष होरहा वह स्वभाव वस्तु के किसी ही अभ्यस्त प्र'श मे दूसरे स्मरण 
करता जीव के प्रति स्मृति के बीज का ग्राधान कर देता है, भ्रन्य अनम्यस्त या अवुद्धि--गोचर श्र शो 
में नहीं । और ससार--वर्त्ती प्रासियो को अभिन्न परमाणु मे भी यो भअन्तर--प्रबोध करा देता है। 
प्र्थात्‌ृ- परमाणु के सत्त्वगुण में श्रम्यास, प्रकरण, बुद्धिपठुता श्रौर श्रभिलाषुकताये विद्यमान है, श्रत 
परमाणु के सक्ष्व-स्वभाव की प्रतीति कटिति होजाती है, किन्तु परमाण के अग्त्व यथा क्षणिकत्व 
स्वभाव में अ्म्यास आदिक नही है, श्रत' उसका ज्ञीक्ष स्मरण नही होपाता है, एक परमाण मे भी 
संसारी जीव स्वभावों करके भेद को समझ बैठते है, श्रत हम बौद्धों का कहना ठीक है कि अप्रतिभा- 
सित परमाण भी अपने मे अ्रविद्यमान होरहे स्यूुल श्राकार को किसी विभश्रम से दिखला देते हैं, यो 
बौद्धों के कहने पर तो ग्रन्थकार कहते है कि इस प्रकार परमाणग्रों मे अणत्व, क्षरिकत्व, भ्रादि 
स्वभाव भला सत्व झादि स्वभावों से भिन्न क्यो नही होजायगे क्योकि निश्चितत्व और श्रनिश्चितत्व 
धर्मों का उनमे अध्यास होरहा है जसे कि सह्य श्रौर विन्ध्य पर्वत विरुद्ध धर्मों से अ्रधिरूढ होने के 
कारण भिन्न भिन्न माने गये है, परमाण के कुछ धर्मो का निश्चय है. और भ्रन्य स्वभावों का निश्चय 
नहीं, ऐसी दशा मे परमाण के स्वभावों का भेद होजाना अनिवार्य है | बौद्धों के कहने से ही परमाण 


में अनेक श्र श सध जाते है। 

यदि पुननश्चयस्यावर्तुदिषयत्वान्न तद्भावामावाभ्यां वस्तुस्वमावभेद इति- 
मत॑, तदा कथ दर्शनस्य प्रमाण तरमावव्यवस्था निश्चय त्पस्यनुस्पत्तिभ्यां विपयेयोपजननानुप- 
जननाभ्याभिति तद्रथवस्थानुषंगात । 


यदि फिर बौद्ध यो कहैं कि निदचय ज्ञान तो वस्तु को विषय नही किया करता है, निविक- 
ल्पक प्रत्यक्ष ही वस्तु को छूता है, निश्चय द्वारा कल्पित भ्रद जाने जाते हैं इस कारण उस निश्चय 
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के सदृभाव और अभाव करके वस्तु के स्वभावों मे भेद नहीं होसकता है। भ्राचार्य कहते हैं कि बौद्ध 
का मदि यह मत है तब तो निश्चय की उत्पत्ति करके निर्विकत्पक् प्रत्यक्ष के प्रमाणपत्र प्रौर श्रप्रमाः 
गापन की व्यवस्था भला किस प्रकार होगी ? यो तो विपर्यय ज्ञान की उत्पत्ति और प्ननुत्पत्ति करके 
भी दर्शन के उस प्रमाणपन या श्रप्रमाणपन की व्यवस्था होजाने का प्रसग श्रावेगा । भावार्थ-वौद्घो 
से निविकल्पक प्रत्यक्ष मे निश्चय ज्ञान की उत्पत्ति होजाने से प्रमाणपना स्वीकार किया है, और 
जिस देखे हुये भी विषय में पश्चात्‌ निश्चय उत्पन्न थही हुआ है, उस दर्श नका प्रप्रमाणपता व्यवस्थित 
किया है जैसे कि नीलस्वलक्षण का प्रत्यक्ष कर पीछे यह नील ही है, ऐसा निश्चय उपज गया तब 
लो उस निविकल्पक प्रत्यक्ष की प्रमाणता मानी जायगी और यदि स्वलक्षरणत्व या क्षणिकत्व का 
पीछे निश्चय ज्ञान नहीं उपज्ञ सका है तो उनका निरविकल्पक दर्शन हो चुकने पर भो उस 
दर्शन की अ्रप्रमाणता ही समझी जाती है इसपर हमे यह कहना है कि दर्शन मे प्रमाणता और मभ्रप्र- 
माणाता के व्यवस्थापक निश्चय को वस्तु का निरचय करने वाला नहीं माना जाय यह आशचर्य है, 
यदि वस्तु को नहीं विषय करने वाले भूठे ज्ञानो को प्रमाणता या भ्रप्रमाणता का व्यवस्थापक मान 
लिया जायगा तो विपर्ययज्ञान या सशय भी प्रमाणपन और अ्रप्रमाणपन की व्यवस्था करा देंगे । मूर्ख 
या प्रपराधी पुरुष भो च्यायकी गही पर बैठ कर भ्रण्ट सण्ट शासन करने लगजावेगा कौन र'कता है ? 


दशनप्रा माण्यहेतुयथार्थ निश्वय ए। दृष्टार्थाष्यवमायिस्वान्न विपयय: संशयो वा 
तद्विपरीतत्वादिति चेद्व्याहतमेतत्‌ स्वलच्ष णा नालम्बनश्च निश्चयो दृष्ट थाध्य सायी चति तत$ 
स्लचरणाध्यवसायी स्वलत्तणालंवन एवेति वस्तुविषयों निश्चयोन्यथानुपपतेः सिद्ध! | एवं 
भर वद्भाव।मात्राभ्णां वस्तुस्वभावभेदोवश्यंभावोति सच्चद्रव्यस्वादि-म्वभावेन निश्चोयमाना: 
परमाणवो अखुत्वादिस्वभावेन च।5निश्चीयमाना नानास्वमावा: सिद्धा एवं। केशादित्वेन 
निश्वीयमानाः प्रविरलत्वादिता चाइनिश्वीयमाना: प्रतिपत्तव्या:। सवंधा तदनिश्चये तत्र 


विभ्रमाभावश्रसंगात्‌ तद्भावे अतिप्रसकते: | 


बौद्ध कहते है कि दर्शन मे प्रमाणपन का कारण तो यथार्थनिश्चय ही है क्योकि निर्विल्पक- 
प्रत्यक्ष द्वारा देखे जा चुके प्र का अ्रध्यवसाय ( निर्णय ) करने वाला तिश्वय ज्ञान है, विपर्ययज्ञान 
झथवा सशय ज्ञान तो निविकल्पक दर्शन में प्रमाणता के सम्पादक नही है क्योकि वे उससे विपरीत 
है, यानी दृष्ट भ्र्थ का भ्रध्यवसाय नही करा सकते है । यो बौद्धोके कहने पर तो हम जैन कहते हैं कि 
यह कहना परस्पर व्याधात दोष युक्त है, एकान्त-वादी बौद्धो को ऐसी बात कथमपि नहीं कहनी 
चाहिये। एक ओर निश्चय को स्वलक्षण को नही विषय करने वाला कहा जाता है, भौर दूसरी भ्रोर 
निश्चय को दृष्ट श्रधं का अ्रध्यवसाम करने वाला माना जाता है, इसमे उसी प्रकार व्याघात दोष 
आता है, जैसे कि भ्पनेको भज्ञानी मानता हुआ कोई पुरुष स्वयको सर्वज्ञ कहबैठे | देखो जो निश्चय- 
ज्ञान तुम बौद्धों के यहाँ वस्तुभृत माने गये स्वलक्षण को झालम्बन नही करेगा वह हृष्ट अरथ का 
भ्रध्यवसाय करने वाला नहीं है, और जो ज्ञान दृष्ट भ्रथ का अ्रध्यवसाय करता है, वह स्वलक्षणा को 


विषय पअभ्रवश्य करता है। 
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स्वलक्षण को विषय करने वाला ही स्वलक्षण-अ्रध्यवसाय करसकता है, तिस कारण सिद्ध 
हुआ कि स्वलक्षण का प्रध्यवसाय करने बाला ज्ञान ( निश्चय ) स्वलक्षण को आलम्बन ( विषय ) 
करते वाला ही होना चाहिये । इसप्रकार प्रन्यथानुपपत्ति से यह सिद्ध हुआ कि नि३चय ज्ञान वस्तुभूत 
को विषय--क रने वाला है, प्रन्यथा यानी वस्तु को विषय करने वाला नही मानने पर प्रनुपपत्ति यानी 
निश्चय ज्ञान करके दृष्ट श्र्थ के अध्यवताय की सिद्धि रही होपांती है। और इस प्रकार उस निश्चय 
के सद्भाव झौर प्रभाव करके परमाणास्वरूप वस्तु के स्वभावों का भेद अवश्य ही होजावेगा, इस 
कारण सत्व, द्रव्यत्व, पदार्थत्व प्रादि स्वभावों करके निश्चय किये जारहे झ्लोर परमारखत्व क्षरि[कत्व, 
प्रसाधारणत्व, सृक्ष्मत्व ग्रादि स्वभावों करके मही निश्चय किये जा रहे परमाणयें श्रवश्य श्रनेक 
स्वभाव वाले सिद्ध हो ही जाते है, जैसे कि केश, धान्य, आदिपने करके निश्चय को प्राप्त होरहे भर 
विरलपन, श्रससृष्टपन, सुन्तरालपन, आझ्रादि करके नहीं निश्चय किये जारहे वे परमाण समझ 
लेने योग्य हैं । 


यदि सभी प्रकारों से उन +रमाण सो का निश्चय नही माना जायगा जो कि वौद्धों ने परमा- 
णञ्नो के भ्रप्रतिभातपन का पक्ष लेरखा है, तब तो विश्रम के भी भ्रभाव होजाने का प्रसंग होगा ऐसी 
दशा में बौद्धों का यह कहना शोभा नही पायगा कि परमाणएऐ ही भ्रविद्यमान होरहे स्थूल भ्राकार को 
किसी विश्रम से दिखला देती है, यदि बौद्ध परमाणुग्नो का सर्वथा अ्निश्चय होने पर भी उन मे 
भ्रान्तिज्ञान होने को स्वीकार कर लेगे तब तो श्रतिप्रसग होजायगा यानी--मरीचिकाचक्र के नही होने 
पर भी जल की भ्रान्ति उपज जानी चाहिये, सीप के नही होनेपर भी या सोते हुये पुरुष को भी रजत 
चादी का श्रान्तिज्ञान होजाना चाहिये, बात यह है कि लम्बी पडी हुयी वस्तु को जानकर ही रस्सी मे 
बाप का ज्ञान होसकता है, ग्रन्यथा नही । 


सत्तारिना च निश्वयमानोवयवी बहिन परमाणव इत्ययुक्तं, सर्वानिश्चयेडवयव्य- 
मिद्ध! । तद्य मूल्यदानक्रयिणः परमाणवः। प्रत्यक्षबुद्धावात्मानं ले न समर्पेयंति श्रत्यक्षतां च 
म्व॑ कुबेन्तोति ततः परमाथंसंतः पुमदुलानां स्कंपा इथणुकादयो5नेकविधा हति तेषां सख्येपा- 
दिप्रदेशाः प्रातोतिका एवं | 


बौद्ध कहते हैं कि सत्व, द्रव्यत्व, ग्रादि स्वभावों करके ग्रवयंधी का निश्चय किया जा रहा 
है जा कि ग्रवस्तुभूत है, इसका ज्ञान भी प्ज्ञान सारिखा है किन्तु वहिरंग परमाशंयें तो सत्व भादि 
करके नही निश्चय की जा रही है, श्रत' वे अंप्रतिभात ही रही । ग्रन्थकार कहते है कि बौद्धो को यह 
कहना थुक्तियो से रीता है, क्यो कि तुम्हारे पूर्व कथन--म्रनतुसार सम्पूर्ण पदार्थों का निरेच॑य नहीं होने 
पर भ्रवयत्ी को भी सिद्धि नहीं है, जब तुम बौद्ध संत्व भ्रादि करके भी परमाण का निश्चय हीना 
नही मा।तै हो तबतो वे परमाण मुल्य नहीं देकर खरीदने वाले हुये, यह बडा भारी दौष्राया । प्रंत्य- 
क्षबुद्धि मे परमाणयें झपने को समर्पण नही करती है, भर भ्रपता प्रत्यक्ष होजानिपना स्वीकार कंर 
रही हैं यहू “ प्रमुल्यदान ऋयित्व ” दोष है, तिस कारण से पुगदूलो के श्नमेक प्रकार कृक्शुक, अयणक 
प्रादि स्कन्धघ भाप बौद्धो को परमार्थ रूप से सदूभूत मानने पडेंगे। यो इस सूत्र द्वारा कहे क्ये उन 
पौगदुलिक स्कत्पो के संख्येय, प्रसरुयेय अ[दि प्रदेश तो श्रतोतियों अनुसार सिंद्ध ही होजाते हैं करतिपय 


१०४ इलोक-वातिक॥ 


स्थूल स्कन्धो का चक्षओ से प्रत्यक्ष होरहा है, किन्तु सूक्ष्म स्कन्ध या परमाणश्रो को अनुमान या श्रागम॑ 
ज्ञान से जान लिया जाता है, प्रतीतियों के प्रनुसार सार वस्तुकी व्यवस्था है. भर वस्तु की व्यवस्थिति 
अनुसार समीचीन प्रतीतिया होजाती है। ज्ञापकपक्ष मे एक को जानकर उससे भ्रज्ञात को जानने मे 
कोई भ्न्योन्याश्रय दोष नही श्राता है ॥ 

“ संख्येयासंस्येयाश्व पृगद्लाना ” इस सूत्र में सामाम्य रूप से पद्यलों के प्रदेशों का निरूपण 
किया गया है, यों अविशेष रूप से कथन होने के कारण एक पुदूगल परमाणु के भी उस प्रकार अनेक अ्रदेश 
होजाय॑ ', ऐसी आशंका उपस्थित हो ।ने पर उसका निषेध करनेके लगे सूत्रकार इस अगले सूत्र को कहते हैं । 


नाणोः ॥ ११॥ 


परमाण के प्रदेश नहीं है। अ्र्थात्‌-अण केवल एक ब्दश्श परिमाण वाली है, अश्रतः जैसे 
प्राकाश के एक प्रदेशके पुन: श्रन्य प्रदेश नहीं है, उसी प्रकार एक अ्रविभागी परमाण का भी श्रप्रदेश- 
पना जान लेना चाहिये। जब कि परमाण से कोई छाटा पदार्थ जगत मे नही है ता इस परमाण के 
प्रदेश कँसे भिन्न किये जा सकते है ? अत “अत्तादि अत्त मज्म अ्त्तत्त गव इन्दियेगेज्जं ” ऐसे सृक्ष्म 
परा के दो तीन आदि कितने भो प्रदेश नही माने गये है । 


संख्येयासंख्येयाश्च प्रटेशा इत्यनुवतेनास एवाणो : प्रतिषिध्यंते | तथा च--- 


पूर्व सूत्र से संख्येय, अ्रसख्येय तथा च शब्द करके लिये गये श्रनन्‍्त झौर प्रदेश इन पदो की 
प्नुवृत्ति कर लेने से वे संख्यात, असख्यात, और अनन्त प्रदेश ही भ्रण के इस सूत्र द्वारा प्रतिषिद्ध किये 
जाते हैं और तैसा होने पर सूत्र का श्र ऐसा होजाता है कि-- 


नाणोरिति निषेधस्य वचनान्नाप्रदेशता । 
प्रसिद्धों वेकदेशलात्तस्याएुत्वं न चान्यथा ॥ १ ॥ 


भ्रण के प्रदेश नही है इस प्रकार सूत्रकार द्वारा निषेध का कथन कर देने से उस ग्रण का 
प्रप्रदेशपना या प्रदेश रहितपना नही प्रसिद्ध होजाता है क्योकि उस अण। का एक प्रदेश माना जा रहा 
है, भ्न्यथा यानी भ्रण का एक भी प्रदेश नही मानने पर तो खर-विपाण के समान उसका श्रणपतना 
ही नही रक्षित रह सकेगा अर्थात्‌ृ-जब अर स्वयं एकप्रदेश परिमित है तो फिर उसके दूसरे प्रदेश नही 
होसकते है प्रकेला रुपया पुन दो,तीन, झ्ादि रुपयो वाला नही है। एक बात यह भी है कि एयादीया 
गणना वीयादीया हवति संखेज्जा । तीयादीण शियमा कदित्ति सण्णा मुरोदव्वा ” जैन सिद्धान्त मे 
सख्यातो को दो से श्रारम्भ किया गया है, गुरा ज॑से स्वय॑निगु ण है उसी प्रकार एक प्रदेश वाला भी 
अरण स्वय' दो आदि प्रदेशों से रहित होरहा सन्‍्ता अप्रदेश है । 


नश्यऊप्रदेशोष्यणुर्न मवतीति युक्त तस्थावस्तुत्वप्रसंग।व्‌ , ननु चाणो: प्रदेशत्वे प्रदेशी कः 
स्पाद्‌ स एव स्र्तादिगुणाशवत्याद्गुयोति वुमः | कथ स एव ब्रद्देश. प्रदेशी च ! विरोधादिति 


पंचम-अंध्याय १०४ 


चैत्‌ तदुभसस्षमातत्वोपफ्सेः । ग्रदेशित्वस्त्रमाम्त्वस्याति स्कंपावस्थायां तद्भावान्यथालुपपे! 
प्रदेशत्वस्त भाव: पृदगद्रज्यत्वात्‌ । एकेन प्रदेशेत पृदुगलद्रव्यस्याग्रदेशित्वे दरथादिय्रदेशेरप्यप्रदे- 
शित्वप्रसंगात्‌ विरुढ चेद॑परमाग रेकप्रदेशो 5प्रदेशी चेति प्रंदेशप्रदेशिनोरन्योम्याविनाभावात्‌ 
प्रदेशिनमंतरेण प्रदेशस्यासंमवात्‌ खपृष्पवत्‌ श्रदेशमंतरेण च॒ प्रदेशिनोनुपपत्तेस्तद्वदेव । 


एक प्रदेशवाला भी अणु नही होता है, यह कहना तो उचित नही है क्योंकि यो ती उसे 
परमाणु के श्रवस्तुपन का प्रसंग आजावेगा सर्वथा एक भी प्रदेश से रहित तो खर--विषारा झ्रादि 
झसत्‌ पदार्थ ही हैं। यहा किसी की शंका है, कि यदि अणु को एक प्रदेशस्वरूप माना जायगा तो 
भला प्रदेशवाला प्रदेशी यहा कौन पदार्थ होसकेगा ? प्रदेशी के विना कोई एक भी प्रदेश स्थिर नही 
रह सकता है। इसके उत्तर मे ग्रन्थकार कहते है, कि स्पर्श, रस, श्रादि गुरगों का श्राश्रय होने से बह 
गुणवान्‌ परमाणु ही प्रदेशी है, ऐसा हम जैन सिद्धान्ती सिहगजंना करते हुये बोलते है। शकाकार 
पुन कहता है, कि वह प्रदेश होरहा ही परमाणु भला प्रदेशी किस १्रकार हो सकता है ? क्योकि 
विरोध है, स्वयं धन ही तो धनवान्‌ नही होजाता है, स्वय बच्चा बच्चे--वाला नहीं है । 


यो कहने पर ता ग्रस्थकार कहते है कि उस परमाणु में दोनो स्वभावोंसे सहितपना बस 
रहा है। देखिये प्रदेशीपन स्वभाव तो इस परमाणु के विद्यमान है ग्रन्यथा रकंध अवस्था मे परमा- 
गुग्नो के उस प्रदेशीपन भाव को सिद्धि नहीं होसकेगी, परमाणु मे प्रदेशीपन आत्मभूत है । तभी तो 
कतिपय परमाणुद्रो के बधजाने पर स्कन्ध दक्षा मे वह प्रकट होजाता है, तथा पुदुगल द्रष्य होने से 
प्रदेशपन स्वभाव स्पष्ट ही है। शुद्ध पुद्गल द्रव्य एक प्रदेश स्वरूप परमाणु ही तो है, यदि पुद्गल द्रव्य 
को एक प्रदेश करके प्रदेशीपना नही माना जायभा तो दो, तीन, भ्रादि प्रदेशा करके भो उसके गप्न- 
देशीपन ( प्रदेशी नही होसकने ) का प्रसग आवेमा । यहा किसी का यह कहना विरुद्ध है कि परमाणु 
एक प्रदेश वाला होरहा श्रप्नदेशी है, जेन--सिद्धान्त अनुसार प्रदेश ओर प्रदेशों का परस्पर मे ग्रविना- 
भाव हो रहा है | प्रदेशी के विना प्रदेश का अ्रसम्भव है, जैसे कि झ्राकाश का कूल प्रदेशी नहीं होता 
स्वय प्रदेश भी नही है। तश्रा प्रदेश के विना प्रदेशी की भी सिद्धि नहीं है, उस ख पृष्प के समान हो 
समभलो प्त प्रदेश होता हुमा भी परमाणु प्रदेशी है । 


तत एव न प्रदेशों नापि प्रदेशी परमाणुरिति चेन्न, द्रव्यस्वविरोधात्‌ मुणादिबत | 

न चाद्रव्य परम।रुगु णव रवात्‌ स्कपबंत्‌ । न चाप्रदेशग्रदेशिस्वभ/व किंथिद्द्रव्यं सिद्ध |! गगना 
दिप्रिद्धमिति चेश्न, तस्पानंतादिग्रदेशस्वसाधनन प्रदेशित्वव्यवस्थापनात्‌ । 

यहां नैयायिक कहते है तिस हो कारण थानी प्रदेश श्रौर प्रदेशी का झविनाभ।व होने से 

हमारे यहा परमाणु प्रदेश स्वरूप भी नहीं है। और भप्रदेशवान्‌ भी परमाणु नहीं माना गया है। अऋ्थ- 

कार कहते है कि यह तो नही कहना क्योकि यो कहने से परमाश्ु के द्रब्यपनन का बि रोध हो जायगा 

जैसे कि गुण, कर्म भ्रादिक पदार्थ प्रदेश न होते हुये भी प्रदेशी नहीं है। प्त:ः बे द्रब्ध नही है, इसी 

प्रकार प्माक्नु भी द्वव्य नही द्वो सकेया किस्तु यह परमादु भद्वव्य तरे नद्दी है। क्योकि स्पर्स श्लादि 
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श्ण्द इलोक-वारतिक 


गुणों से सहित हे जैसे कि गुशवान होने से पुद्गल स्कस्ध् द्रव्य माना जाता है। दूसरी बात यह है, 
कि श्रदेश और प्रदेशी स्वभावों से रहित तो जगत्‌ मे कोई द्रव्य ही सिद्ध नही है। यदि बंझ्लेबिक थों 
कहूँ कि प्राकाश, आत्मा, आदिक द्रव्य न तो प्रदेशस्वरूप है और न प्रदेशीस्वरूप हैं. किन्तु वे द्रव्य 
रूप से सिद्ध हैं। आ्राचाये कहते है कि यह तो नही कहना क्योंकि उन श्राकाश भ्रादि के अनन्त, अस- 
ख्यात, अनन्तानन्त आदि प्रदेशों से सहितपन का साधन कर देने से प्रदेशीपन की व्यवस्था करा दी 
गयी है। 

स्यादाकूत ते अनेकग्रदेशः परमाणुद्रंव्यत्वाद्‌ घटाकाशादिवदिति | तदसतू- 


घर्मिग्राहकप्रमाणवाधितन्वात पक्तस्थ काछ्तात्ययापदिष्टस्त्रात्‌ हेतोः कालेन व्यभिचाराश्व | स्या 
द्वादिनां मीमांसकानां च शब्दद्रव्येणानकाताव्‌ । 
कै 


यदि तुम कटाक्ष-कर्ताश्रो का यह चेष्टित होय कि परमाणु (पक्ष ) अनेकप्रदेशों वाला है, 
( साध्य ) द्रव्य होने से ( हेतु ) घट, ग्राकाश, श्रात्मा, आदि के समान । ग्रन्थकार कहते है कि तुम्हारा 
वह कथन प्रशसनीय नही है क्योंकि पक्ष हारहे परमार स्वरूप धर्मी को ग्रहणा करने वाले प्रमाण 
करके वाघित होजाने से द्रव्यत्व हेतु कानात्ययापदिष्ट ( वाधितडरेत्वाभास ) है भ्र्थात्‌ृ-जों कोई प्रमाण 
परमाण को जानेगा वह चरमावयव होरहे परमाण को केवल एक प्रदेश छप ही जान पावेगा यदि 
इसमे भी अ्रनक प्रदेश माने जायगे तो उन शनेक प्रदेशों मे पढे हुये एक प्रदेश का जठा सदृभाव होगा 
वह परमाण व्यवस्थित क्रिया जायगा बहुत दूर भी जाकर जब कभी परमाणु सिद्ध होगा वह एक 
प्रदेश स्वरूप ही निर्णीत किया जायगा, ऐसी दशा मे भी परमाणुके अ्रनेक प्रदेश स्वीकार करते जाना 
कालात्ययापदिए्ट है, यानी एक प्रदेशपन, इस की सिद्धि होड़की पुन साधनकान के श्रभाव हा|जाने 
पर तुमने हेतु प्रयुक्त किया हू, या साध्याभाव का निर्णाय होचुकन पर द्रव्यत्व हेतु से अनेक प्रदेशत्व की 
सिद्धि नही होसकती है। दूसरा दोष यह है कि द्रव्यत्व हेतु का काल द्रव्य करके व्यभिचार आ्ाता है, 
काल भला ब्रब्य तो है किन्तु अनेक प्रदेशों वाला नहीं है। तीमरी बात यह है कि स्थाह्वादी और 
मीमॉसको के यहाँ माने गये शब्द द्रव्य करके व्यभिचार आता है, वश्ेपिक या नयायिक भले ही शब्द 
को गुरा माने किन्तु स्पर्श, वेग, सयोग, आदि गुणों का धारी होने से शब्द का द्वव्यपना निर्णीत है । 
भ्रथवा इस पत्ति का शअ्र्थ यो कर दिया जाय कि रयाद्वादियों के यहाँ काल दव्य से व्यभिचार है, 
और मीमासको के यहाँ माने गये शब्द द्रव्य करके व्यभिचार ग्राता है मीमासक द्रव्य मानते हुये शब्र 
को भ्रदेशो से रहित स्वीकार करते है किन्तु स्थाद्वादी तो छाब्द को ग्र शुद्ध द्रव्य मानते हये साथ ही 
अनेकप्रदेशी भी इप्ट कर लेते है । ई पे 


तथाहि--घटादिनिद्यमान(र्यन्ती भेथ्रत्वान्यथानुपफ्तेः योडसौं तस्य पर्थन्तः 
स परमाणुरिति परभाणुग्रा हिणा प्रमाणेनानकरप्रदेशित्वं वाध्यते तस्यानेकप्रदेशस्त्रे परमाणत्व- 
बिरोधात्‌ । कि 
प्रन्थकार ने वेशेषिको के द्रव्वत्व हेतु को बाधित कहा था उसी को स्पष्ट 
। है ] कर यो 
हैं कि घट, पट, प्रादिक पद्ाथ ( पक्ष ) छोटे छोटे भ्रवयव हूप से छिन्न, भिन्न, किये जारहे 2232७ 
किसी चरपावयव पदार्थ को घार रहे है, प्रन्यथा यानी अन्तपर्यन्त उनके छोटे छोटे टुकड़े होजाना 
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नहीं माना जायगा तो भेद्यपना नही बन सकता है ( हेतु ) जो भी कोई पदार्थ सब से भ्रन्त मे जाकर 
उस घटादि अवयवों का पर्यन्त होगा वह परमाणु है, इस प्रकार परमाझु को ग्रहण करने वाले 
प्रमाण करके अ्रनेक प्रदेशी पना बाधित होजाता है। यदि उस प्रन्तिम भ्रवयव को प्रनेकप्रदेश वाला 
माना जायगा तो उसके परम भ्रणुपनका विरोध "जावेगा | परम अणुतों वही होसकता है जिससे फिर 
कोई छोटा भ्रवयव न कभी हुआ, न है, न होगा, “ श्रणो रप्यशीयान्‌ न परो बतंते /। 


भ्रष्टप्रदेशरूपाएुवादो 5नेन निवारितः । 
तत्रापि परमस्कन्धविदभावप्रसंगत: ॥ २ ॥ 


इस उक्त कथन करके रूप-परमाणु के झ्राठ प्रदेशों के प्रवाद का निवारण किया जा चुका 
प्मभ लो । एक कारणा यह भी है कि उस पु के आठ प्रदेश मानने के प्रवाद मे भी बडे लम्बे चौड़े 
स्कन्ध की प्रतीति होने के प्रभाव का प्रसग प्राता है । भावाथ-आराठ दिशा, विदिशाओ, से दूसरे दूसरे 
प्राठ परमाशुझ्ों का बध होजाते की श्रपेक्षा जो परमाणु के आठ प्रदेश माने गये है, वहा भी एक देश 
या सर्व देश का विकल्प उठा देने पर परमाणु का प्रदेशों से रहितपना ही सिद्ध होता है। वस्तुत' 
प्रमाण का एक ही प्रदेश है, और उस प्रदेश को व्यञ्जन पर्याय वरफी के समान छह पल वाली है, 
तदनुमार एक प्रमाण के साथ चार दिशाओं और ऊपर नीचे यो छह परमाणु बधसकते हैं, अने- 
कानन्‍त वाद में परमाण के एक देश या सर्व देश करके दूसरे प्रमाण का बध जाना घटित होजाता है। 
शक्ति की श्रपेक्षा छह श्रश वाल। परमाण साधा जा चुका है, परमाण के प्राठ भ्रश्ञ मानने वाले को 
ऊध्व प्रौर अधः श्रण अवध्य मानने पडेगे इस मे एक बडाभारी दोष यह भी होगा कि आठ पैल 
बाले अनेक पदार्थ छिद्र रहित होकर सघन बन्ध नही सकते है जैसे कि गोल गोल पदार्थों का छिद्र- 
रहित पिण्ड नही वन सकता है, तथा दिशा विदिशाश्रो सम्बन्धी आठ पैल वाले पदार्थ का ऊपर शर 
नीचे का पैल बहुत बडा होजाता है किन्तु परमार के अश एक से होने चाहिये यदि परमाण के 
समतल में छठ पल माने जाय और ऊपर नीचे दो पैल मानकर यो श्राठ प्रदेशों की कल्पना की जायगी 
तो यद्यपि छह पैल वाले पदार्थों का भ्रच्छे ढग से समतल मे छिद्वरहित बन्ध होसकता है किन्तु ऊपर 
नोचे के पल बहुत बड़े होजाने से श्र शो मे छोटापन, बडापन ग्राजाता है परमाण को घन ममचतुरख 
( वरफी के समान ) मानने पर ये कोई झ्रापत्तिया नही आरती है भ्रत परमाण के ग्राठ भ्र'श या दश 
ग्र॒ण भ्रथवा गोल आकार का मानना ठीक नही जचता है। 


परमाणुनामनक प्रदेशत्वाभावे सर्वात्मनेकदेशेन च संयोगे एिश्डेपि अ्णुमात्रप्र- 
सक्तेः सावयवस्वेडनवस्थाप्रसं गाल परमस्कंवस्य प्रगोतिविरोधादष्टप्रदेशरूपा # मिधमानपर्यन्तः 
सर्वदा स्वयममेथः सिद्धथति न पुनरनंशः परमारणुस्तस्य बुद्धधा परिकल्पनादिति केषांचिदष्ट- 
प्रदेशरूपा ग॒वादः संप्यनेनेव प्रदेशपरमार स्कंपस्प वचनेन विचारिता द्रष्टव्य;, रूपाणोरध्टप्रदे- 
शस्य सर्वदाप्यमेद्यस्वायागात्‌ । तथाहि-मेथो रूपाणु; मूर्तत्वे सत्यनकावयवत्वात्‌ घटवत्‌ । नात्र 
हेताराकाशादिभिरनेकांतो मूर्विमस्वे सतीति विशेषणात्तेपाममूर्तत्वाद | ततः परमाशुरेक््रदेश 
एब मिद्वमानपर्यन्तः सिद्ध! । ह 


श्प्द इलीक॑-व तिक 


परमाणु के झ्राठ प्रदेश को मानने वाले कहेते है कि य।दे परमाशुप्नों के श्नेक प्रदेशों से 
सहितपना नही माना जायगा तो सर्वागरूप से संयोग होजाने पर पिण्ड में भी केवल झरण वरावर 
बने रहने का प्रसग भ्रावेगा क्योकि एक परमाणु दूसरे परमाण मे सर्वा गीरा प्रविष्ट होजायगी श्रौर 
उसी में तीसरी, चौथी, भ्रादि अणये सवात्मना अन्त.प्रविष्ट होजायगी तो ऐसी दशा में सुमेरु पर्वत भी 
झ्रण के बरोबर छोटा बन बेठेगा प्रीर यदि एक देश करके परमाणाग्रों का सयोग माना जायगा तब 
तो सावयवपना होने पर अनवस्था दोष का प्रसंग आवेगा कारण कि पहिले से ही जिस पदार्थ के 
कतिपय अ्रवयव होते है, उसी पदार्थ के कई एक एक देशो की कल्पना करके उसका एक देश करके 
सयोग होजाना बन सकता है, और यो पहिले से ही कत्तिपय भ्रवयवों करके गढ़ गया वह अ्रवयवी 
पदार्थ हुआ उन पूर्ववर्ती अ्वयवों के सयोग में भी एक देश करके सभ्ोग होने की कल्पना करते करते 
यो लम्बी धारा बढती चलीजायगी, इस प्रकार भश्रनवस्था होजाती है, याहे सर्वात्मना संयोग मानों 
बाहे एकदेशन सयोग मानो बडे स्कन्ध की प्रतीति होने का विरोध ग्राता है, शभ्रत हम कहते हैं कि 
बहू आठ प्रदेशों वाला रूपाण उत्तरोत्तर भेदा जा रहा श्रन्त मे जाकर सिद्ध होजाता है जो कि सदा 
किसी करके भी स्वय पुन' भेदने योग्य नही है, किन्तु वह परमाण फिर पअद्योंसे रहित नही है, 
अस्मदादि जीवो को प्रत्यक्षज्ञान द्वारा ग्रवेद्च होरहे उस साश परमाण को बुद्धि करके परिकल्पना 
कर ली जाती है। इस प्रकार किन्‍्ही विद्वानों का रूपाण के प्राठ प्रदेशों का मानने वाला प्रवाद है। 


ग्रन्थका र कहते हैं कि वह कुत्सित पक्ष का परिग्रह भी इस ही प्रदेश--स्वरूप परमाणश्रों से 
बनजाने योग्य स्कन्ध के कथन करके विवार कर दिया गया देख लेना चारिये। अर्थात्‌-ध्याद्वाद 
सिद्धान्त अनुसार एक प्रदेश वाले परमारा का सर्वात्मरूप से या एक देश हूप से सयोग हाजाने पर 
झनेक अ्रण श्रणमात्र भी होसकते है श्रौर वडे स्कन्ध स्वरूप भी परिणाम जाते है, काई दोष नही आता 
है, तुम्हारे आ्राठ प्ररेशवाले रूपाण के सदा भी प्रभेद्यपन का ग्रयोग है, प्राठ प्रदेश वाले पदाथ के पुब- 
रपि कतिपय टुकडे होसकते है, इसी बात को स्पष्ट करके यो भप्रनुमान द्वारा दिखलाया जाता है क 
रूपाण ( पक्ष ) भेदने योग्य है, ( साध्य ) मूत होते सन्‍्ते अ्रनेक अवयवों वाला हाने से ( हेतु ) घट 
के समान ( अन्वयहृष्टान्त )। 

यहा हमारे हेतु का झाकाश श्रादि करके व्यभिचार दोष नहीं आता है क्योकि मृतिवाला 
होते सन्‍्ते इस प्रकार हेतु मे विशेषण दे रखा है, वे श्राकाश आदि तो अमूतं है, तिस कारण घट, 
कपाल, कपालिका, पडण॒क, पचाणक यो भेद को प्राप्त होरहा सन्ता सब से अन्त मे जाकर एकप्रदे- 
शवाला' ही परमाण सिद्ध होता है, अभ्रत' भ्रष्ट प्रदेशवादी मले ही उसको रूपाणा कहे या बौद्ध उसको 
स्वलक्षरा कहै, नंयाथिक परमाणक कहै, जैन उसको अण कहै। बात यह है कि श्रन्तिम सब से छोटा 
झ्रवयव केवल एक प्रदेश स्वरूप है, हा उसकी व्यंजनपर्याय समधघनचतुरख्र है, कगडा वढाना 54थ॑ है, 
परोक्ष पदार्थों का निगांय श्रप्तोक्त प्रागमों से बहुत वढिया होता है। 


नन्‍्वेवं परमस्कन्धप्रतीत्यमावग्नसग इति चेन्न, तस्याष्टप्रदेशाणवादेपि समानत्वात। 
तथाहि--- 
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परमाण को भाठ प्रदेश का कहने वाले पत्डित यहाँ शंका करते हैं कि इस प्रकार परमाण 
फा एक ही प्रदेश मानने पर तो बड़े लम्बे चौडे महान्‌ स्कन्ध को प्रतीति होने के प्रभाव का प्रसंग 
श्रावेगा क्योकि परमार के प्ननेक प्रदेश तो नहीं है, ऐेसी दशा में श्रनेक परमागाओ्रो के संयुक्त होजाने 
पर भी पिण्ड अणामात्र ही बना रहेगा। ग्रन्थक्ार कहते हैं कि यह तो नहीं कहना क्योकि वह बड़े 
स्कन्ध की प्रतीति नही होना तो तुम्हारे श्राठ प्रदेश बाली श्रण को कहने वाले प्रवाद मे भी समान है, 
प्राठ प्रदेश वाले भ्रगु का एक देश करके सयोग मानने पर छिद्र रह जाते हैं, ऊपर नीचे के स्थल भर 
नहीं पायगे और एक देश का पक्ष लेने पर अभ्रनवस्था दोष भी आता है, अत सम्पूर्ण रूप से सयोग 
मानने वाला दूसरा पक्ष ही लेना पडेगा । ऐसी दक्षा मे पिण्ड ग्रशु मात्र रह जायगा और बड़े पिण्ड 
की प्रतीति नही होसकेगी, इस बात को ग्रन्थकार स्वय विशद रूप से अग्रिम वातिको द्वारा कहते हैं। 


यथाएुरणु भिनाना दिक्‍्के: संबंधमादधत्‌ । 
देशतोवयवी तदत्देशोन्ये: प्रदेशतः ॥ ३॥ 
सर्वात्मिना व तेस्तस्यापि सं॑बंधेणमात्रकः । 

पिंड; स्यादन्यथोपात्तदोषाभाव: समो न किम ॥ ४ ॥ 


जिस प्रकार एक मध्य-वर्ती परमाण इधर उधर नाना दिशाश्रो मे वत्तरहे नाना परमाशुश्रों 
के साथ सम्बन्ध को सब ओर से धारण कर रहा सनन्‍्ता एक एक देश की श्रपेक्षा से वह प्रदेश यानी 
परमाण भ्रवयवी हुआ जाता है, उसी के समान उच्च अवयवी के पहिले से भी अनेक देश थे उन भ्रन्य 
प्रदेशों के साथ भी एक एक देश करके सम्बन्ध धारने पर अभ्रनवः्था दोष का प्रसंग झ्ाता है। हाँ 
द्वितीय पक्ष अनुसार सम्पूर्णा रूप से भी उन नाना दिशा-वर्ती श्रनेक परमाणग्रो के साथ उस मध्य- 
वर्त्ती परमाण का सम्बन्ध मानने पर तो पिण्ड अण मात्र होजायगा भ्रन्यथा यानी जैन सिद्धान्त झनुसार 
ग्रन्यप्रका रो से सम्बन्ध मानने पर यदि ग्रहीत दोषोका अ्रभाव किया जायगा तो प्रदेशमात्र परमाण को 
मानने वालो के यहां भी बह दोष का अभ्रभाव क्यो नही समान रूप से लागू होगा ? प्रथात्‌-द्रब्य रूप से 
निरश और शक्ति रूप से साश परमाशण का ग्रन्य दिश्ला-वर्ती परमाणखझ्ो के साथ बन्ध होजाने पर महान 

स्कन्ध की प्रतीति होजाती है, यह प्राचार्यों करके माना गया निर्दोष माग है। 


अधष्टप्रदेशोषि हि रूपाणः पूर्वादिदिग्गतरूणण्वंतः प्रदेशेरेकशः संबंध्रमधितिष्ठ- 
म्नेकदेशेन कात्स्यन वाधितिष्ठेत ? एकदेशेन चेददयदी प्रदेश। स्यात्परमाग व तथा चान- 
वस्था परापरप्रदेशपरिकल्पनात्‌ कास्स्न्यन चेत्‌ एिएडो5४ मात्र स्यात्‌ रूप शुप्रदेशेष्य शसु रूपा- 
शबंतरप्रदेशानां प्रवेशाचपां व परस्परानुप्रवेशात्‌ | तथा च परमप्कधप्रतीत्यमातर 


पहाँ हम जौन प्रदन उठाते हैं कि भ्राठ प्रदेशों वाला भी रूपाण पूर्व झ्रादि दिशाओं में प्राप्त 
होरहे अन्‍य अन्य रूपाणु स्वरूप प्रदेशों के साथ एक ही वार सम्बन्ध को प्राप्त होरहा सन्‍्ता क्या एक 
देश करके झ्रथवा क्या पूर्ण रूप करके हो संसरगित होगा बताञ्ो यदि रूपाण एक देश करके पउ्न्य 
रूपाशुओो के साथ सम्बन्धित होगा तब तो परमासखु के समान तुम्हारे यहां माना गया प्रदेश स्वरूप 
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रूपाण भ्रवयव अ्वयवी होजावेगा भ्रवयवी के ही एक देश हुआ करते हैं झौर तिस प्रकार उस झवयवी 
के भी पूर्व श्रवयवों के साथ एक एक देश करके सम्बन्ध-व्यवस्था मानने पर उत्तरीत्तर अनेक प्रदेशों 
की कल्पना करने से प्रनवस्था दोष प्राता है। ह्वितीय पक्ष प्रनुसार सर्वाग रूप से सम्बन्ध मानने पर 
तो भनेक प्रदेशों का पिण्ड विचारा केवल अशु के समान परिम।णवाला होजायगा क्योंकि प्रकरणभ्राप्त 
रूपाणु के झाठो प्रदेशों मे अन्य रूपाण्रो के प्रदेशों का सर्वाज्ञीगा प्रवेश हो जायगा और उनका भी 
परस्पर मे भ्रनुप्रवेश होजावेगा यो अ्रसख्य परप्राशओशो का परस्पर मे परिपूरारूप से सम्बन्ध होजाने 
पर पिण्ड एक परमाण के बरावर ही बन जायगा और तैसी दशा में घट, पट, पवेत, भीत श्रादि बड़े 
बड़े स्कन्धो की प्रतीति होने का अभाव होजायगा । 


अथ महतः स्कन्धस्य प्रतीत्यन्यथानुपपत्त्या प्रकारातरेण रूपाणुप्र देशानामन्य- 
रूपाणुप्रदेशेः संचधमिद्ध! कात्स्न्य कदेशपतक्षोपात्तदापामाबी दिभाव्यते पर भाणुनामपि प्रकारां- 
तरेश संबधस्तत ए्वेति सप्ानस्तत्पक्षोपात्तदोपाभाव: | वच्यते च परमाशुनां वंधर्पार ण।महेतुः 
स्निग्परूचत्वादिति परिणाम वरिशेषः प्रकारान्तरमिति ने हीच्यते--- 


अरब यदि झ्राप यो विचार करे कि बड़े बड़े स्कम्धों की प्रतीति का होना अन्यथा बन नी 
सकता है, भ्रत एक देश और सम्पूर्ण देश इन दो प्रकारों से प्रतिरिक्त तीसरे रूपाणु के प्रदेशों का 
श्रन्य रूपाण प्रदेशों के साथ सम्बन्ध होजाने की सिद्ध कर ली जाती है, श्रत सर्वागीणता या एक 
देश इन दो पक्षों मे उपादान किये गये दोषो का झभाव विचार लिया जाता है, तब तो हम जैन 
कहेगे कि तिस ही कारण से तुम्हारी रूपाणओं के समान हमारे यहा मानी गयी परमाणझो का भी 
उसी तीसरे प्रकार करके यानी कथचित्‌ एकदेश और कथचित्‌ स्वदेश अथवा स्निग्वरूक्षपलत इस ढग 
करके-सम्बन्ध स्वीकार कर लिया जाता है, इस कारण उस पक्ष में उपादान किये ग्रये दोयों का 


झ्माव समान है। 


श्रर्थात्‌--आठ प्रदेश वाली परमाणु को मानने वालों के यहाँ जिस ढग से भ्रनवस्था दोष का 
निवारण कर दिया जाता है. तथा पिण्ड के अ्रणुमात्र होजाने और परम स्कन्ध्र की प्रतीति नही होस- 
कने का जैसे निवारण किया जाता है, उसी नीति के अनुसार एक प्रदेश वालों परमाणु को स्वीकार 
करने वाले ज॑नो के यहाँ भी उक्त दोषो का परिहार होजाता है, सुत्रकार द्वारा इसी श्रध्याय मे स्निग्ध 
रूक्षपने से बन्ध होता है, “स्निग्धक॒क्षत्वाद्ष ध” इस प्रकार परमाणशुभ्रो की बन्ध परिणति का कारण 
कह दिया जायगा, वह स्निग्ध रूक्ष पर्मायों के श्रविभाग-प्रतिच्छेदो का द्ृँ्धधिकपना स्वरूप परिणाम-- 
विभेष टी तीसरा प्रकार है, जो कि एकदेशेन संस कराता हुआ परमारणुओझ करके बडे पिण्ड को बना 
देता है, और कदाचित्‌ अनेक परमाशग्रो का पिए्3 सर्वात्मना ससर्ग होजाने पर श्रणमात्र ही रह जाता 
है, तभी तो इस छोटे से लोक में अनन्‍्तानन्‍्त परमाणुये निरापद विराजमान हैं, विचित्र विचित्र 
कारणों से पदार्थों की अनेक प्रकार परिणतिया बन बेठतों है । अनेकान्तवादियो के यहाँ एक देश श्रौर 
सर्व देश दोनो पक्ष स्वीकृत हाजाते हैं। हा उन पक्षा के घटना की पद्धति को समझ लेने पर पुन अ्रव्‌- 
यवी शौर अवयवो के कार्यकारणभाव मे कोई शका नही रहती है उस न्‍्यारे प्रकार को सूत्रकार 
स्वयं कहैगे, इस कारण यहाँ श्री विद्यानन्द स्वामी करके इस विषय सें कुछ नही कहा जाता है । 
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विद्यादजीव कायानां द्र्यववादिस्व भावतां । 
एवं प्राधान्यतः प्रोक्तां समासात्‌ सुनयान्विताम॥ ५ ॥ 


प्रजीव कायो के सुनयो करके अ्न्वित होरहे झौर सक्षेप से ग्यारह सूत्रों द्वारा इस प्रकार 
प्रच्छे कहे जा चुके प्रधानरूप से द्रव्यत्व, नित्यपन, रूपित्व, निष्क्रियत्व आदि स्वभावों को समझ 
लिया जाय । 

धर्मादीनामजीवकायानामादिसत्र क्तानई द्रव्यत्वस्थभावा जीवाना च प्राधान्येन वेदि- 
तव्यों गुणभाषेन पर्यायत्वस्वभावस्थापि भावात्‌ | शुद्धद्रव्यस्य हि सन्म्रात्रदेहस्य पर्याया एवा- 
जीवकाया जीवाश्च तस्येकस्थानतपर्यायस्यातिसंक्षेपती मिमतत्वात्‌ । एक द्रव्यमनंतपर्यायमिति 


बचनातव्‌ | 
पचम ग्रध्याय के “ अजीवकाया धर्माधर्माकाशपुद्गला: ” इस झादिसूत्र मे कहे जा चुके 
धरम, श्रधर्म, श्रादि का द्वितीय सूत्र द्वारा कहा गय। द्वव्यपन-स्वभाव, और तृतीयसूत्र द्वारा कहा गया 
जीवो का भी द्रव्यपन स्वभाव, प्रधानता करके समभ लेने योग्य है, क्योंकि गौणा रूप से यक्त धर्म, 
अ्रधर्म, आकाश, पुदूगल और जीवद्रब्यों के पर्यायपन स्वभाव का भी सद्भाव है, अर्थात्‌-एकान्त रूप 
से इन सब को द्रव्य ही कहते जाना ठोक नही हे, ये किसी श्रपेक्षा पर्याय भी है जब कि सिद्धान्त 
शास्त्रों मे इस प्रकार निर्णीत है, कि “सत्‌” केवल इतने ही शरीर को धार रहे शुद्ध द्रव्य की ये 
प्रजीव काय श्रौर जीव सब पर्याय ही है उस श्रनन्त पर्यायों वाले एक सत्‌ का अतिस क्षेप से कथन 
करना अभीष्ट है, एक द्रव्य है, और उसकी अनन्ती पर्याय है, इस प्रकार प्राचीन शास्त्रों में कहा 
गया है। भावार्थ -- " श्र श--कल्पन पर्याय ” भ्रशों की कल्पना करना यह पर्याथ का सिद्धान्त- 
लक्षण है। शुद्ध सग्रहनय की श्रपेक्षा एक ही सत्‌ स्वरूप वस्तु के ये जीव, धर्म, भ्रादि सब पर्यायें हैं, 
“ सत्ता सव्वपयत्था सविस्सछूवा अ्रणन्‍्तपज्जाया ? भगोप्पादधुवत्था सव्पडिवक्‍्खा हवदि एक्का” ऐसा 
श्री कुम्दकुन्द स्वामी का वचन है, अतः स्याद्गादसिद्धान्त अनुसार अपनी पर्यायों की श्रपेक्षा तो ये 
धर्म आ्रांदक पर्याये है हा किन्तु सत्‌ पदार्थ के श्रश होने के कारण भी ये पर्यायें है, हाँ इनमे पर्यायपना 
गौणा रूप से है, प्रधान रूप से ये स्वतत्र न्यारे न्‍्यारे अखण्ड असकीर्ण द्रव्य ही है । 
तथा निस्यत्वावस्थितत्वारूपत्व कद्रब्यत्वनिष्करियत्वस्व मावो5पि ग्राधान्येनेव तेषा गुणभाषेना- 
निस्यन्वानवस्थितत्वसरूपत्वानेकद्रव्यत्वस्वभावाना मपि भावात तेषामनुक्तानामपि गम्यमान स्व! त्‌ 
सम।सतोमिधानात्‌ | तथव सुनयान्वितस्वोपपत्ते रन्‍्यथा दुनंयान्वितत्वश्रसंगात्‌ । द्रव्यार्थाब्रित्य- 
जे भु पे 
त्वेषि पर्यायार्थादेशाद नित्यत्वीपगमादन्यथाथक्रियाविरोधाइस्तुत्वायोगातू । तथा द्रव्यतोव- 
स्थितत्वेषि पर्यायतोनवस्थितत्वसिद्धरित्यवयवावस्थानाभावात्‌ । तथा स्वरूपतो भ्ररूपत्वैपि 


मूर्तिमदृद्॒ब्यसबंधात्तपां सरूपस्यव्यवहारात्‌ । 
तथा इस पांचवे भ्रध्याय मे चौथे, पचबे, छठवे, सातवे, सूत्रो द्वारा निध्यपन, प्रवस्थितपन, 
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प्ररूपपन, एकद्रव्पपन, निष्क्रिपपन, स्वभाव भी प्रधानता करके ही उन धर्म श्रादिको के समझते 
चाहिये,गौणा रूप से धर्मादिकों के अनित्यपन, अनवस्थितपन, सरू५पन अ्रनेकद्रव्यपन, स्वभावों का 
भी सदभाव है, पुद्गल के रूपीपन के समान सथारी जीव का रूप-सहितपन स्व्रभाव भी ब्तें रहा है. 
ग्रत सूत्र में नहीं कहे गये भी उन स्वभावों को अर्थापत्ति से जान लिया जाय । सूत्र मे तो संक्षेप से 
ही कथन हुआझा करता है। तिस प्रकार कथन करने पर ही सुनयो से अन्वितपना बन सकता है भनन्‍्यथा 
यानी सूत्र मे कहे गये स्वभावों का ही एकान्तरूप से हठ किया जायगा तो दुतयों से अन्वितपन का 
प्रसग ग्रावेगा देखिये द्रव्य को ही विषय करनेवाले द्रव्याथिक नथ से उन धर्मादिकों का नित्यपना होते 
हुये भी पर्यायाथिक नय अनुसार कथन करने से उनका अतित्यपना स्वीकार किया जाता है, भ्रन्यथा 
यानी स्वेथा कूटस्थ नित्यद्रव्ययन मानने पर तो धम आदिको मे श्रर्थ-क्रिया होजाने का विरोध होने 
से वस्तुपन का भ्रयोग होजायगा । तथा द्रष्यरूप से श्रवस्थित होते हुये भी पर्थायरूप से धर्म ग्रादिको 
का भ्रनवस्थितपना सिद्ध होरहा है, इस कारण ग्रवयवों का नियत प्रवस्थान नही होसका श्रर्थात्‌-- 
द्रव्यें तो इयत्‌ परिमाणा रूप से नियत होरही परिगरित हैं किन्तु पर्याये ग्रवस्थित नही है | तिसी प्रकार 
स्वकीय स्वरूप से धर्मादिकों का रूपरहितपना होते हुये भी मूर्तिमान्‌ द्रव्या के साथ सम्बन्ध होज।ने 
से उन धर्मादिकों के गौणरूपेण रूपसडितपन का व्य३ह र कर लिया जाता है। 


तथेकद्रव्यत्वेषि विभागापेज्ञया तद्विभागरिवज्षाया/सनेकद्रव्यत्वोपप्त)। परिस्पंद- 
क्रियया निष्क्रिपत्वेपि तेषासवस्थितत्वादिक्रियया संक्रयत्आत्‌ू | एवंमसंखूयेयप्रदेशरव ादयोंपि 
प्रध/ नमावेनेव धर्मादीनां गुगभावेन संख्येयप्रदेशस्वादिस्ग्मभावानामप्यविरोधात्‌ परिमिततदुभा- 
पेक्षया संखूयो पफ्ते।रेति सर्वत्र स्यान्का': सस्यलांछलो द्रष्टव्यम्तस्यानुक्तस्यापि सामर्थ्यात्‌ सर्वत्र 
प्रतीयमानत्वादिति प्रक णार्थोपसहतिः । 
तथा “आा ग्राकाशादेकद्रब्यारिण ” यो एकद्रब्यपन होते हुये भो विभाग की श्रपेक्षा करके 
उन धर्म ्रादिको के विभाग की विवक्षा करने पर भ्रनेकद्र॒व्यपना भी युक्तिसिद्ध है, ग्रत गौणारूप से 
धर्म, अधमं, और भ्राकाश का श्रनेकद्रब्ययना स्वभाव भी मान लिया जाय। तथा हलना, चलना, 
भ्रमणक रना, चढना, उतरना, प्रादि परिस्पन्दरूप क्रिया करके उन धर्म, अधर्म, आ्राकाश, द्रव्यों का 
निष्करियपना है तो भी धात्वर्थस्वरूप, श्रवस्थितपन, अस्तित्व, द्रवरा आ्रादि अपरिस्पन्द रूप क्रियाशो 
करके क्रियासहितपना है, इसी प्रकार अ्राठवें, नवमे सूत्रों करके कहे गहे धर्म आदिक़ों के प्रसंख्येय- 
प्रदेशीपन भ्रादिक स्वभाव भो प्रधानरूप करके ही समझे जाय गौणारूपसे तो सख्याते प्रदेशोसे सहितपन 
श्रादि स्वमावो का भी कोई विरोध नही है परिमित होरहे उन उन भाजो की प्रवेक्षा करके धर्म 
प्रादिको के झ्रत्पदेशीय प्रदेशों को सख्या करना बन जाता है इस प्रकार सभी स्थलों पर सत्य का 
प्रमोघ चिन्ह होरहा स्थात्कार देख लेना चाहिये शब्दों द्वारा नहीं कहे गये भी उस स्थात्कार की 
कैवल प्रन्य उक्त शब्दों की सामर्थ्य से स्वेत्र श्रतीनि कर ली जाती है। 


वस्तु के चाहे किसी भी स्वभाव का निरूपण किया जाय वहा कण्ठोक्त नही कहनेप रभी 
प्रनेकान्त का द्योतक स्यात्पद उपस्थित होजाता है, अभ्त पांचवें श्रध्याय के उक्त ग्यारह सूत्रो दवरा 
कहे गये स्वभावो मे स्याद्ादसिद्धान्त की योजना कर लेनी चाहिये। इस प्रकार प्रररणप्राप्त प्र्थ का 
उपच्रहार होचुका है, भव सूत्रकार दूधरे प्रकरण का प्रारम्भ करते हैं। 


परच्रमन्अध्याय ११२ 


अब कहे या युके धर्म, अधर्म, आकाश, जीव, आदि द्रव्यों के अधिकरण की ग्रतिपति करने के 
लिये यूत्रकार इस भगले सूत्र को कहते है-- 


लोकाकाशेप्गाहः ॥ १२॥ 


धर्म, श्रधम आदि द्र॒व्यो का इस तीन सौ तेतालीस घन राजू प्रमाण लोकाकाश मे श्रवकाश 
हो रहा है। बाहर अ्लकाकाश मे नही । 


धर्मादीनामित्यमिसंबंधः प्रकृतत्वादर्थवशादिभक्तिपरिणामात्‌ | लोकेन युक्तमा- 
काश तत्रावगाहः । कुत हत्याह । 
पूर्व सूत्रों के प्रनुसार धर्म, अ्रधर्म, भ्रादिको का प्रकरणाप्राप्त होने से यो उह इय दल की ओर 
सम्बन्ध कर लिया जाता है कि धर्मादिकों का लोकाकाह में झवगाह है। श्राद्यसूत्र मे और ततीयसूत्र 
में प्रथमा विभक्ति वाले धर्म आदिको का वचन है, किन्तु कृदनत अवगाह क्रिया की अपेक्षा पष्ठचन्त 
पद कौ ग्रावश्यकता है, श्रत अर्थ के वश से विभक्ति का बदलकर विपरिणाम कर लिया जाता है, 
धर्म, भ्रधमं पुदुगल, जीव काल इन पाच द्रव्यो का समुदाय लोक है, लोक करके युक्त होरहा जो ठीक 
मध्यवर्त्ती झ्राकाश है, वह लोकाकाश है, उस लोकाकाश मे धर्म ग्रादिको का श्रवगाहन होर; है, 
जैसे कि समुद्र मे जल, मगर, मछली, ग्रादि का ग्रवगाह होरहा है। कोई प्रातुर पुरुष पूछता है कि 
यह लोकाकाथ मे धर्म ग्रादि द्रव्यों का श्रवगाह होरहा भला क्रिस प्रमाण से निर्णीत किया जाय ? यो 
जिज्ञासा होने पर ग्रन्थकार उत्तर वात्तिक को कहते है। 


लोकाकाशेवगाह; स्यास्सवेंपामवगा हिना । 
बाह्मतोसम्मवात्तस्माल्लोकत्स्यानषंगत: ॥ १ ॥ 


ग्रबगाह करने वाले सम्पूर्ण पदार्थों का लोकाकाश में ग्रवगाह है, उस लोक स बाहर आकाश 
से भ्रतिरिक्त किसी भी द्रव्य के अभ्रवगाहु का असम्भव है, यदि लोक से बाहर अ्रलोकाकाश में भी कुछ 
द्रब्यों का भ्रवगाहु माना जायगा तो उस भ्लोकको लोकपन का प्रसंग होजायगा । 


न हि लोकाकाश।द्वाह्मतोी धर्मादयोध्वगाहिनः संभवन्त्यलोकाकाशस्यापि लोका- 
काशत्वप्रसंगात । ननु च यथा धर्मादीनां लोकाकाशेड्वगाहस्तथा लाकाकाशस्य' न्यस्मिन्नधि- 
करणे5वगाहेन मवितव्यं तस्याप्यन्यस्मिप्रित्यनवस्था स्थात्‌, तध्य स्वरूपेव गाह स्वेपां स्वात्म- 
न्यवावगाहो स्त्वित्याशंका या मिद ध्वुच्यते । 

लोकाकाश से वाहर की श्रोर अवगा।हू करने वाले धर्म झादिक द्रव्य नही सम्भवते हे, ग्रन्यथा 
प्रलोकाकाद को भी लोकाकाश्पन का प्रसंग आज्रेया जो कि किसी भी वादी प्रतिवादी, को इष्ट 


नही है| पुनः यहाँ किसी का प्रश्न है कि जिस प्रकार धर्मादिकों का लोकाकाश मे भ्गगाह है उसी 
९५ 


११४ इलोक-वातिक 


प्रकार लोकाकाष् का किसी भ्रन्य म्रधिकरण में भ्रवगाह होना चाहिये और उस भ्रन्य का भी किसी 
तीसरे निराले श्रधिकरण मे भ्रवगाह होना चाहिये, तीसरे का भी चौथे प्लादि मे 4वगाह मानते 
मानते प्ननवस्था दोष होगा। यदि उस श्रनवस्था दोष के निराकरण के लिये उस लोकाकाश का 
स्वकीय निज रूपमे अवगाह माना जायगा तब तो उसी प्रकार सम्पूर्णा द्रव्यों का भ्रपनी अपनी निज 
झात्मा ( शरोर ) मे ही प्रवगाह होजाश्रो, व्यर्थ मे ब्नधिकरणो के निरूपण की क्‍या भ्रावदयकता है ? 
इस प्रकार झाशका उपस्थित होने पर ग्रन्थकार करके यह समाधान कारक व।त्तिक कहा जाता है। 


लोकाकाशस्य नान्यरिमिन्नवगाहः क्‍्वचिन्मतः। 
शाकाशस्य विभुल्वेन स्वप्रतिष्ठखसिद्धितः ॥ २॥ 


लोकाकाश का फिर कही भी गन्‍्य भ्रधिकरण में अवगाह होना नहीं माना गया है क्योकि 
श्राकाश्ष सर्व व्यापक है इस कारण आकाश के स्व में ही प्रतिष्ठित बने रहने की सिद्धि होचुकी है। 
भावायथं--प्रनन्तानन्त राजू लम्बा, इतना ही चौडा, और ठीक इतना ही ऊंचा, समधन चतुरख्र 
प्राकाश द्रव्य है, उसके ठीक मध्य के चौदह राजू ऊचा तथा दक्षिण उत्तर सात राजू लम्बा और पुष 
पश्चिम सात, एक, पाच, एक राजू चौडा इतना तीनसौ तेतालीस घन राजू प्रमाण भाग को लोका- 
काश कल्पित कर लिया है लोकाकाश और अलोकाकाश का अभेद सम्बन्ध है, श्राकाश द्रव्य व्यापक 
है उससे बडा कोई द्रव्य नहीं है जो कि श्राकाश का श्राधार होसकता था, अ्रत आकाश द्रव्य स्वप्र- 
तिष्ठित है, भ्रौर भ्रन्य द्रव्यों का उस आकाश में अवगाह है। झ्राचारसार और त्रिलोकसार मे अ्रलो- 
काकाश को बरफी के समान घनसमचतुरस्र सिद्ध किया है । 


तता नानवस्था नापि सर्वेपा स्वात्मन्येबा वगाहस्तेषा मविश्युत्वात, परस्मिन्नधिक- 

रणेष्वगाद्दो पपत्त रन्‍्यथाधाराधेयव्यवहारामाबात्‌ । 
तिस कारण से यानी श्राकाश के स्वप्रतिष्ठितपन की सिद्धि होजाने से भ्रनवस्था दोष नही 
झ्राता है, तथा सम्पूरां द्रव्यों के स्वकीय स्वरूप मे ही अवगाह होजाने का प्रसंग भी नही श्राता है 
क्योकि वे धर्म श्रादिक पाच द्रव्ये भ्रव्यापक हैं, भ्रत* अव्यापक पदार्थों का दुसरे व्यापक अ्रधिकरण 
में भ्रवगाह होना युक्ति-सिद्ध है, प्रन्यथा यानी-दूसरे पदार्थों मे द्रब्यो का प्रवगाह नही मान कर निश्चय 
नय अनुसार स्वात्मा मे ही सब का श्रवगाह माना जायगा तो जगत्‌ प्रसिद्ध श्राधार आधेयपन के 
व्यवहार का अभाव होजायगा जो कि इष्ट नही है ? अ्रत' प्रमाणदृ॒प्टि और व्यवहार नय के प्रनुसार 

जो व्यवस्था है उसकी प्रतिपत्ति करो। 

उस लोकाकाश में अवशाहितपने करके अवधारणा किये जा रहे न्यारी न्यारी द्रव्यों के अवस्थान 
भेद होना सम्भव है. अतः उस विशेष अवस्थान की प्रतिपत्ति कराने के लिये यूत्रकार श्री उम्राखामी महाराज 


अगले यृत्र को कहते हैं । 
धर्माधर्मयोः कृत्सने ॥ १३॥ 


सम्पूर्ण लोकाकाश मे भ्रत्तराल रहितपने करके शर्म प्रोर प्रथम द्रव्य का धवगाह होरहा है । 


पंचम-अ्रध्याव श्श््‌ 


लोकाकाशेवगाह हइत्यनुवर्तनीयं | कृत्स्न इति वचनात्तदेकदेश एवं धर्माधर्मयोर- 
पम्मादो व्युदस्तः । कृतस्ती कृत्स्नलोकाकाशावगाहिनो सिद्धावित्याह । 
लोकांकाश् में श्रवगाह है, इप् प्रकार पूर्व सूत्रोक्त पदो की यहा अनुवृत्ति कर लेनी चाहिये 
सम्पूर्ण लोकाकाश में अवगाह है, इस प्रकार कथन कर देने से उस लोकाकाश के एक ही देश में 
धर्म भौर प्रधर्म के भ्रवगाह का निराकरण किया जा चुका है। यहा किसी जिज्ञासु का प्रश्न है कि 
किस कारण से वे धर्म भ्रौर भ्रधमं द्रव्य सम्पूर्ण लोकाकाश मे अवगाह होरहे सिद्ध हैं, बताओ्रो ? ऐसी 
जिज्ञासा होने पर श्रीविद्यानन्द आच।र्य उत्तर-वाततिक को कहते हैं । 


धर्माधर्मों मतो कत्स्नतोकाकाशावगाहिनो । 
गच्छत्तिष्ठयदार्थानां सर्वेषामुपकारतः ॥ १ ॥ 
धर्म भौर श्रधमं द्रव्य तो सम्पूर्ण लोकाकाश में प्रवगाहु करने वाले माने गये है ( प्रतिज्ञा ) 
क्योकि गमन कर रहे प्रौर ठहर रहे सम्पूर्ण पदार्थों का उपकार किया जा रहा होने से । भावार्थ--- 
सम्पूर्ण लोकाकाश मे गन कर रहे पदार्थों का उपकार धर्म द्रव्य से होता है, श्ौर ठहर रहे पदार्थों 
का ठहरा देना-स्वरूप उपकार श्रधर्म द्रव्य करके होता है, श्रतः ये दोनो द्रव्य लोकाकाश मे ठसाठस 
प्रवगाह कर रही मानी गयी हैं । 

न हि लोकत्रयवर्तिनां पदार्थानां सर्वेपां मतिपरिणामिनां स्थितिपरिणामिनां च 
गतिस्थित्युण्ग्रहौ युगपदृपकारों धर्माधमयोरेकदेशवर्तिनो: संभवत्यलोकाकाशेपि तद्गतिस्थिति- 
प्रसंगात्‌। ततो लोकाकाशे गच्छतिष्टत्पदार्थाना सर्वेपां मतिस्थित्युपकारमिच्छता धर्माघर्मयो: 
कृत्स्ने लोकाकाशेडवगाहों भ्युपगंत व्य | 


देखो बात यह है कि गति नामक परिणाम को घार रहे और स्थिति नामक परिणति को 
प्राप्त कर रहे लोकत्रयवर्ती यथायोग्य सम्पूर्ण पदार्थों के गति-उपग्रह शोर स्थिति-उपग्रह ये एक साथ 
होरहे उपकार तो एक एक देश मे वर्त्तरहे धर्म द्रव्य भौर भ्रधर्म द्रव्यके द्वारा नही सम्भवते हैं। प्रन्यथा 
झलोकाकाक मे भी उन पदार्थों की गति और स्थिति होने का प्रसंग श्राजावेगा ब्रर्थात्‌ु--एक देश 
मे 5हर रहे धर्म या ग्रधर्म द्रव्य यदि पूरे लोकाकाश मे पदार्थों की गति या स्थिति को करा देवेंगे तब 
तो यहाँ एक कोने मे बैठ कर ग्रलोकाकाश मे भी पदार्थों को चला देंगे या ठहरा देंगे ऐसी दक्षा में 
प्रलोकाकाश में भी जीव और पुदूगल का गमन या स्थापन होजाने से लोक, भलोक, का विभाग 
नही बन सकेगा तिस कारण लोकाकाश मे ही गमन करते हुये भौर ठहरते हुये सम्पूर्ण पदार्थों के 
गति-उपकार या स्थिति-उपकार को चाहने बाले पण्डित करके घ॒र्मं भोर भ्रधम द्रव्य का सम्पूर्ण 


जोकाकाद में प्रदगाह होना स्वीकार कर लेना चाहिये । 


११६ हलोक-वातिक 


लोकाकाश से अमृत हो रहे धर्म, अधर्म, द्रव्यों के अक्गाह का प्रतिषादन कर अब उनसे विपरीत 
मुर्तिमान्‌ अगप्रदेश अणु और संख्यात, असंख्यात, अनन्त प्रदेशों वाले पुद्यल दव्यों के अवगाह की विशेष 
प्रतिपत्ति कराने के लिये भनन्‍्थकार अगले सत्र को कहते हैं । 


एकप्रदेशादिष भाज्यः पुदूगलानाम ॥ १४ ॥ 


एक प्रदेश को ग्रादि कर सख्यात, ग्रसख्यात, प्रदेशों मे पुदगल द्रव्यों का श्रवगाह विकल्प- 
नीय है। श्र्थात्‌--तद्गुणविज्ञान वृत्ति द्वारा एक प्रदेश भी पकड लिया जाता है, एक भ्राकाश के प्रदेश 
मे एक परमाणु का झवगाह है। झौर बद्ध या श्रबद्ध होरहे दो, तीन, सैकडो, अ्रसख्याते, अनन्ते पर- 
माणओं का भी अ्रवगाह है. दो प्रदेशों पर दो, तीन, सख्याते, श्रसख्याते, ग्रनन्ते, वद्ध या श्रबद्ध पर- 
माणओ्ों का ग्रवगाह है, हा तीन प्रदेशों पर तीन, सार, सख्यात श्रादिक बद्ध या अबद्ध परमाणुशओरों 
का अबकाण है! दो प्रदेशो पर एक परमाणु कथमपि नहीं ठहर सकती है। तीन परमाणु यदि दो 
प्रदेशों पर ठहरेंगी तो अवद्ध दशा में एक प्रदेश पर दो और दूसरे प्रदेश पर एक यो तीन पर- 
माणु ठहर जायगी किन्तु दो प्रदेशोमे एक, एक प्रदेश पर डेढ़ डेढका बाट होकर तीन परमाणु नही 
ठहर पाते है, तीन परमाणुप्रोका बन्ध होजाने पर तो एक नवीन शजशुद्ध पुदूगल पर्याय उपज जाती है। 
ग्रत एक ज्यणुक भ्रवयवी का एक प्रदेश मे या दो प्रदेशों मे प्रथवा तीन प्रदेशों मे अ्वस्थान होजाता 
है | एक परमाणु का दूसरे या तीसरे परमाणु के साथ सर्वात्मिना बन्ध होजाने पर तज्यणुक केवल 
परमाराु के बराबर झ्राकार वाला बन जायगा। तथा एक परमाण के साथ दूसरे परमारा का सर्वा- 
त्मना बन्ध होज,ने पर और तीसरे का एक देश से बन्ध होजाने पर अ्यणाक का सस्थान द्विप्रदेशी 
दृघणक के समान होगा, हा तीनो श्रणओ का एकदेशेन बन्ध होजाने पर अ्यणवा तीन प्रदेशों को 
घेर कर बंठ जावेगा । शक्ति रूप से परमाणु के छ ग्रश साधे जा चुके है। ग्रत ग्रप्रदेश अरप का भी 
एकदेशेन या सर्वात्मना बन्ध या सयोग मान लेना अनिष्टापत्ति नहीं है। एवं अनेक जातीय पुद्गल 
स्कन्धो का लोकाकाश में एक, दो, सौ, श्रादि सख्यात, असच्यात प्रदेशों मे श्रवगाह़ हो रहा है भ्रवगाह 
शक्ति के योग से अनग्तानन्त बादर या सूक्ष्म पुदूगल इस असख्यात-प्रदशी लोकाकाश में निविध्त 
विराज रहे है। 
अवगाह इत्यनुवतते लोकाकाशस्येत्यथंवशाद्विमक्तिपरिणामः तेन लोकाकाश ध्येक- 
प्रदेशेष्वसरुपेयेषु च पुदूगलानामव॒गाह इति वाक्याथ्थः सिद्ध: | कथमित्याह--- 
“लोकाकाशेधवगाह ” इस सूत्र से यहा “अवगाह” इस शब्द की प्रनुवृत्ति करली जाती 
है, और लोकाकाणे इस सप्तमी विभक्ति वाले पद की विभक्तिका श्र्थ के वशसे पष्ठी विभक्ति रूप परि- 
वर्तन कर लिया जाता है तिस कारएा इस प्रकार वाक्य का भ्रर्थ सिद्ध होजाता है कि लोकाकाश के 
एक, दो, तीन, आदि सम्यात प्रदेशों मे एक, दो, तीन, प्रादि सख्याते या अ्रसख्याते अथवा अनन्धे 
प्रमारप्रों का अयवा इन से बने हुये स्कध्ो का प्रवगाह है। तथा लोकाकाश के अलब्यात्त प्रदेशों 
पर अ्रसख्याते या अनन्त परमाणओं अथवा इन से बने हुये पुदगल स्कत्धो का प्रवगाह है। कोई 
पूछता है कि उस प्रकार थोडे से प्रदेशों पर बहुत मे अगु या स्कस्धोका पश्रवगाह होजाना भज्ना किस 


ब हु] बन ् 
जज बन च्. 


पंचम-्अध्याय ११७ 


प्रकार समझ लिया जाय ? ऐसी जिज्ञासा होने पर श्री विद्यानन्द आचार्य वार्तिको द्वारा उत्तर को 
कहते है ' 


तस्येबेकप्र देशेस्ति यथेकस्यावगाहनं 
परमाणोस्तथानेकाएस्कंधानां च सौक्षम्यतः ॥ १ ॥ 
तथा चेकप्रदेशादिस्तेषां प्रतिविभियतां । 

सोवगाहो यथायोग्यं पुदूगलावामशेषतः ॥ २ ॥ 


उस ही लोकाकाण के एक प्रदेशमे जिस प्रकार एक परमाण का प्रवगाह होरहा है, तिसी 
प्रकार श्रमेक रा अथवा अनेक स्कन्ध्रो का भी सूक्ष्म परिरशास होजाने से अवगाह होजाता है और 
तिस प्रकार उन पुदूगलो का सम्पूर्ता रूप से वह एक प्रदेश प्रादि में होरहा भ्रवगाह यथायोग्य प्रत्येक 
मे विभाग प्राप्त कर लिया जाओ अयवा प्रत्येक विभेद का प्राप्त होरहे पुदंगलों का सम्पूर्ण रूप से 
यथाराग्य एक प्रदेश य्रादि प्रवगाहस्वान है, उसा के सूजकार ने कहा है कि ग्राकाश के एक प्रदेश, 
दो प्रदेश, सख्यात आदि प्रदेशा मे पुद्गलों का अववाह मजनीय है । 
तस्यंव लाकाकाशस्ये॥ प्रदेशे यथेकस्य परमाओरवगाहनमस्ति निर्वाधं तथा इथा- 
५ बे ही ५ न नि 
दिसख्येयानां स्कधानामपि ५रमससोच्म्यपरिणामानां | तदृदयादिग्रदशेषु च यथकत्वपरिण।म- 
निरुत्सुकानां दथा।दपरमाणनामयगाहस्तथा द्विज्यादिसंख्येय|संख्येय/नन्तपरम खुमयस्कधाना- 
मपि ताइशात्‌ सोच्म्यरिणामादित्यशेपतो यज्ञायोग प्रविभज्यतां । 
ग्रसख्यात-प्रदेशी उस ही लॉकाकाश के एक प्रदेश में जिस प्रकार एक परमाणु का वाधा 
रहित होकर अवगाहन होरहा है, तिसी से प्रकार उस एक प्रदेश मे दो, तीन, सौ, लाख, कोटि, 
सम्याते परमागओं ओर स्कन्धों का भी परमसूक्ष्मपत परिणामवालो का अवगाह होरहा है, श्रस- 
ख्याते और अनन्ते भी परमाणओं और रकधो का श्रवगाह है। और उसी एक प्रदेश के समान दो, 
तीन, आ्रादि प्रदेशो मे जिस प्रकार एकत्व परिणति के उत्सुक नही होरहे दो, तीन, सख्यात, अ्रस- 
ख्यात, भ्रादि अवद्ध परमाणओा का अबगाह है, तिसी प्रकार उन दो आदि प्रदेशों मे दो, तीन, पचास, 
हजार, खर्व, सख्यात, असख्यात, अनन्ते, परमाणाओं से तादात्म्य रखते हुये तन्‍्मय होरहे स्कन्धो 
का भी अवगाह होता समझ लिया जाय, उन परमाणश्रोके ही समान तिसी जातिके सूुक्ष्मपन परिणाम 


से पुदुगल का अशेष रूप से यथायोग्य होरहे श्रवकाशकी श्रच्छी विकल्पना कर ली जाभ्रो, कोई विरोध 
नही प्लाता है । 


न च पृद्गलस्कंघानाम्‌ ताध्शसौरम्य१रिणामो5 सद्धः स्थूलान|मपि शियिलाव- 
यवकर्पासपिंडादीनां निबिडाबयब दशायां सौरुम्यदशनाव, रुष्मांडमातुलु'गविल्वामलकवदिर- 
सौक्म्पतारतस्यदर्शनाश क्चित्कामणस्कंधादिषु प्रममोरम्यानुमानात्‌ महस्वतारतम्यदशनात्‌ 
फृचित्पममहत्तानुमानवद्‌ | 


११८ श्लोक-वातिफ 


यहाँ कोई यदि यो कटाक्ष कर॑ कि पुद्गलस्कन्धों का तिन परमाणओ्रो के समान सुक्ष्मता 
स्वरूप परिणाम हो जाना तो श्रसिद्ध है, ग्रन्थकार कहते हैं कि यह कटाक्ष उचित नही है कारण कि 
स्थूल हो रहे भी शिथिल अवयव वाले कपासनिर्मित रूई के पिण्ड, बुरादा, रेख, भ्रादि स्कन्धों का दवा 
देने पर कठिन अ्रवयवों के सयोग ढहोजाने की दशा में सूक्ष्मपना देखा जाता है। तथा कृष्माण्ड- 
(तौमरा ) विजौरा, बेल, श्रामला, बेर, कालीमिरच, वायविरग, सरसो आदिमे सृक्ष्मपमना का तरतम- 
पना देखा जाता है, झा किन्‍्ही २ ज्ञानावरण आदि कर्मो के पिण्डभूत कामंणस्कध, तेजस शरीर 
ग्रादि से भी परमसुक्ष्मपन का अनुमान कर लिया जाता है जैसे कि पोस्त, मू ग, मटर, सुपारी वहेड़ा, 
झमरूद, खरबूजा, पेठा, घडा, कपडा, प्रासाद, प्॑त भ्रादि मे बडप्पन के तरतमभाव का दशंन होने 
से कही प्राकाश मे परम महायरिमाण का अनुमान होजाता है। एक घर मे संकडो दीपको के प्रकाश 
भरपूर होकर समाजाते है, बात यह है कि ऊ टनी के दूध से भरे हुये पात्र मे उतना ही मधु ( शहद ) 
ध्राजाता है, दूध मे बुरा समा जाता है बुभुक्षित पारा सोने को खा जाता है श्लौर बोकउतना ही 
रहता है, बालू, रेत, या राख मे पानी समा जाता है, इत्यादि स्थुल पदार्थ भी श्रन्य स्थूल पदार्थों को 
जब भ्रवकाश दे रहे है तो सूक््मपरिगामधारी श्रनन्ते पदार्थों का श्राकाश के एक, दी, तीन, प्रादि 
संख्यात, श्रसख्यात, प्रदेशों पर अवगाह होजाने मे कौन आश्चर्य है ? । भरत, असख्यात-प्रदेशी लोका- 
काश मे श्रनत्तानन्त वादरपुद्ग लो और सूक्ष्म पुद्गलो का निरावाध ग्रवस्थान होरहा है। 


पृदूयलों का अवगाह ज्ञात कर लिया अब क्रमप्राप्त जीव द्रव्यों का अवगाह किस प्रकार है ? ऐसी 
जिज्ञासा होने पर सूत्रकार श्री उमास्वामी महाराज अगले मृत्र को कहते है । 


असंख्येयभागादिषु जीवानाम्‌ ॥ १५॥ 


उस लोकाकाश के एक श्रसख्यातवे भाग को आदि लेकर पूरे लोकाकाश तक असख्यात 
प्रकार के स्थानों मे जीवो का श्रवगाह होरहा समभ लेना चाहिये । 


लाकाकाशस्येति संबधनीयं अवगाहों भाज्य इति चानुवर्तते। तेनासंख्येयभागे 
असरूयेयप्रदेशे कस्यचिज्जीवस्य सबंजधन्यशगीरस्य निन्‍्यनिगोतस्यावगाह:;, कस्यचिदृद्न योग्त- 
दसंख्पेयम्ागयो: कस्पचितृत्यादिषु सर्वस्मिश्व लोके स्यादित्युक्तं भवति । 


सप्तमी विभक्ति के स्थान में बदली हुयी षष्ठी विभक्ति वाले “ लोकाकाशका ” इस प्रकार 
यहा सम्बन्ध कर लेने योग्य है, अवगाह और भाज्य इन दो पदो की भी यहा पूर्व सूत्र से अनुवत्ति 
करली जाती है, तिस कारण इस सूत्र का वाक्य बनाकर श्रर्थ यो होजाता है कि उस लोकाकाश के 
भ्रसंस्येय प्रदेश वाले होरहे तद्योग्य असख्यातवे भाग मे किसी एक जीव का यानी शरीर की सब से 
छोटी जघन्य अवगाहना वाले नित्यनिगोदिया का अभ्रवगाह होरहा है श्लोर किसी एक जीव का लोक 
के दो असख्यातवें भागो मे अवकाश होरहा है। एवं किसी किसी जोव का लोकाकाश के तीन, चार, 
संख्याते, भ्रसख्याते, उन अ्रसंख्येय भागो मे अ्रवस्थान होरहा है, केवलि समुद्घात करते समय लोकपु- 
रण हक में तो सम्पूर्ण लोक मे वह एक जीव फैल जाता है, यह इस सूत्र द्वारा कहा गया समझा 
भाता है। 


पेचम-झध्याय॑ ११६ 


भावार्थ--कोई भी जीव किसी भी पर्याय मे असंख्यातप्रदेशो से कमती एक, दो, सौ, लाख, 
संख्याते प्रदेशो मे नहीं ठहर पाता है, जीव की सब से छोठी व्यंजनपर्याय भी असंख्यात प्रदेशों को 
घेर रही है, सूच्यंगुल के प्रसंख्यातर्वें भाग में भी प्रसख्याती उत्सपिणी, भ्रवसपिणी के समयो से 
भ्रत्यधिक प्रदेश विद्यमान हैं | सूक्ष्मनिगोदिया लब्ध्यपर्याप्तक जीव के उत्पन्न होने के पश्चात्‌ तीसरे 
समय में घनाग्रुलके असंख्यातवें भाग स्वरूप सब से छोटी जपन्य प्रवगाहना है, इस अवगाहना से 
एक, दो, अश्रादि या भ्रसख्याते प्रदेशों बढती हुयी भ्रगले समयो मे इसी जीव की श्रथवा भन्य जीवों 
की भी प्रवगाहनायें हैं, सूक्ष्म निगोदिया की भ्वगाहना से दुनी अ्वगाहता को या तिगुनी अवगाहना 
को लोकाकाश के दो या तीन श्रसख्यातवे भाग कहा जा सकता है किन्तु जघन्य अवगाहना से एक, 
दो, पाच, सौ, सख्याते, प्रदेशों से बडी हुयी श्रवगाहना को तो एक संख्यातवे भाग भौर दो असख्यातवे 
भागों की मध्यम दशा समझता और इस माध्यम को चार, पाच, आ्रादि के बीचों मे भी लागू कर 
लेना चाहिये। 

सूत्रकार या व्याख्याकार ने इनका कण्ठोक्त निरूपणा नही किया है फिर भी “ तन्मध्यपति- 
तस्तदुग्रहरोन ग्रृद्मते ” श्रनुसार उन सब का ग्रहण होजाता है। एक बात यह भी है कि जब लोक के 
सैकडो या अश्रसख्याते, असख्याते भागो को मिला देने पर भी लोक का अ्रसख्यातवा भाग रक्षित रह 
जाता है तो जघन्य अवगाहना के ऊपर दो, चार, दस, वीस, पचास, प्रदेशों के बढ जाने पर लोक के 
प्रसंख्यातवे भाग मे कोई क्षति नही भ्राती है, इसी प्रकार अवगाहनाओं के बढते बढ़ते घनागुल का 
सख्यातवा भाग, पूराघनागुल, संख्यातेघनागुल, होता हुआ महामत्स्य का साडे बारह करोड, 
योजन क्षेत्रफल वाला जीवसस्थान होजाता है, मारणान्तिक समुद्घात या दण्ड कपाद, प्रतर, ग्रवस्थाश्रों 
में लोक का बहुत बड़ा असंख्यातवा भाग या संख्यातवा भाग भ्रथवा कुछ कम लोक बराबर भी जोब 
को भ्रवगाहना होजाती है जो कि लोकाकाश के उतने उतने प्रदेशों को घेर लेती है। 


नानाजीवानां केषांचित्साघारणशरी राणामेकस्मिश्नसंस्येयमागेव गाहः, केपांचित्‌- 
द्वयो, सख्येयभागयोस्त्यादिषु चा संरुयेयभागेष्विति भाज्योवगाहः । 


साधा रणशरीर वाले किन्ही किन्‍ही भ्रनन्तानन्‍्त जीवों का लोक के एक हो ग्रसंख्यातवे भाग 
में अ्रवगाह है, श्रौर किन्ही किन्‍्ही नाना जीवों का लोक के दो असख्यातवें भागो में पश्रौर तीन आ्रादि 
यानी चार, सौ, संख्यात, प्रसख्याते, भी श्रसस्येप भागो मे इस प्रकार अवगाह होजाना विकल्पनीय 
है। भावार्थ-साधारण नामक नामकर्म का उदय होने से बादर या सूक्ष्म जीव होजाते है, जिन ग्रनन्तों 
जोबो का झाहार श्वास, उत्दवास, जन्म, मरण, साधारण है, वे जीव साधारण निगोदिया हैं। इस 
लोक मे अभ्रसख्यातलोक प्रमाण स्कत्घ हैं, एक एक स्कनन्‍्ध मे असख्यात लोक के प्रदेशो बराबर अण्डर हैं, 
एक एक अण्डर में भ्रसख्यात लोक-प्रमाण भ्ावास हैं, एक एक झावास मे असख्यात्ती पुलविया हैं, 
एक एक पुलबी में वादर ।नग्रोदिया जांवा के अ्रसल्यात लाक अ्रमाण शरीर हैं, एक एक शरीर में 
सिद्ध राध्षि से श्रतन्त गुरे अथवा प्रतीत काल के समया से अनन्त गरुरो निगोदिया जीव पश्रपने स्वकीय 
शरीरो को लिये हुये भरे हुये हैं। ये अनेक जोव लाक के एक पअ्वव्यातवें भाग दा, तात, ग्रादिश्नव - 
स्यातबें भागो में भवगाहित होरहे हैं । 


न चेकस्प तदसंख्येयत्रागरप द्वधाद्यप॒सुपेयभामानां चापृंहुपेष अदेशत्व!जिश्वेष/ु 


१२० इलोक-वार्तिक 


पर्वज्ञीवानां समानोवगाहः शक्नीय: ! असंख्येयस्पासंख्येयविकल्पत्वात्‌ | तत्सिद्धं लोकाकाशे- 
कासंरूयेयप्रदेशपरिण मनत्वादूदथाचसंख्येयभाग।नामिति नानारूपाबगाहसिद्धिः | 


यदि यहा कोई यो शका करे कि उस लोक के एक अ्रसंख्यातवे भाग का और दो, तीन, 
आदि असंख्यातव भागो का जब असख्येय प्रदेशपना अन्तररहित है। तब तो इस कारण सृक्ष्म जधन्य 
निगोदिया या सूक्ष्म वासक्राथिक जीव तेजस कायिक, त्रीन्द्रियक, वतुरिन्द्रिय, द्वीन्द्रिय, श्रप्नतिष्ठित 
प्रत्येक, महामत्स्य, प्रथवा समुद्घात करने वाले यो सम्पूर्ण जीवोका अवगाह समान होजायगा | ग्रन्थ- 
कार कहते है कि यह शक्रा तो नहीं करनी चाहिय असव्यातके क्योकि असख्याते भेद है, जेसे कि 
संख्यातोके सख्याते भेद होसकते है | भ्रत' वह अनेक प्रकारोंका अबवगाह होना सिद्ध होजाता है, लोका- 
काश के भेद सस्याते दो, तीन, श्रादि सस्यात, असख्याते भी असस्येय भागोकी परिणशति लोकाकाशके 
एक अ्रसख्येय भाग हो रहे प्रदेशों स्वरूप होजाती है। अ्रर्थात्‌ू--कई असख्यातव भाग मिलकर भी लोक 
का एक अ्रसंख्यातवा भाग बन जाता है। उस प्रकार अनेक जीवों के नाना स्वरूप अवगाहों की 
सिद्धि होजाती है। दसों के दसो भेद है, सैकडो के सैकडों प्रकार है, इसी प्रकार श्रसख्यातवे भागों के 


भ्रसाख्याते प्रभेद है। 
घर्मादी | सकललोकाकाशाद्रवगाहव चनमा मथ्याल्लोका काशस्येकस्मिन्ने कस्मिन्‌ 


प्रदशे चेकेकस्य कालपरम।णारवगाहः प्रतीयत तथ। च सत्रका।स्य नासंग्रहदापः | 


धर्म, श्रधमं, पुदूगल श्रादि द्वव्यों क। सम्पूर्णा लोकाकाश या लोक के असख्येव भाग आ्रादि मे 
अवगाह हाजाने का सूत्रकारद्वारा कण्ठोक्त निरूपण करन को सामथ्य से यह प्रतीत हाजाता है कि 
लोकाकाश के एक प्रदेश पर एक एक काल परमाणु का अ्वगाहु ०रहा है। और ठिस प्रकार होने से 
सूत्रकार श्री उमास्वामी महाराज के ऊपर काई “नहीं साग्रह करन का' दोष लागू नही होता है । 

भावार्थ--सूत्रकार ने धम, अ्रधम, पुदुगल, श्रौर जीव द्वव्यों के श्रवगाह का सुत्र द्वारा निरू- 


परत किया है, आकाश द्रव्य तो स्वय अपने में ही श्रवगाहित होरहा है। किन्तु छठे काल द्रव्य के 
ग्रवकाशस्थान का सूत्र द्वारा निरूपण नही किया, श्रत, अवगाहित द्रव्यों का निरूपण करते हुये सूत्र- 
कार ने काल द्रव्य का सम्रमए नही करपाया है। यह ग्रसग्रह दोष खटकने योग्य है। इस ग्राक्षेप का 
उत्तर ग्रन्थकार लगे-हाथ यों दिये देते है, कि बहुत से प्रमेष विना कहे हो अर्थापत्या उक्त शब्दो की 
सामर्थ्य से लब्ध होजाते है। जब कि धर्म, आर अ्धम, का निवास स्थान पूरा लोक कहा, पदचात्‌ 
पुद्गलो का एक प्रदेश प्रादि अवगाह स्थान कहा, पुन जोर्वों का भ्रधस्येयमाग आदि कहा, ऐसो दशा 
मे कालाणओो का लोकाकाश के एक एक प्रदेश पर स्थान पाजाना स्वत ही लब्ध होजाता है, इस 
कारण श्रसग्रह दोष कथमपि नही गाता है । 


ननु च लोकाकाशग्रमाणत्वे जीवस्य व्यपस्थापिते कथं॑ तंदसर्येयमांगांव ग नं 


न 'पिरुष्यत इत्याशंक्याह | 


यहा किसी की शका है कि “ असख्येया. प्रदेश धर्माधर्मेकजोवानाम ” इस सूत्र करके जीव 
के प्रदेशी की जब लोकाकाश प्रमाण व्यवस्था करा दो जा चुकों है, त॑ फिर उसे लाक॑ के असास्यातकें 


पंचम-अध्योय १२६ 


भाग झावि मे जीव का प्रवगाह होजाना किस प्रकार भला विरुद्ध नही पड़ता है बताम्रो ? वेशेषकों 
के विचार अनुसार सम्पूर्णा लोक मे प्रत्येक जीव का व्यापक होकर श्रवगाह होना चाहिये ऐसी योग्य 
झाशंका उपस्थित होजाने पर सुत्रकार इस भ्रगले सूत्र को कहते है । 


प्रदेशसंहारविसर्पाम्यां प्रदीपवत ॥॥१६॥ 


जीव सम्बन्धी प्रदेशों के शंकोचन और प्रसारण से असख्येय ग्रादि भागो भे जीव की भवरत्ति 
होजाती है, जैसे कि प्रदीप का छोटे बढ़े स्थलों मे सहार ओर विसर्प हो जाने से ग्रन्तराल-रहित प्रश्न- 
काद हीजाता है। भावा्थे--छोटे घर मे दीपक का प्रकाश पूर्णो रूप से उतने में ध्रम। जाता है प्रौर 
बडे घर में वही प्रकाश भ्रविरल फल कर समा जाता है । प्रदीप के निमित्त से हुआ प्रकाश भी प्रदीप 
का ही परिणाम है, भ्रत प्रदीप-प्रात्मक है। यद्यपि घर मे फंलरहे भ्रन्य पुदूगल स्कन्ध हो प्रकाध्षित 
स्वरूप परिणम गये है, तो भी वह प्रदीप का दो शरीर है ज॑से कि प्रचण्ड प्रग्ति को कारण मानकर 
हुये यहा वहा दूर तक के उष्णता वाले पदार्थ सब अग्नि के अंग माने जाते है। जल रहा काठ कुछ 
देर मे सब का सब प्रग्नि होजाता है, ध्रत. प्रदेशों के साहार या विसर्प मे प्रदीप का हृष्टान्त प्रनुप- 
योगी नही है । यो दृष्टान्त के सभी धर्म तो दार्ष्टान्त मे नही पाये जा सकते हैं। कुछ ता भ्रन्तर रहता 
ही है, प्रन्यथा वह दृष्टान्त ही नहीं समझा जावेगा, दा्ष्टान्‍्त बन बंठेगा । 


झसंख्येयमागादिषु ज़ीवानामव गाही भाज्य हति साध्यत इत्याह । 
लोक के अ्रस्ख्येय भाग प्रादिको मे जीवो वा विकल्यना करने योग्य अवगाह हो रहा है, यह 
यहा साधा जाता है ( प्रतिज्ञा ) प्रदेशसहा र-विसर्पाम्याम्‌ यह हेतु है, प्रदीप दृष्टान्त है। इब्बी बात को 
ग्रन्थधकार वातिको द्वारा कहते है 


न जीवानामसंख्येयभ[गादिष्ववगाहनं । 
विरुद्ध तत्रदेशानां संहारात्नविसपंतः ॥ १॥ 


प्रदीपवदिति ज्ञेया व्यवहारनयाश्रया । 
आधाराधेयतार्थानां निश्चयात्तदयोगतः ॥ २ ॥ 


जीवो का लोक के असख्यातवे भाग झादिको मे अवगाह होना विरुद्ध नहीं है ( प्रतिक्ष ) 

उन जीबो के प्रदेशों का सहार होने से और विसर्प होने से ( हेतु )। प्रदीप के समान ( अन्वय-- 

इृष्टास्‍स्त )। इस अनुमान-अनुसार पदार्थों के व्यवहार का अवलम्ब लेकर “ ग्रायार झ्ाधेयभाव ” 

बन रहा जान लेना चाहिये, हां निश्चय नय से तो भ्र्थों के उस भाधार श्राधेय भाव का योग नही है। 

भावाथं--निश्वयनय से सम्पूर्ण पदार्थ अपने अपने शुद्ध स्वरूप मे अवस्थित हैं, न कोई किसी का 

प्राधार है मौर न कोई किसी का प्राभेय है, हाँ व्यवहार नय से ग्रावार ब्र/धेय--व्यवस्था होरही है, 
१६ 
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बसत्र के समान जीव स्वकीय प्रदेशों का सकोच या विस्तार होजाने से लोकाकाश में अनेक प्रवगँहैं- 
नापों-पभनुसार भश्ित होरहा है। 

झमूर्तस्वभाव स्याप्यात्मनो ना दिसंबंध ॒प्रत्येकल्तात्‌ कथ॑चिन्मूतेतां विश्रतो लोका- 
फाशतुल्यप्रदेशस्यापि कार्मशशरीर-वशादुपात्त॑ ब्रत्मशरीरमणितिष्ठतः शुष्कचर्मवत्संकोचर्न 
प्रदेशानां संहारस्तस्यैद वादरशरीरमघितिष्ठतो जले तेलब्रद्धिसपेण विश्रदेशानां सपपस्ततो5सं- 
रूयेयमामादिषु वृत्तिः प्रदोपवन्न विरुष्यते । न हि प्रदोपस्य निशा+र नमोदेशावशतप्रकाशपरि- 
साखस्यापि शरावमानिकांपवरकाद्य|वरणपशात्‌ प्रकाशप्रदेशसहारतिसों कस्पचिदर्सिद्ों यतो 
न रृष्टांतता स्यात्‌ । 


यद्यपि प्रत्येक आत्मा का निज स्वभाव अमृतपना है तथापि प्रवाह रूप से श्रनादि कालीन 
सन्बन्ध को प्राप्त होरहे पुदगल के प्रति ( साथ ) कथंचित्‌ एकपना होजाने से आत्मा कथचित मू्ते- 
पन को धारण कर रहा है, लोकाकाश के प्रदेशों के समान अ्रसख्यात प्रदेशा के धारी भी ऐसे मृत भ्ौर 
कार्मण हारीर के वशसे ग्रहणा किये गये धरृक्ष्म शरीर को धारण कर रहे भात्मा का सूखे चमडे समान 
सकुचित होजाना ही भ्रात्माके प्रदेशोका सहार है. संहारका प्र्थ नाश नही है। और भ्रसंख्यात प्रदेशी, 
मूतं, वादर शरीरमे प्रधिष्ठान करते हुये उस ही झ्ात्माका जल में तैलके समान फैलज।ना-रूप विसपं 
ही प्रदेशों का प्रसपप है, तिस कारण से प्रदीप के समान जीव का लोक के ग्रसख्यातवे भाग श्रादि 
स्थानोमे बतं जाना विरुद्ध नही पडता है । भ्रर्थात्‌ मृत झात्मा मृत होरहे सूक्ष्म, स्थूल. शरीरो ग्रनुसार 
सकुचित विसर्पित होरहा सता लोक के श्रनेक छोटे, बडे स्थानों मे व्त रहा है, चमड़ा या रबड के 
सिऊुड जाने पर उनके प्रदेश नष्ट नहीं होजाते है एवं जल में तेल के फेल जाने पर तेल के नवीन 
प्रदेशों की उत्पत्ति नही होजाती है, इश्षी प्रकार जीवो के प्रदेशों मे कई उत्पाद या विनाश नही है। 


बाल्य-अ्रवस्था के शरीर की युवा अ्रवस्था मे बढ़ जाने पर आहार बर्गणा के प्रदंशो की 
वृद्धि अनुसार सर्वथा नवीन व्यजन पर्याय उपज गयी है, शोर युवा से वृद्ध होने पर जीर्ण शीर्ण बद्ध 
शरोर की व्यजन पर्याय शरोरोपयागो पुद्गलो की प्रधिक हानि अ्रनुसार नवीन रीत्या उत्पन्न होगयी 
है, किन्तु वाल्य-भ्रवस्था से युवा पुरुष की आत्मा का केवल प्रदेश विस्तार होगया है और थकेवद्ध 
की आत्मा का केतल श्रदेश सकोच हागया है, प्रदेशों की बुद्धि या हानि नही हुयी है, भले ही प्रात्मा 
की व्यजन पर्याय उतनी ही मान ली जाय फिर भी शरीर की व्यजन पर्याय और आत्मा की व्यजन 
पर्याय में महान्‌ भ्रन्तर है, बुद्धिमान्‌ पुरुष इस रहस्य को समभ लेवे । इस सूत्र मे कहा गया प्रदौप 
हृष्टान्त प्रकरण प्राप्त साध्य के सवंथा उपयोगी है. आवरण-रहित लम्बे, चौडे, झ्ाकाश के प्रदेशो 
में दुर तक मर्यादित प्रकाशने के 4रिणाम को धारने वाले भी प्रदाप का सरबा, मौनी, घड़ा, डेरा, 
गृह, भादि भ्रावरणो के वह् से हो रहे प्रकाश-आात्मक श्रदेशो के सहार और बिसपं दीखरहे सन्‍्ते किसी 
भी वादी प्रतिवादी के यहा अस्िद्ध नही है, जिकसे कि दापक को दृष्टान्तपना नही होसके भ्र्थात्‌-... 
लम्बे, चोड़े प्रकाशों वाला दीपक छोटे छोटे स्थानों मे निरन्तराल मर्यादित होजाता है, परत. यह्‌ 
इष्टान्त बहुत भ्रच्छा है। 


स्यादाऊूत॑, नास्मा अ्रदेशसंद्वारविसरपवान्‌ अधू तद़ब्य.4दाकाशवदिति , तदु्क, 


पंचम-अ्रध्याय १२३ 


पच्चस्य वाधितप्रमाणत्वात्‌ । तथाहि-आत्मा प्रदेशसंहारविसपंवानस्ति महाल्पपरिमायदेशब्या- 
पिस्वात्‌ प्रदीपप्रकाशवदिस्यनुमानेन तावत्पक्षो वाध्यते।। न चात्र हेतुरसिद्धः शिशुशरीर- 
व्यापिन पुनः कुमारशरीरव्यापित्वप्रतीतेः। स्थूलशरीर-व्यापिनश्च सतो ज़ौवस्य कृुशशरीर- 
व्यापित्वसंवेदनात्‌ । न च पूर्वापरशरीर <ि शेषव्यापिनों जीवस्यथ भेद एव भ्रस्यभिन्नानाभाबश्रसं- 
गात्‌ / न बेह त्देकत्वप्रत्यभिन्नानं अ्रातं वाघकाभात्रादित्युक्तत्वात । 

सम्भव है कि नैयायिक या वैशेषिको का यह भी मन्तव्य होवे कि प्रात्मा ( पक्ष ) स्वकीय 
प्रदेशों के संहार झौर विसर्प को नहीं धारता है ( साध्य ) श्रमूतं द्रव्य होने से हेतु ) प्राकाश के 
समान ( पअन्वयहृष्टान्त ) | किन्तु इस प्रकार वेशेषिको का वह भ्रनुमान तो युक्तियो से रीता है, 
क्योकि उनके पक्ष की प्नुमान या श्रागमप्रमाणो से वाधा प्राप्त होरही है, उन्ही बाधक प्रमाणोको 
स्पष्ट कर यो कहाजाता है कि श्रात्मा ( पक्ष ) अपने प्रदेशों के सहार भौर विसर्प को तदात्मक होकर 
धारने वाला है, ( साध्य ) बडे परिमारा वाले और प्रल्प-परिमाण वाले देशो मे व्यापक होजाने से 
( हेतु ) प्रदीप के प्रकाश समान (गअन्वयहष्टात )। सब से प्रथम इस निर्दोष अ्रनुमात करके वेशे- 
षिको का पक्ष ( प्रतिज्ञा ) वाधित होजाता है। देखो इस अनुमान मे कहा हेतु असिद्ध नही है, कारण 
कि बालक के छोटे शरीर मे व्याप रहे भ्रात्मा का पश्चात्‌ू-कुमार भ्रवस्था के बडे शरीर मे व्याप जाबा 
प्रतीत होरहा है तथा स्थूल शरीर मे व्याप रहे सन्‍्ते जीवका पुनः क्ृश शरीर होजाने पर वहाँ व्यापक 
हो रहेपन का सम्बेदन होरहा है । यदि यहाँ कोई यो श्राक्षेप करे कि शिशु-प्रवस्था का जीव न्यारा है, 
झ्लौर कुमार प्रवस्था का जीव भिन्न है, मोटे शरीर वाले जीव से पतले उस छरीर में ठहर रहा जीव 
पृथक है, पहिले पिछले शरीर-विशेषो मे व्यापने वाले जीव का भेद ही है| ग्राचार्य कहते है कि यह 
आक्षेप नही चल सकता है क्योकि एकत्व प्रत्यभिज्ञानके प्रभावका प्रसंग हो जावेगा । जो मैं बालक था 
वही मैं भ्रब युबा हैं, मेरा मोटा शरीर झब पतला होगया है, ऐसे भ्रात्मा के एकत्व का ज्ञापक करने 
वाले प्रत्यभिज्ञान हो रहे हैं । यहा हो रहे वे एकत्व प्रत्य भिजशञान अ्रान्त नही हैं क्योकि प्रत्यभिज्ञान के 
वाधक प्रमाणो का प्रभाव है इस बात को हम पूर्वप्रकरणो मे कई वार कह चुके हैं । 


तथागमबाधितश्च पश्चः स्पाद्ादागमे जीवस्य ससारिशः प्रदेशसंदारविसर्पबस्व- 

कथनात । न च तदगप्रमाणत्व॑ सुनिर्शातासंम 4 दाधकत्थात्‌ प्रन्यक्षा्थप्रतिपादकागमबत्‌ । स्वे- 
गतत्वादात्मनो न ग्रदशसंद्ारविसपंब्तमाकाशवदिति चेन्न, तस्यासवंगतत्वताधनाद । 

तथा बेशेषिको का प्ात्मा मे प्रदेशों के संहार और विसर्प के भरभाव को साधनेवाला पक्ष 

हमारे प्राप्तोक्त झागमसे वाधित होरहा है क्योंकि स्थाद्वाद सिद्धान्त में संसारी जीव को प्रदेशों के 

सहार और विसर्प से सहितपन का कथन किया गया है, “ लोगस्स प्रसलेज्जदिभागप्पहुदि तु सब्बलो- 

गोत्ति, अप्पपदेशविसप्पण संहारे वावडो जीवो ” इत्यादिक प्रथवा इन से भी पृववर्त्ती उन झ्रागम 

वाक्यों को अप्रमाण नही कह सकते हो क्योकि वाधक प्रमाणों के नही सम्भवने का शभ्रच्छा निरांय 

ही चुका है। जैसेकि प्रत्यक्षपमारा द्वारा जाने गये प्रथे के प्रतिपादक झआागम का भअ्रप्रमाणपना नही है। 

मर्थातु-कोई सज्जन देहली या श्वागरा को देखकर दूसरे स्थान पर बहाँ के दृश्यों का सच्चा वर्णन 
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कर रहा है, ऊन सण्जन के वाक्यों से उत्पन्न हुआ ग्रागम ज्ञान जैसे प्रमाण है, उसी प्रकार सर्वक्ञ 
प्राम्नाय से प्रतिपादित प्रागम भी प्रमाण है, अत अनुमान और धागम प्रमाण से वेशेषिको का पक्ष 
बाधित हुश्ना । 

पुन' वैशेषिक बोलता है कि सर्वंगत होने के कारण श्रात्मा का स्वकीय प्रदेशों के संहार 
झौर विसर्प रो सहितपना नही बनता है जैसे कि सर्वव्यापक आकाश अपने प्रदेशोके संकोच या विस्तार 
को लिये हुये नही है। आ्राचायं कहते है कि यह तो नहीं कहना क्योकि उस आत्मा का भ्रव्यापकपना 
साधा जा चुका है, ससारी प्रात्मा अपने उपात्त शरीर के परिमाण है श्रौर मुक्त प्रात्मा चरम क्षरीर से 
कुछ न्‍्यून परिमागावाला है, भ्रत अव्यापक पआात्मा के प्रदेशों का संकोच या विस्तार होसकता है। 

येपां पुनर्वटकशिकामात्रः सहख्तरवा भिन्नो वा केशाग्रमात्रोंगुष्टप्॑प्रमाणों वात्मा 

तेषां सवशरीरे स्वसंवेदनविरोध:, तस्याशु-सचारित्वाक्षथा संवेदने सकलशरीरेषर तथा संवे- 
दनापत्तरेकात्मबादावतरणात | शक्य हि वक्‍तु' सकलशरीरेष्वेक एवात्माशुप्रमाणोप्याशु-संचा- 
रित्वात संवेधत इति तत्राश्वेबाचेतनन्वग्रसंगो उन्यत्र संचारणादिति चेत, शरीरावयबेष्वपि तन्मु- 
रंष्वचेतनत्वमुपसज्येत तथ॒क्तस्थेत्र चोपशरीरेकदेशस्य सचेतनत्वोषपत्तिरिति यर्त्किचिदेतत्‌ 
यथाप्रतीतिशरीरपरिमाणानुविधायिनो जीवस्या भ्युपगमनी यत्वात | 


जिन प्रतिवादियों के यहाँ फिर आत्मा का परिमाण वट-वक्ष के छोटे बीज की कनी बरो- 
बर माना गया है अथवा हजारों प्रकार (वार ) छिल्न भिन्न किये गये वाल के ग्रग्रभाग प्रमाण 
ब्रत्यन्त छोटा आत्मा माना गया है ग्रथवा श्र गूठे की पमोली बराबर आत्मा का परिमारा इणष्ट किया 
है, उन पण्डितो के यहाँ सम्पूर्ण शरीर मे आत्मा के स्वसम्वेदन प्रत्यक्ष होने का विरोध होगा। 
भ्र्थात्‌ू-छोटासा ग्रात्मा शरीर मे जहाँ होगा वहा ही ग्रात्मा का स्वसम्वेदन प्रत्यक्ष होसकेगा, हाथ, 
पाव, पेट, भस्तक, सर्वत्र भ्रात्मा का प्रत्यक्ष नही होसकेगा । दु ख, सुख भी छोटे से ही शरीर भाग मे 
प्रनुभव किये जा सकंगे, पूर्णांशरीरावच्छिन्न श्रात्मा मे नहीं। यदि वे पण्डित यो कहै कि छोटी आत्मा 
का प्रत्यन्त शीस सचार होजाने से तिस प्रकार सम्पूर्ण शरीर मे ज्ञान, सुख, प्रादि का सम्वेदन होजाता 
है जैसे कि श्रत्यन्त शीघ्र भ्रमण कर रहे चाक पर लगगई काली बू द सब श्रोर दीख जाती है। यों 
कहने पर तो हम जैन कहते हैं कि तब तो मनुष्य, पशु, पक्षी, देव, वृक्ष, श्रादि के सम्पूर्ण ध्वरीरों में 
लिस प्रकार ञीघ्र संचार ढोजाने से एक ही आत्मा के सम्वेदन का प्रसग झाजावेगा भ्रत* अ्रद्द तवा- 
दियो के समान एक ही आत्मा के प्रवाद का अवतार हुप्रा जाता है ! 


यो नि संद्य कहा जा सकता है कि सम्पूर्ण शरीरो मे श्रशु के समान परिमाश को धार रहा 
एक ही प्रात्मा है, अए;ु-परिमारा वाला एक ही श्रात्माभी शीघ्र शीघ्र संचार करनेवाला होनेसे सम्पूश 
द्रीरो मे सवेदा जाता है।। भ्र्थात्‌-जैसे हाथी, बैल, मनुष्य, प्रादि प्रत्येक के शरी रमे वट करिशका या 
केशा ग्र, श्रथवा भर गूठा के वरावर परिमाण का धारी छोटा प्रात्मा यहाँ, बहा, शीक्ष गमन करने के 
के कारण सम्पूर्ण शरीर भे सम्विदित होजाता है, उसी प्रकार जगत्‌ भर के प्राणियों का भी आत्मा 
एक ही छोटा सा मानलिया जाय, बिजली की गति से भी बतीव शीक्रषगति होजाने से वह एक ही 
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छोटा श्रात्मा सम्पूर्ण शरीरो में सम्बिदित होता रहेगा । यदि वे पण्डित यों कहै कि उन सम्पूर्ण शरीरों 
में एक ही ग्रात्मा के माननेपर तो शीक्र ही प्रन्य श्रन्य शरीरो मे सचार होजाने से उन त्यक्तो के भ्रचे- 
तनपन ( मरजाने ) का प्रसंग आजायगा एक भाव के सचार से उसके ग्नेक भ्रभावों के शीघ्र प्रांग- 
मन का काल बहुत है, अ्रत. सम्पूर्रा शरीरो में तो एक छोटी आत्मा नही मानी जा सकती है, हाँ एक 
शरीर से अ्रत्प-भ्रात्मा को मानने मे कोई विपत्ति नही दीखती है। 


ग्रन्थकार कहते है कि यो तो एक दारीर के उस छोटी आ्रात्मा करके छोडे जा चुके म्रनेक 
श्रवयवों मे भी भ्रवेतनपन का प्रसंग श्राजाबेगा । हाँ उस छोटी सी श्रात्मा से युक्त होरहे ही स्वल्प 
शरीर के एक देश को सचेतनपना बन सकेगा, ऐसी दक्षा मे शरीर के स्वल्पभाग को छोड कर भ्रव- 
शिप्ट सम्पूर्णा शरीर मृत बन जावेगा । शीघ्र घूमते हुये चाक पर जैसे काली बूंद चारो ओर दीखजाती 
है, उसी प्रकार उससे अ्र धक देर तक काली बूद से रीता स्थान दीखता रहता है, गाडी के प।हेयो का 
अ्रमग होने पर अरो से भरे हुये स्थान के समान अंरो से रीता स्थान भी खूब दीखता है, ऐसी दशा 
में यह आत्मा का अरणु-परिमाण या श्र गुष्ठ-परिमाण मान लेना मनचाहा जो कुछ भी प्राग्रह पकड़ 
लेना मात्र है, कोई युक्त मार्ग नही है, प्रतीतियों का उल्लंघन नही करके उपात्त दरीर के परिमाण का 
ग्रनुविधान करने वाले ही जीव को परिशेष मे स्वीकार कर लेना श्रावश्यक होगा, उसी प्रकार अ्रपने 
अपने शरीर परिमाण वाले ही प्रात्मा की सम्पूर्ण जीवो को प्रतीति होरही है। 


तथा सति तस्यानित्यत्वप्रसंग: प्रदीषबदिति चेन्न किंचिदनिष्टं, पर्थयार्थादेशा- 
दात्मनो5नित्यत्वसाधनात्‌ । द्रव्याथदिशात्तश्षित्यश्ववचनात्‌ प्रदीपवददेव । सोपि हि पृदगल- 
द्रव्याथदिशाशरित्य एवान्यथा वस्तुस्वविरोधात्‌ । 


प्रतिवादी कहता है कि तिसप्रकार श्रपने विनश्वर शरीर का अनुक रण कररहा अनुनयकारी 
( खुशामदी ) श्रात्मा यदि शरीर के परिमाणा ही घट, बढ, जाता है तब तो उस आत्मा के भ्रनित्यपन 
का प्रसंग भ्राता है जैसे कि अपने झावारकों के परिमाण अनुसार घट रहा भौर बढ रहा प्रदीप या 
दीपकप्रकाश भ्रनित्य है | भ्राचार्य कहते है कि यह प्रसंग तो हम को कुछ भी प्ननिष्ट नही है, पर्याया- 
थिक नय अनुसार कथन करने से झ्रात्मा का झनित्यपना साध दिया गया है. हाँ द्रव्याथिक नय प्रभुसार 
कथन करने से ही उस शआरात्मा के नित्यपन का “ नित्यावस्थितान्थरूपाणि ” इस सृतन्न द्वारा निरूपण 
किया गया है, प्रदीप के नित्यपन समान ही । भ्र्थात्‌-जब कि वह प्रदीप भी पुद्गलद्रब्य श्र का कथन 
करने प्रनुसार द्रव्याथिक नयसे नित्य ही है, उसी प्रकार प्रात्मा भी द्रव्याथिकनय मनुसार नित्य है, 
प्रन्यथा यानी द्रव्यदृष्टि से नित्य और पर्यायद्ृष्टि से अनित्य यदि झात्मा या प्रदीप को नही माना 
जायगा तो इनके वस्तुपन का विरोध होजावेगा द्रव्य भोर पर्यायो का तदात्मक समुदाय ही वस्तु है, 
केबल नित्यद्रव्य था केवल पर्यायें तो खरविषाण या कच्छपरोमों के समान असत्‌ हैं । 


जीवस्य सावयवत्वे मंगुरत्वे वावयवविशरणग्रसंगो घटवदिति चेल, भाकाशादि- 


दिनानेकांतात्‌ । न श्चाकाशादि कथ॑चिदनित्योपि सावयवोपि प्रमाशसिद्धो न मवति। न 
चावयं्रविशरण तस्थेति प्रतीत | 
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यहा पुन.वेशेषिक अआ्क्षेप करते है कि जीवका यदि भ्रवयव-सहितपना श्रथवा झनित्यपना 
पाना जावेगा तो जीवके अवयवों का फट जाना टूटजाना, नप्ट भ्रष्ट हो-जाना रूप विशरण होजाने का 
प्रसंग झाता है जैसे कि अ्वयवों से सहित होरहे भगुर घट के अ्रवश्नव टूट फूट, छिन्न,भिन्न होजाते है। 
ग्रन्थकार कहते है कि यह तो नहीं कहन। क्योंकि प्राकार आदि करके व्यभिचार दोष होजावेगा देविये 
पर्यायाथिक नय करके श्राकाश आादि कथ्थ॑तित्‌ अनित्य भी और अवयवोसे सहितभी प्रमाणो से सिद्ध न 
होवे यह नही समभ बेठना किन्तु उस आकाश आदि के अवयवो का टूट फूट जाना तो प्रतीत नही होता 
है अ्रथत-भिन्न भिन्न प्रान्तो मे बर्त रहा भ्राकाश सावयव है और कूटस्थनित्य भी नहीं है श्राकाझ 
की पूर्व समय--वर्त्ती पर्याय से उत्तर समय की पर्याय न्‍्यारी है भ्रत सावयव श्रौर भगुर होते हुये भी 
झाकाश का छिम्न भिन्न होना नही देखा जाता है, शत, तुम्हारा हेतु व्यभिचारी हुश्ना । 


किंचिदात्मनोवयवा न विश यैतेडकारशपूर्वकर बादाकाशा टर्नदेशर त्‌ ' रस्ााणवेक- 
प्रदेशवद्वा । कारणपूर्वका एवं हि पठादिस्कधावयवा विशौयमाण। रृष्ट ग्तथाश्रयः बेनान यब- 
व्यपदेशात्‌ | अवयूयी विशिलष्यंते हत्यवयत्रा इति व्युत्पततेः नवेत्रभात्मःः प्रदे ॥!, 7 माणु 
परिमाणेन प्रदिश्यमानतया तेषां प्रदेशव्ययदेशादाा धादिप्रदे गवत । ततो न शिशरगां 


जैन सिद्धान्त यह है कि झ्रात्मा के कुछ भी अ्वयव जी शीर्ण नही होते है (प्रतिज्ञा) क्यों 
कि आात्माके अवयव भ्रका रण-पूर्वक हैं जेसे कि झ्राकाश धर्म, अादिके भ्नेक प्रदेश भ्रथवा परमाणु का 
एक प्रदेश कारण-पूवेक नही होनेसे छिन्नभिन्न नही होपाते हैं कारण! कि पट घट, पुस्तक आ्रादि स्कर्धो 
के कारण-पूर्वक हुये श्रवयव तो टूट फूटे जारहे देखे गये है श्रात्मा,श्राकाश,श्रादिके नही । अर्थात्‌-पौनीसे 
सूत और सूत से कपड़ा बनता है, यहाँ वस्त्र के अवयव काररापूर्वक बने है, इसी प्रकार घट के प्रवयव 
भी कपाल, कपालिका, स्थास, ग्रादि से बने है, ग्रत: घट, पट, के श्रवयव तो विशीर्णा होजाते है किन्तु 
श्रात्म द्वव्य या श्राकाश के अखण्ड अवयवब (प्रदेश) तो काररो को पूव॑वर्त्ती मानकर उपजे नही है केवल 
तिस प्रकार झात्मा या झाकाशके आश्रयपने करके उन प्रदेशोमे भ्रवयवपनेका व्यवहार होजाता है 'प्रव” 
उपसर्ग पूर्वक यु मिश्रणामिश्रणयों ! घातु से श्रप्‌ प्रत्यय करने पर श्रवयव शब्द बन जाता है। चारो 
श्रोर से विश्लेष को प्राप्त होजाय इस प्रकार “अवयव” इस शब्द की व्याकरण द्वारा ब्युत्पत्ति की 
गयी है, इस व्युत्पत्तिके भ्रनुसार भ्रात्मा, आकाश, परमाणु, इनमे अवयव-सहितपना घटित नही होता है 
श्रात्मा के इस प्रकार विभाग को प्राप्त होरहे मुख्य प्रदेश नही मानेगये है केवल परमाणु के परिमाण 
की नाप करके चिन्हित किये जारहेपने से उन आत्मा के अखण्ड अशो को प्रदेशपन का कोरा नाम 
मात्र कथन कर दिया है जैसे कि प्राकाश, धर्म, आदि के विष्कम्भक्रम से की गयी श्र शकल्पना ग्रनुसार 
प्रदेश या श्रवयवों का केवल व्यवहार कर लिया जाता है तिसका रण श्रात्मा के प्रदेशों का छिलन्न, भिन्न, 
होजाना नही बन पाता है। वस्तुत देखा जाय तो अभ्रवयत्र शब्दका मुख्य ग्र्थ तो घट, पट,झादि खण्डि- 
तानेकदेश गशुद्ध द्रव्यो मे ठीक घटित होता है अवयवो मे भ्वयवी की धृत्ति मानी जाय अथवा अ्रवयवों 
में अ्रवयवोका वर्तना माना जाय हमको दोनों भ्रभीष्ट हैं किन्तु यह प्रक्रिया कारण-पूर्वक उपजने वाली 
ग्रशुद्ध द्रव्यों मे है, भाकाश या आत्मा के अशो मे तो उपचार भ्वयवपनका निरूपण किया गया हैं। 
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डौवस्थाविमागद्रव्यस्वादाकाशादिवत्‌ नावयबविशररामविभागद्रव्यमात्सा भमूते- 
स्वाजुमवाद्‌ । प्रसाधित॑ चास्यामूर्त॑द्र्यत्यभिति न प्रनरत्रोच्यते । तदेव॑ लोकाकाशमाधारः 
कात्स्व्यंनैकदेशेत वा धर्मादीनां यथासंभव धर्मादयः पुनराधेयास्तथाप्रतीतेव्यवह्रनयाश्रयादिति 


विज्लेयार्थानामाकाशधर्मादीना माधाराघेयता घटोदकादीनामिव वाधकामावात्‌ । 


एक बात यह भी है कि प्रविभागी द्रव्य होने से (हेतु) जीव के ग्रवयवों का विशररणा नही हो- 
पाता है (अविज्ञा) प्राकाश, परमाणु, झादिके समान(प्न्वय दृष्टान्त) | इस झनुमान मे पडा हु हैतु 
स्वरूपासिद्ध नही है उस हेतु को यो सिद्ध(पक्षत्ञात्ति) समियेगा कि आत्मा(पक्ष)कालन्रय में भी विभाग 
को प्राप्त नही होने वाला द्रव्य है (साध्य)प्रमू तपन का श्रनुभव कर रहा होने से(हेतु)। इस अनुमान 
का हेतु भी प्रसिद्ध नही है क्योकि इस प्राल्मा का श्रमृतंद्रव्यपत पहिले प्रक रणोमे अच्छा साधा जा चुका 
है इस कारण फिर यहा अमृत्तद्रव्यपन की सिद्धि नही कही जाती है, अत: झाकाहशके समान म्रात्मा या 
उनके प्रदेशों का फटना, टूटना, फुटना,ग्रादि का प्रसंग हम जैनो के ऊपर नही आपाता है। 

तिस कारण इस प्रकार सिद्ध हुआ कि धमं, भ्रधर्म जीव, झ्रादि, द्रव्यों का यथासम्मव पूर्ण 
रूप करके भ्रथवा एक देश करके वह लोकाकाश श्राधार है और धर्म भ्रादिक द्रव्य फिर आधेय हैं क्‍्यो- 
कि व्यवहार नथ का अ्रवलम्ब लेनेसे तिसप्रकारकी प्रतोति होरही है। यो प्राकाश, धर्म, झआदिक पदार्थों 
का अभरधार-प्राधेव भाव समझ लेना चाहिये । जैसे कि घडा पानी का, कूँडा दही, आदि का भ्राधार 


झाधेयपना प्रसिद्ध है, लोक प्रसिद्ध होरहे प्राधार ग्राधेयभाव मे वाधक प्रमाणों का श्रभाव है। 
न तेषामाघाराधेयता सहभावित्वात्‌ सब्येतरगोंविषांणवदित्येतद्/थकमिति चेन्न, 
नित्यगुणिगुणाम्यां व्यभिचारात्‌ । 
यहाँ कोई पण्डित आधार धाधेय भाव का वाधक यो अनुमान खडा करते हैं कि उन भ्राकाश 
झ्ौर धर्म प्रादिको का “'आ्राधार ग्राधेय भाव” सम्बन्ध नही है ( प्रतिज्ञा ) साथ साथ वर्त रहे होने से 
( हेतु ) गाय के डेरे श्लनौर सीधे सोगसमान ( अन्वयहटान्त ) | यह बाधक श्रमाण है। अ्र्थातृ--गाय का 
डेरा सीग साधे सीगपर बेठा हुआ नही है, श्रौर एक साथ ही होजानेके कारण सीधा सीग्र भी डेरे सीग 
पर स्थित नही है, इसी प्रकार प्रनादिकालसे प्राकाश औ्रौर धर्म आदि द्रव्य साथ साथ विद्यमान हैं, ऐसी 
दशामे किसको श्राधार और किसको ग्राघेय कहा जाय ? जब कि भ्राधार पहिले वर्तता है, झौर प्राधेय 
पीछे उस पर पभ्राकर बेठ जाता है। आचार्य कहते है कि यह तो नहीं कहना क्योकि नित्यगुणी 
झौर उसके नित्यगुणा करके व्यभिचार होजायगा प्रथांतृ-प्रनादि निधन प्राकाश द्रव्यमे भ्रनादि निधन 
परम महत्व युणा ठहर रहा है, भास्मा मे द्रव्यत्व, वस्तुत्व, प्रादि नित्य गुण सवंदा से आधेय हो रहे हैं, 
प्रतः सहभावी पदार्थों मे भी भ्राधार भ्राघेय माव देखा जाने से तुम्हारा सहभावित्व हेतु व्यभिचारी 


हेल्वामास है । 


श्र८ इलोक-वा तिक 


न लोकाकाशह्रव्ये धर्मादीनि द्रव्याण्याधेयानि युतसिद्धत्वादनेककालंद्रव्यवदिति 
चेन्न, कु ढबदरादिभिरनेकांतात्‌ | साधारणशरीराणा मात्मनामपि परस्परमाधांराभेयत्वोपशमा 


दरवमनुष्यादीनां दशनात्‌ साध्यशूत्यघुदाहरणं । 

यहाँ कोई पण्डित लोकाकाश और धर्मादि द्रव्यों के श्राधारश्राधेयभाव का निराकरण करने 
के लिये ग्रनुमान बोलता है कि लोकाकाश स्वरूप द्रव्य मे कर्म प्रादि स्वरूप द्रव्ये तो झ्राश्चित नही होरही 
हैं, ( प्रतिज्ञा ) क्योकि ये युक्त सिद्ध पदार्थ हैं, ( हेतु ) अनेक काल द्रव्यों के समान / अन्चयहष्टान्त )। 
अर्थात्‌-सथोगसम्बन्ध के उपयोगी होरही युत-सिद्धि जहा वर्त रही है, उन पदार्थों में प्राधार भ्राघेय 
भाव नही है, तभी तो काल परमाणुओ मे ग्राधार श्राधेय भाव नही है, ज्ञान ग्राष्मा, या घट रूप, 
झथवा झग्नि उष्णता आदिक समवायसम्बन्धवाले श्रयुत-सिद्ध पदार्थों का श्राधार श्राधेयपना उचित 
है। प्राचार्य कहते हैं कि यह तो नहीं कहना क्योकि थुत-सिद्धत्व हेतुका कू डा. बेर, थाली, दही, दण्ड, 
दण्डी, झादि करके व्यभिचार दोष ग्राता है श्रर्थात्‌-कुण्ड, बेर, भ्रादि युत-सिद्ध पदार्थों का बहुत 
भ्रच्छा श्राधार श्राधेय भाव बनरहा है जब कि साधारण शरोर वाले प्रनन्त आरात्माओ का भी परस्पर 
मे झ्राधार भ्राधेयपना स्वीकार किया गया है, साहारण माहारो साहा रण माणपाणगहण च | साहारण 
जीवाणं साहा रणलक्खण भणियं ” एक निगोदिया जीव के ग्राश्नित अनेक जीव वर्त रहे है वह भो 
दूसरो के ग्राश्नित टोरहा है, यो सयुक्त जीवो में भी परस्पर आ्राधार आधेप भाव सुलभ है, घोडेके ऊपर 
मनुष्य बठा हुआ है, चौकी पर पुस्तक है, यहा घोडा, मनुष्य, श्रादिक युत-सिद्ध पदार्थों के भी निर्दोष 
प्राधार भ्राघेय भाव देखा जाता है, अत्त तुम्हारे हेतु मे ब्यभिचार दोष तदवस्थ है। अ्रनेक काल द्रव्यो 
का उदाहरण भी साध्यशून्य है, कारएणा कि नीचे ऊपर के कालागुओ मे उपचार से आधेय भाव बन 
जाता है अथवा अनेक काल द्रव्य को उपलक्षण मान कर घोड़ा, मनुष्य, श्रादि को भी दृप्टान्त 
कह दिया जायगा, ऐसी दशा मे अध्व, पुरुष आदिकों मे साध्य दल के नहीं बरतने से दृष्टान्त साध्य से 
रीता होगया । 

न तानि तत्राधेयानि शश्वदसमवंतत्वे सति सहमावादिति चेन्न, हेतोरन्यथानुपप- 
सनियमासिद्ध! । न ६॥ि यत्र यदाधेयं तत्र शश्वस्समवेतं तदसहभावि च सब दृष्टं व्योभादों 
नित्यमहसवादिगुणस्याधेयस्य शश्वत्समवेतस्य सिद्धावपे तदसह भावाप्रतीते!, कु डादो बदरादे- 
राधेयस्य सहमावसिद्धावपि शश्व॒त्समवेतत्वाग्रसिद्धिरिति समुदितश्य हेतो; साध्यव्यावृत्तों व्याबृ- 
स्पमावादप्रयोजको दहेतुः। नमःपुदगलद्रव्यभ्यां व्यभिचाराद्य नि नभसि पृद्गलद्रब्यमा- 
घेयं न मबति तस्य तदवगाहित्वेत प्रतीतस्तद।धेयत्वलिद्धं: पथसि मक़रादिवव, तत्न तस्य 
शश्वद्समवेतत्वे सति सदभ।वश्च हेतु: प्रसिद्ध: । खे पृद्गलद्गग्यस्य सदा समवायासंभवाध्िित्य 
त्वेन सहमावसस्‍्वेपि विपक्षेपि भावात्‌ तस्य व्यमिचार एवं। 


पुनरपि लोकाकाश को धर्म प्रादिको का श्राधार नहीं सिद्ध होने देने वाला पण्डित कह श्हा 
है कि उस लोकाकाश मे वे धर्म आदिक द्रव्ये ( पक्ष ) प्राश्नित नही है ( साध्य ) स्वंदा समवाय 
सम्बन्ध करके नहीं वतमान हारहों सलता सदा साथ हो वर्तेना होने से ( हेतु )। भर्थातू-चबटमे रूप 


पंचम-पध्याय॑ १४६ 


कदाचित्‌ स॑म॑वांय सम्बन्ध से रहता है, आत्मा में ज्ञान कभी कभी समवाय से रहता है, सदा वही रूप 
था ज्ञान नही बना रहता है। दण्ड, पुरुष, घोडा,मनुष्य, आदिका सहभाव नही है, भ्रतः इनका आधार 
ग्राधेय भाव बन जाता है किल्तु जिन पदार्थों का सदा असमवेतपना है, और सहभाव है, उन मे आधार 
झाधेय भाव नहीं है जैसेकि बैलके डेरे (बाये) ग्रौर सीधे दाये सीगमे या साथ घरे हुये अनेक घड़ो झादि 
में झ्राश्रय भ्राश्रयी भाव नही है। ग्रन्थकार कहते है कि यहतो नही कहना क्योकि हेतुके भ्न्यथानुपपत्ति 
स्वरूप नियम की सिद्धि नही है, देखिये' जो पदार्थ जिस अधिकरण मे श्राधेय होरहे है, वे सभी पदार्थ 
उस अधिक रण मे सवेदा समवाय सम्बन्ध से वर्तमान होय ओर सहभाव रखने वाले नही होय ऐसा 
कोई नियन नही है| ग्राकाश, झारमा, भ्रादि श्रधिकरणों मे महत्व, संख्या आदि गुणा श्राधेय होरहे 
सर्वंदा समवाय सम्बन्ध से वर्तमान है, एसे सदा समवेतपन की सिद्धि होते हुये भी उन प्राधार श्राधेयो 
का सहभाव नहीं होना प्रतीत नहीं होता है, तथा कु डा श्रादि में बेर भ्रादि श्राधेयो के सहभाव की 
सिद्धि होते हुए भी कुण्ड, बदर, झादि सयुक्त पदार्थों का सर्वेदा समवेतपना भ्रप्नसिद्ध हैं। इस प्रकार 
सत्यन्त विशेषण से युक्त हो रहे समुदित हेतु की साध्य की व्यावृत्ति होने पर व्याव त्तिका श्रभाव होजाने 
से तुम्हारा हेवु अप्रयोजक है, यानी श्रनुक्ूल तक नही मिलने से अविनाभावका भ्रभाव होजानेके कारण 
उक्त हेतु साध्य का प्रयोजक नही है, अन्यथानुपपत्ति ही तो हेतु का प्रारा है। 

तथा प्राकाश और पुदुगल द्रव्य करके व्यभिचार दोष भी श्राता है प्र्थात्‌-भ्राकाश 
और पुदूगल का सदा असमवेषना होते हुए सहभाव है किन्तु ग्राधारआ्रधेयभाव का श्रभाव नही है, 
यानी झ्राधार आाधेय भाव है। प्राकाश मे पुद्गल द्रव्य आधेय नहीं होष, यह नहीं समझ बंठना 
क्योकि उस प्लाकाश की उस पुदुगल के भ्रवगाहकपन करके प्रतीति होरही है, प्रत: पुदूगल को उस 
ग्राकाश का आधेयपनता सिद्ध है जेसे कि नदीजलमे मगर, कछवा, झ्रादिक आधेय होरहे है, भ्रतः 
व्यभिचार स्थल होरहे शभ्राकाश और पुदुगल द्रव्य मे साध्य नही रहा किन्तु उस आका शमे उस पुद्गल 
द्रव्य का सदा प्रसमवेतपना होते सन्‍्ते सहभाव होरहा हेतु तो प्रसिद्ध है, द्रव्य का दूसरे द्रव्य के साथ 
सयोग सम्बन्ध होसकता है, समवाय नही। भरत. श्राकाशमे पुदुगल द्रव्य के सदा समवाय होने का 
प्रसम्भव है तथा आकाश द्रव्य श्लौर पुदुगल द्रव्य के नित्यपन होने के कारण सहभावपता भी है, ऐसी 
दशा होने पर भी तुम्हारा हेतु विपक्ष मे भी विद्यप्ता रहता है, ग्रत उस हेतु का व्यमिचार दोप 


तदवस्थ ही है । 
तयोः पश्दीकरणेत्र पदस्थ प्रमाणवापः काशात्ययापदिष्टरव हेतु! खपुद्गलद्रस्य- 
योराधाराधेयत!प्रतीतेः | पुद्गलपर्याया एवं घटादयः खस्याधेयाः प्रतीयंते न च द्रग्यमिति छेश्न, 
पर्यापेम्यों द्रब्यश्य कर्थचिदव्यतिरेकात्‌ तदाधेयत्वे तस्याप्याधेयत्वसिद्धं! | ततः बक्त लोका- 
का श्धर्मादिद्॒व्याशासाधाराघेयता ज्यवहारनयाश्रया प्रतिपत्तज्या बाधकाभावादिति निश्चयन- 
यात्र तेषामाधाराधेयता युक्ता व्योमवर्दद््मादीनामपि स्वरूपेबस्थानादन्पस्यान्यबन्र स्थितो 
स्वरूपसकरप्रसंगात्‌ । 
यदि पूर्ब-पक्षी पण्डित यो कहे कि उत आकाश प्र पुदुगल द्रव्य को पक्षकोटि में कर लिया 
१७ 
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जावेगा यानी श्राकाश प्रौर पुदूगल का भी ग्राधार ग्राघेय भाव नहीं है, हेतु रह गया तो क्या हुआ 
वहा साध्य भी रह गया कोई अ्यकशिचार दोष नही है। यो इस पक्ष के लेनेपर ग्रन्थकार कहते हैं, कि 
तुम्हारे पक्ष की प्रमाणों से वाधा उपस्थित होती है, तथा ?ेतु वाधित-हेब्वाभास हुआ जाता है क्योकि 
झ्राकाश और पुदगल द्रव्य का भ्राधार झराधेयपना बालकों तक को प्रतीत होरहा है। कौन विचारशील 
मनुष्य ग्राकाद, पुदूगल, और प्रन्य पर्याय या द्रव्यों के प्रसिद्ध आधार आधेयपन को मेट सकता है ? 
यदि ब्रह पण्डित यो कहे कि पुद्गल द्रव्य के पर्याय होरहे घर, पट, पुस्तक, आदिक ही ग्राकाश के 
प्राघेय होरहे प्रतीत किये जाते हैं, अनादि काल से सहचारी होरहा नित्य पुदुगल द्रव्य तो प्राकाश का 
आ्राधेय नही है। 

अर्थात्‌ू-पीछे आया सेवक भले स्वामी के आराश्रय पर यातनाप्रो को सत्ता हुआ निर्वाह करे 
किन्तु भाई बन्धुशो का नाता रखने वाला सदा सहचारी प्रभुप्रो के समान नित्य द्रव्य तो किसी के 
ग्राश्रित नही है । झरचाय कहते है, कि यह ता नही कहना क्योकि पर्याथों से द्रव्य का कथचित्‌ अभेद 
है सवंथा भेद नही है जब ग्राकाश के श्राघेय वे पुद्गल पर्याय हैं। तो पर्यायों से अभिन्न उस पुदूगल 
द्रव्य का भी आाधेयपना सध जाता है सहचारी या भाई बन्ध भो बुद्धिवयोवुद्ध अथवः कुलमान्य या 
राजा बन गये बन्धु के साथ भ्राश्चित होकर रहते है। माता, पिता ग्रुरुग्रो और पुत्र शिष्यों में व्यव- 
हार-सम्बन्धी ग्राश्नय आश्चितपना है। श्राचायं, उपाध्याय सर्वसाधु भी एक दूसरेके ग्राश्रित या श्र. श्रय 
होजाते हैं, यहा प्रकररामे मुख्य ग्राधार आधेय भाव सिद्ध करा दिया है, 'तस कार हमने इस सृत्रकी 
दूसरी वातिक में यो बहुत अच्छा कहा था कि लोकाकाश और धमे ग्रादिक द्रव्यों का व्यवहार नय 
का आश्रय लेते हुये बहुत अच्छा बन रहा आधार प्राघेय भात स“म लेना चाहिये। इस लोक-प्रसिद्ध 
आधार ग्राघेय भाव का कोई बाधक नही है । हा निश्चय नथ से ता उन लाकाकाण ग्रौर धम आदिका 
का ग्राधार आवेय भाव मानना उाचत नहीं है, क्योंकि व्यवहार निश्चय दोनो से जेस आकाश स्व्रय 
प्रपने मे ही श्राश्चित हो रहा है उसो प्रकार धम. श्रधम, पुद्गल आाद द्र॒ब्या का भी अपने अपने स्व रूप 
में अवस्थान होरहा है, यदि अन्य पदार्थ की किसा दूसरे पदार्य मे स्थिति मानी जाबेत त। द्रव्यों के 
झपने अपने निज स्वरूप के सकर दाष होजाने का प्रसग॒ झ्रावेगा । 

भावार्थ--पर भार्थ रूव से सम्पूर्सा पदार्थ अपने अपने स्वरूप मे लवलीन है, ग्रात्मा मे ज्ञान 
है, पुदूगल मे रूप है । लोकाकाश मे धम झ्रादिक है। इस व्यवहार को निश्चय नथ नहीं सह सकता 
है, निएचय नय निविकल्प है। यदि ज्ञान को आत्मामे धरा जायगा तो कारण वश वह ज्ञान आकाश 
मे भी बेठ जावेगा। धमं द्रव्य मे रूप गरुश |वराज जावेगा, कोई रोक नही सकता है बात यह है कि 
सम्पूरं पदार्थ अपने प्पने स्वरूप म निमरन है। ऊुण्ड अपने कु'ड स+रूप मे है प्रौर जल अपने निज 
रूप मे लवलीन है, घोडा स्वकीय श्रशों मे स्थिर है. और सवार प्रपने का स्वय डाटे हुये है, यदि 
सवार अपने शरीर को डाठे हये नही हाता ता उसकी प्र गुली या बाह अ्रथवा नाक गिर पड़ती किन्तु 
ऐसा होता हुआ नही देखता जाता है, देवदत्त के साथ लगे हुए वल्त्र, खाट, भीत प्रादि जैसे देवदत्त के 
स्वात्मभूत नही है । उसी प्रकार देवदत्त का स्थूल शरीर या सूक्ष्म शरीर भी देवदत्त-आत्मक नही है, 
तभी तो एकेन्द्रिय जीव झौर सिद्ध जीव में निश्वयनय अनुसार कुछ भी अन्तर नही है। यदि द्रव्य मे 
भ्रन्तर हाता तो जीव की मोक्ष ही नहीं होसकती । थों भ्रत: लोकाकाश्न स्व-प्र शो में एकरस होरहा है 
धौर धर्म झादिक द्रव्य भ्पती ही छुन मे तस्मय हैं । कोई किसो का झवता स्वृरूय वालाप्र मात्र भो 
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नही देता है श्रौर न दूसरे का लेता है | यवि स्वरूपो के लेने देने का ग्रनुक्तम होता तो जीव जड झौर 
जड़ चेतन द्रव्य बन बैठता श्रौर यो कितने ही द्रष्यो का नाश कभी का होचका होता किन्तु ऐसा नहीं 
है “ नैवासतो जन्म सतो न नाश: ” यह श्री समस्त-भद्राचार्यका व।क्य है, श्रत निश्चय नय अनुसार 
भ्राधार झ्राधेयभाव नही है । हाँ प्रमाणा दृष्टि श्रौर व्यवहार नय में श्राधार आधेय व्यवस्था है। 


स्वयं स्थास्नोरन्येन स्थितिकरण ५नर्थक स्ण्यमस्थास्नो! स्थितिकर ण मसंभाव्यं शश- 
विधाशवत्‌ ! शक्तिर्पेण स्वयं स्थान गौलस्यांन्येन व्यक्तिछपतया स्थितिः क्रियत हति चेत्तस्यापि 
व्यक्तिरत स्थितिस्तर“त्मात्रस्य ता क्रियेत | न च तावत्तत्सभावस्य वैयध्यात्‌ करणव्यापार- 
स्थ, नाप्यतत्स्व मावस्य खपुष्पवस्कर ण।नुपपते:। 


निश्वयनय से ग्राश्रय झ्राश्नयी भाव नही है इस बातको ग्रन्थकार और भी पुष्ट करते है । कि जो 
स्वय अपनी स्थिति रखने के स्वभाव को धारे हुये है, उसकी अन्य पदार्थ करके स्थिति का किया 
जाना व्यथ है, क्योंकि वह तो शभ्रपनी स्थिति मे किसी भ्रन्यथ की प्रपेक्षा नही रखता है, हाँ जो स्वय 
स्थिति स्वभाव को घारे हये नहों हैं। शशा के विधाण समान उसकी स्थिति का किया जाता असम्भव 
है, भावार्थ-- “सत्पुत्रश्चेत्‌ रक्षितघनेन कि। कुपुत्रश्चेत्‌ सचितधनेन कि” सुपुत्र है तो धन एकन्नित 
करने से क्या लाभ ? और कुृपुत्र है तो भी घन इकट्ठा करने से क्या प्रयोजन सघेगा यानी कुछ भी 
नही । इसी प्रकार जो पदार्थ भ्रनादि काल से प्रपने स्वरूप मे स्थित है उसकी लोकाकाश या अ्व 
आ्रादि करके स्थिति किया जाना व्यर्थ है। श्रौर जो खरबिषाण के समान स्वय स्थिति-शील ही नही 
है, सहख््रो ग्रधिकरणो के जुटाने पर भी कही उसकी स्थिति नही की जा सकती है । 
यदि व्यवहार नय का पक्ष लेने वाले यो कहे कि जो पदाथ शक्तिरूप करके स्वयं स्थिति 
स्वभाववाला है। भ्रन्य श्रधिकरणो करके व्यक्तिरूप से उसकी स्थिति कर दी जाती है, यानी श्रप्रकट 
रूप से पदार्थ स्वय स्थिति-शील है, श्रपने ही श्राप मे रहता है । हां प्रकट रूप से वह श्रन्य भ्राश्रयों 
करके अपने ऊपर घर लिया जाता है, यो कहने पर तो ग्रन्थकार पूछते है कि उस शक्तिरूप से स्थिति- 
शील पदार्थ की भी जो हृश्य हो रही प्रकट रू रूप स्थिति करदी जाती है, क्‍या वह व्यक्ति स्थिति स्व- 
भाव वाले की व्यक्त स्थिति की बायगी ? अ्रथवा व्यक्त स्थिति स्वभाव से रहित भी पदार्थ को कही 
पर बैठाया जा सकता है। बताग्रो ? प्रथम पक्ष अनुसार उस व्यक्त स्थिति स्वभाव वाले पदार्थका तो 
प्रन्‍्य करके स्थापन करने का व्यापार व्यर्थ है जैसे कि सूथ को दूसरे करके प्रकाशित क रना व्यथं है. 
प्रौर द्विती4 पक्ष अनुसार उस प्रकट स्थिति स्वभाव से रीते पदाथ का भी श्राकाशपुष्प समान स्थिति 
करा देना बन नही सकता है. भ्रसम्भव है, श्रत: कोई पदार्थ भी किसी प्रन्य पदार्थ पर स्थित नही 
रहता है ' क्‍्य भवान््‌ ” भात्मनि ” भाप कहा हैं ? इसका सब से बढिया उत्तर यह है कि हम अपने 
ही स्वरूप मे प्रतिष्ठित हैं, सम्पूर्ण पदार्थ स्वयं स्थितिशील हैं । 


कथमेवपुत्पत्तिविनाशयो; करणं कस्यचिक्तरस्वभावस्यातत्स्वभावस्य वा केनलि- 
सस्करंणे स्थितिपक्षोक्तदोषानुषंगादिति चेन कथर्माप तपझिश्चयनयात्सव॑स्य विश्वसोत्पादन्‍्य- 
यधौध्यव्यव स्थिते;: । ध्यवह्ारनयादेबोत्पादादीनां सहेतुकत्वप्रतीतेः । 
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कोई व्यवहारी पुरुष कार्यकारणभाव या स्थाप्यस्थापकभाव को मान रहा भावायें महाराज 
से प्रश्न करता है कि जब कारणों करके नवीन रीति से स्थिति का करना नहीं होसकता है, तब तो 
इस प्रकार किसी भी पदार्थ के उत्पत्ति और विनाश का करना भला किस प्रकार बन सकेगा ? क्योंकि 
उस उत्पत्ति स्वभाव वाले झथवा उस उत्पत्ति स्वभाव को नहीं धारने वाले पदार्थ का यदि किसी भी 
उत्पादक कारण करके करना होगा तो स्थिति पक्षमे कहे गये दोषों का प्रसग भ्राता है, तथा इसो 
प्रकार से उस विनाश स्वभाव वाले पदार्थ का अथवा नहीं विनाशशील पदार्थ का यदि किसी विना- 
शक कारण करके सम्पादन किया जायगा तो भी स्थिति पक्षमे कहे जा चुके दोषो का प्रसग भाता है, 
अर्थात्‌--उत्पतति स्वभाव वाले की उत्पादक कारणखा द्वारा उत्पत्ति किया जाना व्यर्थ है जैसे कि भगिनमे 
उष्णता को उपजाना व्यर्थ है, और स्वय उत्पादस्वभाव को नही धारने वाले पदार्थ की खरविषाण 
के समान उर्त्पत्ति होने का अमम्भव है तथव नाश--शील पदार्थ का अन्य नाशक पदार्थ करके नष्ट 
करना व्यर्थ है जैसे कि जल के बबूले का नाश करना अपार्थक है। और खरविपाणसमान विनाश- 
झील को नहीं घारने वाले का नाशक कारगो करके नष्ट किया जाना शअ्रसम्भव है । प्राचार्य 
कहते है कि यो कहने पर तो हम यही उत्तर देंगे कि किसी भी प्रकार से वह उत्पत्ति श्रोर विनाशका 
करना नही होता है, निश्जयनय से सम्पूर्ण पदार्थोके उत्पाद, व्यय, और प्रुवपन की स्वभाव अनुसार 
व्यवस्था होरही है । श्र्थात्‌ू--श्रनादि काल से सम्पूर्ण पदार्थ उत्पाद, व्यय, प्रौव्य-झ्रात्मक स्वत'सिद्ध 
है, निश्चय नय श्रनुसार उत्पत्ति, विनाश और स्थिति होने मे किसीभी कारण की श्रपेक्षा नही है, हां 
व्यवहार नयसे ही पदार्थों की उत्पत्ति श्रादिको का कारणों करके सहितपना प्रतीत होरहा है, यानी 
व्यवहार मे उत्पादक कारणों से उत्पत्ति. नाशक कारणों से विनाश और ग्रधिकरणश या स्थापको 
करके स्थिति हो रही देखी जाप्ती है। 


त्णक्षयेकान्ते तु सर्वथा तदभावः शाश्वतेकांतवत्‌ | सदृत्या तु जन्मेत सहेतुक न 
पुनर्विनाशः स्थितिश्चेति स्वरुचिविरचितदर्शनो पदशेननात्र नियमहेत्वमावात्‌ | 


बौद्धों के मन्तव्य श्रनुसार यदि एक क्षण ही ठहरते हुये सम्पूर्ण पदार्थों का द्वितीय क्षरा मे 
नाश होजाने का एकान्त प्राग्रह स्वीकार किया जायगा तब तो सभी प्रकारों से उन उत्पत्ति, विनाश, 
स्थितियों का प्रभाव होजाथगा जेसे कि सर्वेथा नित्यपन के एकान्त मे उत्पाद आरदिक नही बनते हैं। 
बौद्धों ने इस दृष्टान्त को बडी प्रसन्नता से इष्ट किया है, कूटस्थनित्य की उत्पत्ति और विनाश तो 
झलीक है ही । ध्रुवपना भी अश्रप रिणामी मे नही बन पाता है। इसी प्रकार बौद्धों के क्षरिकत्व पक्षमे 
किसकी उत्पत्ति होय ? कौन पूर्ववर्त्ती उपादान भला किस उपादेय स्वरूय परिणशमे ? और किससे 
किसका विनाश होय ? कौन पूर्ब--अरकारों का रयाग कर उत्तर-आकारो का उपादान करे ? प्रुवपना 
तो असम्भव ही है, क्योकि ध्रुवषना भी पर्यायश्न श है, द्रव्याश वही। कालान्तर--स्थायी परिणामी- 
पदार्थों में ही तीनो घटित होते है। 

वौद्ध मान बंठे है कि सम्बृति यानी व्यवहार से तो उत्पत्ति ही हेतुप्रो से सहित है किन्तु 
फिर बिनाश ओर स्थिति तो कारणों वाले नहीं हैं ग्र्थातु-उत्पत्ति के लिये कारणो की अपेक्षा है, 
विनाश होता तो कारणो के बिना ही स्वाभाविक है, इसी प्रकार स्थिति पक्ष इलले पण्डित कारणों के 


| 


/ 
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बिना हुई ही स्थिति को स्वाभाविक स्वीकार करते हैं।झाचायें कहते हैं कि यह तो उन दक्षिनिकों 
का भ्रपनी रूचि भ्रनुसार मनमानी विरचित किये दर्शन ( सिद्धान्त ) का केवल दिखलाता है, क्योकि 
इसमे नियम करने वाले हेतुका श्रभाव है यदि व्यवहार नयसे उत्पत्ति का कारण इृष्ट किया जाता है, 
तो स्थिति और विनाशका भी कारणो--जन्यपना अनिवार्य होगा श्रौर परमार्थ रूप से नाश या स्थिति 
को वैस्नसिक मानोगे तो उत्पाद को भी कारण-रहित मातना झ्रावश्यक होगा । भद्धंजरतीय न्याय का 
पचडा लगाना श्रनुचित है । 
ततो नास्ति निश्चयनयाक्धावानामाधाराधेयभावः स्वथा विर्चायमाणस्यायोंमास्का- 
यका२ र.माव व दिति स्याल्लोकाकाशे धर्मादीनामवगाहः स्यादनवगाह हति स्याद्वादप्रसिद्धिः ! 
तिस कारण से सिद्ध होता है कि निश्वय नय से पदार्थों का “ आधार झाधेयभाव ” नही है, 
क्योकि परमार्थ रूप से विचार किये जारहे ग्राधार आधेयपन का सभी प्रकारों से श्रयोग है जैसे कि 
निशचय नय अनुसार कार्यकारणभाव की धटना नहीं होसकती है, न कोई किसी को बनाता है, और 
न कोई कि 7 से बनता है, कोई किसी का वाध्य या वाधक नहीं है, प्रतिपाद्य प्रतिपादक भाव, गुरु 
शिप्यभाव, जन्य-जनक भाव, ये सब व्यवहा रनथ अनुसार है । इस प्रकार स्थात्‌ यानी कथचित्‌ व्यवहार 
नयकी अ्रप्क्षा लोकाकाश मे धर्म, श्रधर्म प्रादि द्रव्यों का अवगाह होरहा है भर कथंचित्‌ निई्वय नये 
के विचार गअनुस(र लोशाकाश मे धर्म झादिकों का श्रवगाह नही है, इस प्रकार श्रजेय स्याद्वाद सिद्धान्त 
की सम्पूर्ण जगत्‌ मे प्रसिद्धि होरही है। 
यहा तक द्वग्यों के श्रवगाह देने और प्राप्त करने का प्रकरण समाप्त हुझा । 
प्रग्मिम सूत्र का अभ्रवतरण यो है कि यहा पर कोई यो आश का कर बेंठे कि धर्म झ्रादिक 
छहो द्रव्य एक स्थान मे आकाश-प्रदेशों पर यदि विराज रहे हैं तब तो धर्म श्रादिको का प्रदेशों के पर- 
स्पर प्रवेश होजाने से एकपना प्राप्त होजाता है ” इसका उत्तर यह है कि परस्पर ग्त्यन्त सश्लेष होने 
पर भी कोई द्रव्य प्रपने स्वभाव को नही छोडता है। इस पर झाशंका करने वाला कहता कि यदि इस 
प्रकार धर्म श्रादिको का स्वभाव न्यारा न्यारा है तो वह स्वभाव--भेद ही भअ्रति शीघ्र क्यो नही कह 
दिया जाता है ? इस प्रकार सकेत करने पर ही मानो सूत्रकार महाराज अगले सत्र को कहते हैं-- 


गतिस्थित्युपग्रहो धर्माधर्मयोरुपकारः ॥ १७॥ 


जीव भर पुद्गलों का गति--स्वरूप उपग्रह होना धर्मे द्रब्य का उपकार है तथा जीव और 
पुद्गलों का ( भ्रथवा सम्पूर्ा द्रव्यों का ) स्थिति-स्वरूप उपग्रह होना ग्रधमें द्रव्य का उपकार है। 
भावार्थ-द्रव्यों की गति कराने में उदासीन कारण धर्म द्रव्य है और स्थिति कराने में उदासीन कारण 
भ्रध्नमं द्रव्य है। 


१३४ इलो क -बालतिक 


द्रष्यस्य देशांतरप्राप्ति-हेतुः परिणामों गति., तद्विपरीता स्थिति: | उ'ग्र 'इलु- 

ग्रह: गतिस्थिनी एपोपग्रहो स्वपदार्था बृत्तिन पुनरन्यपदार्था धर्माधर्मावित्यवचनात्‌ । नाप्यन्य- 
तरपदार्था गतिस्थित्युण्ग्रहाविति द्विवचननिर्देशात्‌ ! तम्यां हि सत्यामुण्ग्रहस्यैकत्यादेक च- 
नमेव स्यात्‌ । गतिस्थित्योरु१ग्रहो गतिस्थिस्युपग्रह इति भावसाधनस्योपग्रहशब्द य पष्ठीवृत्त- 
घेटनात्‌ । तस्थ कमंसाधनत्वे स्दसदाथवत्तरेवापपत्तेः गतिस्थिती एयोपगृझनते हस्युपग्रहो . 

द्रव्य की प्रकृद देश से देशान्तर मे प्राप्ति कराने का हेतु होरहा परिणाम गति कहाजाता 
है भौर द्रव्य को उसी देश मे 5हराये रखने का कारगाभूत होरहा उस गति स्वरूप परिणाम से विय- 
रीत परिणाम तो स्थिति है, इस सूत्र मे पडे हुये उपग्रह शब्द का भ्र्थ भ्रनुग्रह है, “गतिस्थित्युपग्रही ” 
शब्द की निरुक्ति तो यो करनी चाहिये प्रथम “ गतिश्च स्थितिश्च ” यो द्न्द्र-वृत्ति द्वारा “गतिस्थिती” 
शब्द बना लिया जाय पश्चात्‌ गति-स्थिनी ही स्वरूप जो दो उपग्रह हैं यो कर्यंधारय के उपयोगी 
विग्रह को कर स्व्रकीयपदो के अ्रथ को प्रधान रखने वाली समास वत्ति करली जाय किन्तु फिर गति- 
स्थिती जिनके उपग्रट है, ऐसी स्वघटकावयव पदार्थों से अतिरिक्त अन्य पदार्थ को प्रधान करने वाली 
बहुन्नीहिसमास ब॒ुति तो नही की जाय, कारण कि “बर्माधर्मो” ऐसा प्रथमान्तरूप सूत्रक र करके नही 
कहा गया है । 

प्र्थात्‌-गतिस्थित्युपग्रहो धर्माधमां ” ऐथा होता तब तो जिनके उपग्रह गति और स्थिति 
है वे धर्म और अ्धम है, यह श्रर्ण युघटित होजाता किन्तु सुत्रकार ने “ धर्माधमयो ” ऐसा षष्ट्थन्त 
पद दिया है, श्रतः स्वपदार्थ प्रधान समास करना अच्छा है । तथा दा मे से किसी एक ही पदार्थ को 
प्रधान रखने वाली वृत्ति भी नही करनी चाहिये क्योकि सूत्रकार ने “ गतिस्थित्युपग्रहों ” इस प्रकार 
प्रथमा के द्विवचनानत रूप का प्रयोग किया है, अन्यतर पदार्थ को प्रधान रखनेवाली उस वृत्ति के 
करने पर तो उपग्रह का एकपना होने से एक वचन ही होता | श्र्थात्‌-गति और स्थिति के उपग्रह 
ग्रो एक ही उत्तर पदार्थ को प्रधान करने वाली षष्ठी तत्पुरुषवृत्ति की जाती तो उपग्रह भाव का एक- 
पना होने से “ गतिस्थित्युपग्रह / ऐसा एकव वन का कथन किया जाता | भाव पदार्थ को दो या बहुत 
प्रकार करके कथन करना अनुचित्त है। गति और स्थिति का उपग्रह करना गतिस्थित्वु५ ग्रह है, यो उप 
उपसगपूवंक ग्रह धातु से भाव मे ग्रप्‌ प्रत्यय कर साधे गये उपग्रह शब्द की षष्ठी समास वृत्तिसे 
घटना होसकती थी । द्विवचन होने के कारण उस उपग्रह शब्द को यदि कर्म मे अप प्रत्यय कर साधा 
जायगा तब तो अपने घटकावयव पदार्थों को प्रधान रखने वाली कमधारव वृत्ति से ही " गांतस्थित्यु- 
पग्रहो ” शब्द की सिद्धि होसकती है जबकि गति और स्थिति हो तो अनुग्रह प्राप्त किये जारहे है, 
इस कारण कर्म मे अप प्रत्यय करके द्विवचनान्‍्त “ उपग्रहों ” शब्द ठोक सध जाता है। 


नच कर्मसाधनच्ेप्युपग्रहशब्दस्योपकारशब्देन सह सामानाधिकरण्याजुपर्पात्त; 
गतिस्थित्युपग्रहो उपकार इति उपकारशब्दस्यापि कमंसाधनत्वात्‌। न चेव्ह्मपकारशब्दस्य 
द्विवचनप्रसंगः सामान्‍्योपक्रमादे के चनो पत्ते: पुनर्विशेषोपक्रमेपि तदपरिश्यागात्‌ “साथो: कार्य 
तपःश्रुते ”” शस्यादिवत्‌ । 


पंचम-अभध्याये १३५ 


यहां कोई यह शंका उपस्थित करे कि उपग्रह शब्द की कर्म में प्रत्यय कर सिद्धि करने पर 
भी उपकार झब्द के साथ यो समान अधिक रणापना नहीं बन सकता है कि दो गति स्थितियों के दो 
उपग्रहीत हुये जो हैं वह उक उपकार है, श्रर्थात्‌ू-भावसाधन करने पर तो समान-अधिकरणापना 
बनता ही नही था जब कि उपकार तो धर्म और अधर्म मे वत्तता है और गति स्थिंतिया तो जीव- 
पुद्गलो में हैं, इस कारण कर्मसाधन निरुक्ति की गयी फिरभी कम मे साथे गये उपग्रह शब्द का भाव 
में साधे गये उपकार करे साथ समान अधिकररगापना नहीं बन सकता है ? ग्रन्थकार कहते हैं कि यह 
शका नही करनी चाहिये क्योकि विधेयदलमे पड़ा हुश्रा उपकार शब्द भी कर्म में धन््‌ प्रत्यय कर साधा 
गया है। फिर कोई यदि यो ग्राक्षेप कर कि उण्ग्रह के समान इस प्रकार तो उपकार शब्द के भी 
द्विवचन होजानेका प्रसग आवेगा ? आ्राचार्य कहते है कि यह तो नही कह सकते हैं क्योंकि सग्रहनय श्रनु- 
सार सामान्‍य का उपक्रम कर देने से एक वचन का प्रयोग बनना सध जाता है, पश्चात्‌ विशेषों का 
प्रकरण होने परभी उस एक वचन का परित्याग नही किया जाता है जैसे कि साधु का कार्य तपस्या 
करता और शास्त्र भ्रभ्यास करता है, “ साधो कार्य तप श्र॒ते " “ मतिश्रतावधिमन'पर्ययकेवलानि 
ज्ञानम” इत्यादि स्थलो पर सामान्यमे उपात्त किया शब्द भलेही विशेषो का उपक्रम होने पर भी अपनी 
ग्रहीत सरूब्य को नही छोडता ८ । 


ननु घवपदार्थायां बत्तावुग्रहवचनमनर्थक गतिस्थिती धर्माधर्मयोरुपकार इतीयता 
पर्या प्तत्वात्‌ । परमधिमयोरजुग्रहमात्रव्‌ त्त्वख्यापनाथ गतिस्थित्यो+निव॑र्तककारखत्वप्रति५स्‍्पर्थ 
चापग्रहणप्ित्यप्ययुक्तं, गतिस्थिती धर्माधमंकृते इत्यवचनादेव तत्सिद्धं: | उपका(५चनाज्जीव- 
पुदगलानां गतिस्थिती स्वयमारममाणानां धर्माधर्मों तदलुग्रदमात्रव त्तित्दुपकारकाविति 
प्रतिपशे! । यथासंख्य निवस्यर्थमुपग्रहवचनमित्यप्यसारं, तद्भावे तदनिद्वत: | शकयं हि ०क्तु' 
ज्ीवस्य गत्युपग्ररों धर्मस्योंतकार: पुद्गलस्य स्थिस्युपग्रद5धर्मस्योपकार इति यथासंख्यप्रुपग्रह- 
वबनपद्धावेपे जीवपुद्गलानां वहुत्वाच्च द्वाभ्यां उमत्वाभावादेव यथासंख्यनिदृत्तिसिद्धर्न 
तदर्थ तद्दचन युक्त . धर्माधर्माम्यां यथासरूयप्रतिपस्‍्यथथ गतिस्थिसयुपग्रह्विति वचन व्यवतिष्ठते 
तेन गत्युपग्रहो धमस्य स्थित्युपग्रहः पुनरधमस्येति प्रतीयते । 
पुन' यहा किसी की शका है कि स्वकरीय पदार्थों को प्रधान रखने वाली समास वृत्ति के करने 
पर तो सूत्र में उपग्रह शब्द का निरूपण करना व्यर्थ पडता है “ गतिस्थिती धर्माधमंयोरुपकार:,, गति 
झ्रौर स्थिति करादेना तो घ॒र्म श्रौर भ्रधर्म द्रव्यका उपकार है, यो केवल इतना कहदेने से ही तात्यर्य की 
सिद्धि होजाती है । सम्भव है यहा कोई यो समाधान कहै कि पदार्थों की गति श्रौर स्थिति के करने मे 
धर्म श्र श्रध्ं की केवल प्रनुग्रह करा देना ही प्रवृत्ति है इस भावको प्रसिद्ध कराने के लिये सूत्रकार ने 
उपग्रह शब्द डाला, तथा गति और स्थितिके सम्पादक कारण धर्म और प्रधर्म नही हैं इस बातकी प्रति- 
पत्ति कराने के लिये सूत्र मे उपग्रह शब्द ग्रहण कियागया है। शंकाकार कहता है कि उपग्रह शब्द का 
यह भी प्रयोजन दिखलाना युक्ति-रहित है क्योकि धर्म करके की गयी गति भ्ौौर स्थिति हैं ऐसा सूत्र 


कथन नही होनेसे ही उस प्रयोजन की धिद्धि होजाती है। प्र्थातृ-उनको उक्त दो प्रयोजन अभीष्ट होते 
को “मतिस्थितो धर्माधमंकृते ” ऐसा यूत्र कद देते किन्तु सूत्रकार ने ऐसा उपदेश नही दिया है प्रतय 
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सिद्ध होजाता है कि गति और स्थितिके प्रधान कर्ता धर्म और अ्रधर्म नही हैं। सूत्र मे उपकार शब्द का 
कथन कर देने से यो प्रतिपत्ति को प्रेरक होकर स्वय झारम्भ कर रहे जीव ,प्रोर पुदूगलो की उन गति 
औ्रौर स्थितियो मे केवल भ्रनुग्रह करने की प्रवृत्ति होजाने के कारण धर्म और श्रधर्म उपकारक है। 

पुन शंकाकार अपनी शका को पुष्ट कर रहा है कि श्री अ्कलक देव के मन्तव्य भ्रनुसार यदि 
कोई या कह बैठे कि यथासंख्य की निवृत्ति करने के लिये सूत्र में उपग्रह शब्द कह गया है। प्रर्थात्‌- 
गति और स्थिति तो धर्म और अधम का उपकार है केवल इतना ही कह दिया जाय तो जीवो की गति 
परिणति करा देना धर्म का उपकार होसकेगा यो पुदूगलों की गति-परिणति धम का उपकार नहीं हो 
सकेगा रण गलोकी स्थिति करा देना धर्मंका उपकार बन जायगा जीवोकी स्थिति करा देना अधर्म 
का उपकार अजही होसकेगा, यो सख्याक्रम श्रनसार प्रतीति होजायगी उसकी निश्वत्तिक लिये उपग्रह 
शब्द कहा कया है वह व्यर्थ होकर ज्ञापन कर देता है कि यथासख्य नही है । 


शंकाकार कहता है विः यह किसी का कहना भी निस्सार है क्योकि उस उपग्रह शब्द का 
सद्भाव होने पर भी उस यथासरूय को निवृत्ति नही होनेपाती है जब कि उपग्रह शब्द के होने पर भी 
या कहा जा सकता है कि जीवकी गतिमे ग्रन॒ प्र, करना धर्म द्रव्यका उपकार है और पुदूगल की स्थिति- 
स्वरूप गअनुग्रह करना अधर्म द्रव्यका उपकार है। इस प्रकार उपग्रह शब्दका पदृभाव होने पर भी वह 
यथासख्य बनारहता है, निवृत्त नही हाने पाता है । हाँ एक बात यह है कि जीव श्रौर पुदूगल तो बहुत 
है भ्र्थात्‌ “जीवाश्च” रूपिण, पुदुला , एकप्रदेशादिषु भाज्य, पुदूलाना, अ्रसख्येयभागादिंषु जीवाना,, 
इन सूत्रोके अनुसार और द्रव्योकी गणना अनुसार जीव और पुदूगल बहुत है धर्म श्रौर श्रधर्म इन दोनो 
द्रब्यो के अनुसार उन बहतो की समता नहीं होसकती है इस ही कारण यथासख्यकी निवृत्ति होना 
सिद्ध होज।ता है फिर उस यथासख्य की निवृत्ति के लिये तो उस उपग्रह शब्द का कथन करना युक्त 
नही है । 
भावार्थ--धर्म श्रौर अधर्मके समान यदि जोब और पुदूगल भी एक एक द्रव्य डरोकर दो ही होते 
तबतों यथासरूय लागू होता किन्तु जब जाब और पुदुगल अनन्त द्रव्य है तो ऐसी दशामे अ्नन्‍्तो का दो 
के साथ सामानाधिकरण्य नही बनसकता है,भ्रत' जीवोकी गति धर्मका उपकार और पुद्गलोकी स्थिति 
ब्रधर्म का उपकार, यह अर्थ करना ही अलीक है। हा उपग्रह शब्द के नहीं ग्रहण करने पर भी जीव 
और पुदुगलो को गति करना धमंका और जीव या पुदुगलोकी स्थिति करना श्रधम का उपकार है, यह 
प्र्थ हा सम्पन्न होता है फिर सू4कार ने उपग्रह शब्द क्यों दिया ” यहा तक श्राक्ष प करते हये शका- 
कार ने अपने मतको पुष्ट किया है । अब ग्रन्थकार समाधान करते हू कि धर्म और प्रधमके साथ यथा- 
सख्यग।ते ग्रोर स्थितिका प्रतिपत्ति होथ इसलिये सूत्रका रका'गति स्थित्युपग्रहौ,बों उपग्रह शब्दका निरू- 
पण करना व्यवस्थित ह्ोजाता है तिस कारण इस समीच।,न अ्रथ की प्रतिपत्ति हाजाती है कि गति 
स्वरूप अनुग्रह करना धर्म का उपकार है श्रौर स्थिति रूप श्रनुग्रह करना फिर पभ्रधम का उपकार है। 
भावाथ--यदि सूत्र मे उपग्रह छब्द नही डाला जाता तो गति झौर स्थिति दोनो ही धर्म के उपकार बन 
बैठते तथा अधर्म के उपकार भी गति और स्थिति दोनों होजाते, अत यथासख्य की प्रतिपत्ति कराने 
के लिये उपग्रह शब्द सार्थक हे। श्री क्ंकलक देव के विचार--अनुसार यथासख्यकी निषृत्तिके लिये उप- 
ग्रह कब्द का प्रयोग करना बताया साथक नहीं है। 
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ननु गतिस्थिस्युपग्रहो धमंम्थाधमंस्य च भ्रत्येकमिति कर्चितू, सोपि न स्थितवादी 
उपकाराबिति वचनादपि तत्सिद्धिः गतिरुपकारों धर्मस्थ स्थितिरधमस्येस्यमिसंबंधस्वात्‌ । 
यहाँ कोई पुन. प्रश्न करता है कि 'गातस्थित्युपग्रहौ धर्मस्पाधर्मस्य च प्रत्येक” गति और स्थिति रूप 
उपग्रह करना तो प्रत्येक होकर धरम और पअ्रधर्म का उपकार है, इस प्रकार कोई पशण्डित भ्रालाप करु 
रहा है। ग्रन्थकार कहते है कि वह भी व्यवस्थित पदार्थ के कटने का टेब का रखने वाला नही है, 
बयोकि “ उपकारो ” इस कथन से भी उस प्रयोजन की सिद्धि होजाती है, गति-स्वरूप उपकार धर्म 
का श्रौर स्थिति-स्वरूप उपकार तो अधर्म का है यो दोनों मे दा श्रोरसे सम्बन्ध होजायगा इसके लिये 
उपग्रह शब्द डालना या प्रत्येक शब्द डालना निष्प्रयोजन है “ गतिस्थित्युपकारो धर्मावर्मयो: ” इतना 


ही सूत्र पर्याप्त है । 

तत्किमिदानीयूपग्रहवचन १ न कतंव्य | कतेव्यमेब्रोपकार शब्देन कार्यप्ामान्यश्या- 
भिधरानात्‌ गतिस्थित्युपग्रहाविति कार्य वशेषकथनात्‌ | तेन धर्माधमंयोन किंचित्कायमः्तीति 
वदब्नितरायते धर्माधर्मयोरुपकारोस्तीति वचनात्‌ | कि पुनस्तस्कायमित्पारेकायां गतिस्थित्युप- 
ग्रहावित्युच्यते गतिस्थिती इति तयास्तदनिर्व॑त्येत्वात्‌ धर्माधर्मोँ हि न जीवपुव्‌गलानां गति- 


स्थिती निर्तंयतः । कि वहिं १ तदनुग्रद्ावेव 
पुनरपि कोई श्राक्षेप करता है कि तब तो ऐसा झ्रवसर उपस्थित होने पर उपग्रह शब्द क्यों 
बोला जाता है ” सूत्र मे उपग्रह का ग्रहण तो नही करना चाहिये यथा-सख्य की प्रतिपरत्ति भी उपग्रह 
शब्द के विना होसकती है ज॑से कि ग्रभी आपने प्रतिपादन कर दिया है कि धर्म का उपकार जीव 
पुदूगलों की गति करा देना ग्रौर अधर्म का उपकार जीवबपुद्गलो की स्थिति करा देना है। प्रब ग्रग्थ- 
कार सिद्धान्त उत्तर कहते है कि सूत्र मे उपग्रह शब्द का ग्रहण करना ही चाहिये कारण कि उपकार 
शब्द करके कार्यसामान्य का कथन किया गया है झौर “ गतिस्थित्युपग्रही ” यो उपग्रह शब्द करके 
कार्यविशेष का प्रूपण सूत्रकार द्वारा किया गया है, तिस कारणा धर्म और श्रधर्म का कोई कार्य ही 
नही है , इस प्रकार कह रहे किसी साख्य या अन्य वादी के मन्तव्य का निवारण कर दिया जाता 
है क्योंकि धर्म और पअ्रधमं का कुछ न कुछ उपकार अवद्य है, ऐस। सामान्य रूप से कथन किया गया 
है। इस पर फिर कोई यो प्रश्न करे कि उन धर्म और प्रधर्म का काय कया है ”? ऐसी झ्राशका होने पर 
“ गतिस्थिस्युपग्रहौ ” यहा उपग्रह हाब्द को डाल कर उद्द श्य दल कह दिया गया हे, यानी धर्म और 
प्रधर्म के विशेषरूपसे काय गति-स्वरूप उपग्रह और स्थिति-स्वरूप उपग्र , है यदि उपग्रह को नही कर 
गतिस्थिती ” इतना ही कहा जाता तो विश्वेष कार्यों की प्रतिपत्ति नही हासकती थी। जैन सिद्धाल्त 
श्रनुसार प्रत्येक वस्तु किन्ही न किन्‍्ही सामान्य और विशेष कार्यो का प्रति समय सम्पादन करती 
रहती है, सामान्य के विना विशेष भौौर विशेष के विना सामान्य खरविषाणवत्‌ है, अत गति श्रौर 
स्थिति तो धर्म और श्रधर्म के विशेष काय हैं। यहा सामान्य कार्य उपकार का और विशेष कार्य गति 
स्थितिश्रों का कोई समय भेद या स्वरूपभेद नही है, केवल सामान्य के साथ तदात्मकविशेष म्ौर विशेष 

हरप ' 
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के साथ कथचित्‌ तदात्मक सामान्‍य की प्रतिपत्ति कराते हुये ग्रन्भकार ने सामान्य झौर विशेष दो 
कार्यो को दिखला कर सूत्रकार के उपग्रह शब्द को सार्थक सिद्ध कर दिया है । 

यहां इतना विवेक रखना चाहिये कि यद्यपि धर्म और अ्रधमंके उपकार गति झौर स्थिति स्वरूप भनु- 
ग्रह हैं फिर भी बे दोनों गति स्थितियाउन धर्म और प्रधमं द्रव्य करके स्वतत्रतया सम्पादित नहीं की 
जाती हैं, कारण कि धर्म भर अधर्म नियम से जीव श्रौर पुद्ग लो की गति झौर स्थिति को नही बना- 
देते है, यानी प्र रक कारण नही हैं तो फ़िर धर्म श्रधर्म ये गति स्थिति में क्‍या करते हैं ? इसका उत्तर 
यही है कि धर्स और श्रधर्म उन गति श्र स्थितिग्रोका अ्रनग्रह ही करते हैं, चलाकर बनाते नही हैं । 
गति भर स्थिति के सम्पादक कारण जीव झौर पुदुगल ही हैं धर्म भोर भ्रधर्स तो उन बन रही गति 
स्थितियों पर केवल अनुग्रद्व कर देते है | जेसे कि मछली के गसन मे जल और पथिकों के ठहराने में 
छाया भनुग्राहक भात्र है, कारक नही । यह बात उपग्रह शब्दके डालने पर हो व्यवस्थित होसकती है, 
झनुग्राहक और प्रेरक कारण मे महान्‌ भन्तर है । 

कुंत इत्येव । 
ब्रन्थकार के प्रति किपी का प्रइन है कि इस प्रकार धर्म द्रव्य और श्रधर्म द्रव्य के सामान्य 

कार्य भ्रौर विशेष कार्य दो हैं, यह किस प्रमाण से समझा जाय ? ऐसी जिज्ञासा होने पर ग्रन्थकार 
उत्तर-वाजिको को कहते है । 


सकृत्सवंपदार्थानां गच्छतां गत्युपग्रहः । 

धर्मस्य चोपकारः स्यात्तिष्ठतां स्थित्युपग्रहः ॥ १ ॥ 
तथेव स्थादधर्मस्यानुमेयाविति तो ततः। 
ताहक्कार्यविशेषस्य कारणाव्यभिचारत: ॥ २ ॥ 


युगपत्‌ गमन करने वाले सम्पूर्ण पदार्थों की गति करने मे भ्रनुग्रह करता तो धर्म द्रव्य का 
उपकार है प्लौर तिस ही प्रकार ठहर रहे सम्पूर्ण पदार्थों की श्रक्रम से हो रही स्थिति मे प्रधर्म द्रव्यका 
उपकार समझा जायगा, इस कारण वे धम्मं द्रव्य भर प्रधर्म द्रव्य दोनो उन गत्युपग्रह तथा स्थिव्युपग्रह 
कार्यों करके भ्रनुमान करने योग्य हैं, जैसेकि धूमसे भ्रग्नि का अनुमान कर लियाजाता है तिस प्रकार के 
कार्य विशेष का स्वकीय कारणों के साथ कोई व्यभिचार नहीं है | अर्थातृगमन करने वाले सम्पूर्ण 
पदार्थों का यूगपत्त गमन और ठहरने वाले ग्रखिल पदार्थों का युगपत्‌ ठहरे रहना इन दोनो कार्यों के 
भ्रव्यभिर्चारत कारण नियत हो रहे धम झौर प्रधमं द्रव्य हैं । इच्द्रियग्राह्म प्रविनाभावी कार्य हेतु से 
झतीन्द्रिय कारण को ज्ञप्ति कर ली जाती है। 

कमेण सर्वेपदार्थानं गति१रिणामिनां गत्युपग्रहस्प स्थितिपरिणामिना स्थित्युपग्रइस्य 
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थे दिन्यादिदेतुकरय दशनाझ पर्माधमंनिबंधनत्वमिति चेल्न सकृदग्रहणात। सहदपि केपां- 
वित्पदार्था वां तस्य दित्यादिकृतत्वसिद्धे श्र तश्मिमिचत्वमित्यपि न मंतब्य, सर्वग्रहणात्‌। ततः सछ- 
त्सवपदाथगतिस्थित्युपग्ररी सबंलोकव्यापिद्रव्योपकृती सकृत्मवंपदार्थगतिस्थित्यप्नहस्वान्यथा- 
नुगपत्तरिति कार्य विदेषानुमेयो धर्माधमों । न हि धर्माधर्माम्यां बिना सहृत्सर्वार्थानां मतिस्थि- 
त्युपग्रही समाव्येते, यतो न तदव्यभिचरिणों स्यातां 

हेलु दलमें पडे हुये सकृत्‌ भोर स्व इन दो पदो का कृत्य थो समझना कि यदि कोई कहे गति 
स्वरूप परिणत होरहे जीव झोर पुदूगल स्वरूप सम्पूर्ण पदार्थों के क्रम से गति उपग्रह का कारण तो 
पृथिवी, जल, पआादि द्रव्य है और स्थिति परिणत होरहे सम्पूर्ण पदार्थों की क्रम क्रम से स्थिति भ्रनुग्रह 
करने के हेतु तो भूमि, वृक्षच्छ।या, ग्रादि होसकते हैं, ऐसा देखा जाता है प्रत गति-उपग्रहका कारण 
धर्मद्रव्य और स्विति-उपग्रहका का रण श्रधमद्रव्य नही मानना चाहिये । ग्रन्थकार कहते हैं कि यहतो नही 
कठना क्योकि सहृत्‌ शब्द का ग्रहण हो रहा है सम्पूर्ण पद्मर्थों की क्रम से गति €्थितिया भल्रे हो पृथिवो 
प्रादिक से होजाय किन्तु ग्रक्रम से गति और म्रक्रम से स्थिति तो धर्मेद्रव्य करके ही होसकती है। तथा 
यदि फिर भो कोई यो कहै कि किन्‍्ही किन्ही थोडे से पदार्थों की वह गति और स्थितिश्रो का किया 
जाता पूथिवों झ्ादिकसे भी सिद्ध होसकता है,भ्रत: उन गति स्थितियोंके निभित्त कारण पृथिवी भ्रादिक 
बन बठेगे ग्रन्थकार कहते हैं कि यह भी नही मान बेठ॑ना चाहिये दयोकि हेतु कोटि मे सर्व का 
ग्रउण हो रहा है सम्पूर्ण द्रव्यो की युगपत्‌ गति या ।स्थति तो पृथिवी झ्रादिक से नही होसकती है, धर्म या 
ग्रव्प द्रव्य से हो होगो तिव कारण से यो अनुमान बनाया जाता है कि युगपत्‌ होरहा सम्पूर्ण पदार्थों 
क्रा ययायोग्य गति-भनुग्रह श्र सर्व पदार्थों का युगपत्‌ स्थिति-श्रनुग्रह ये दोनों (पक्ष) सम्पूर्ण लोक में 
व्यापक होरहे द्रब्यो करके उपकृत हैं (साध्य) क्योकि भ्रक्रम करके सम्पूर्ण पदार्थों की गति श्रौर स्थिति 
रूप अनुग्रह होना भ्रन्यथा यानी लोकव्यापक द्रव्यों के विना नही होसकता है ( हेतु ) इस प्रकार कार्य 
विश्ेषों करके धर्म भौर प्रधर्म द्रव्य अनुमान कर लेने योग्य हैं। कारण कि धर्म झौर अधमम के विना 
युगपत्‌ सम्पूर्ण पदार्थों के गति-उपग्रह और स्थिति-उपग्रह सम्भवनेयोस्य नही हैं जिससे कि वे गति उप- 
ग्रह प्रौर स्थिति-उपग्रह होरहे उस लोक-व्यापक द्रव्यके साथ अव्यभिचारी नही होते । यानी उक्त हेतुका 
प्रपने स्ाध्यके साथ निर्दोष अविनाभाव है कोई व्यभिचार विरोधादि दोषो की सम्भावना नही है। 


ताम्यां विनेर परस्परतः समाव्येते ताबजिति चेत्‌ किमिदानीं युगपद्गच्छतां सर्वेषां 
तिछंतो दैववः पर्व तिष्ठशं च सकृत्सवेषां गच्छ।ः सवेदां आहोस्वित्‌ केचिदेव केषांचित्‌ ! 
न तावत्मथमः पंच्चः परस्परा अयप्रसंगात्‌_ नापि द्वितीयः श्रेपान्‌ सर्वायंगतिस्थित्युपग्रहयो: सर्वे- 
लाकव्याए द्रव्योपकृतत्वेन साध्यत्वात्‌ प्रतिनियतार्भगतिस्थिस्यनुग्रहयोः का दावित्कयों: प्रति 
विशिष्टयी: छिंत्यादिद्वव्यीपदृतत्वाभ्युपगमात्‌ । 


१४५ इलो८ -व[तिक 


यदि यहा कोई प्रतिवादी यो कहै कि प्रकृत हेतु का साध्य के साथ प्रविनाभाव नही है उम 
धम, पन्नर्म द्रव्यों के विना ही परस्पर करके सम्पूर्ण प्रर्थों के वे गतिगनुग्रह स्थिति-भअनुग्रह सम्भव जाते 
हैं. घोष्टा सवार को चला रहा है, सवार घोडे को चला रहा है, पर घोडा सवार को ठहरा लेता है शौर 
सवार घोडेको ठहरा लेता है । पथिक को छाया ठहरा लेती है, वायु तृशोको उडादेती है मूढा या कुर्सी 
मनुष्य को वंठाये रखता है। ठहरा हुप्रा लाल सिगनल या नही भका हुआ सिगनल रेलगाडी को ठहरा 
लेता है शौर हरा या मुका हुआ सिगनल रेलगाडीकी गति होजाने मे अनुग्राहक है तथा गमन कर रही 
बायु परदे बाली नावकी गतिको करादेती है श्रौर निषेधके लिये हिलाया गया हाथ प्रागन्तुक को ठहरा 
देता है, यों गमन करने वाले पदार्थ दूसरोकी स्थिति करानेमे अथवा स्थिति वाले पदार्थ दूसरोके गमन 
करानेमे सहायक होरहे है, इत्यादिक अनेक पदार्थ परस्पर गमन झौर स्थितिको करा रहे हैं इसके लिये 
धर्म और श्रधम द्रव्य कुछ भी उपयोगी नही । 

यो कहने पर तो आचार्य विकल्प उठाते है कि इस अवसर पर युगपत्‌ गमन कर रहे सम्पूर्ण 
पदार्थों के गतिग्रनुग्रह मे कारण क्या सम्पूर्ण ठहर रहे पदार् हैं ? श्रौर एक साथ ठहर रहे सम्पूर्ण 
पदार्थो के स्थिति-पग्रनुग्रडमे कारग क्या सभी गमन कर रहे पदार्थ है ? प्रथवा क्या कुछ थोडे से पदार्थ 
ही कुछ भ्रन्य थोडे से पदार्थों के गति-प्रनुग्रह या स्थिति-अनुग्रह करने मे कारणा माने गये है ? बताश्ो 
पहिला पक्ष ग्रहण करना तो ठीक नही पड़ेगा क्यो कि अन्योग्याश्रय दोष होजाने का प्रसग आता है 
गमन करने वाले पदार्थकि कारण ठहरने वाले होय और ठहरने वालोके कारण गमन करने वाले पदा- 
थे होय,यह अन्योन्याश्रय स्पष्ट है । सम्पूर्ण पदार्थ तवत गमन कर सके जबकि सभी पदार्थ ठहरे हुऐ होय 
श्रौर सभी पदार्थ ठहरे कब, जब कि सभी पदार्थ गमन करें, यह असम्भव-गरभित परस्पराश्चय दोष है 
तथा दूसरा पक्ष ग्रहण करना भी श्र ष्ठ नही है क्योकि सम्पूर्ण श्रर्थों के गति-उपग्रह श्रौर स्थिति उपग्रह 
का सस्पूर्ण लाक में व्याप रहे द्रव्य द्वारा उपकृतपने करके साध्य किया गया है प्रतिनियत हुये कतियय 
श्रथों के कभी कभी होने वाले प्रत्येक विशिष्ट होरहे गति-शअनुग्रह और स्थिति-अनुग्रह का पृथवी ग्रादि 
द्रव्यों द्वारा उपक् तपना हम जैन स्वीकार कर चुके हैं, श्रत कतिपय द्रव्य किन्‍्ही परिमित द्रब्यो के भ्रनु- 
ग्राहक है, यह दूसरा पक्ष लेना उचित नही है। 

गग़नोपकृतत्तात्‌ू सिद्धसाधनमिति चेन्न, लोकालोकविभाग।भावप्रसंगाल्लोकपध्य 

सावधित्वसाधनातू निरवधिस्वे संस्थानवच्वतरिगोधात प्रमाणाभावाच्च । 

यहा कोई श्राक्ष १ करता है कि जैनो द्वारा दिये गये श्रनुमान मे सिद्धसाधन दोष है। क्योकि 
सर्वत्र लोकालोक मे व्याप रहे प्राकाश द्रव्य करके उपकृत होरहे गत्युपग्रह श्रौर स्थित्युपग्रह सिद्ध ही 
हैं। इस वलृप्त हो रहे आकाश के द्वारा साधने योग्य काये के लिये नवीन धर्म भ्रधमं द्रव्योकी कल्पना 
करना ठीक नहीं है, आकाश करके शअ्रवगाह श्रौर गति-प्नुग्रह, स्थिति--ग्रनुग्रह ये काये निपटा दिये 
जायगे- भ्रत श्राप जेन भाई सिद्ध पदार्थ भ्राकाश का ही साधन कर रहे हैं। ग्रन्थकार कहते हैं, कि यह 
तो नही कहना क्योकि यो प्राकाश के मानने पर झौर धमं, प्रधमं, द्रव्यो के नही स्वीकार करने पर 
लो लोक भौर प्रलोक के विभाग के भ्रभाव का प्रसग होजावेगा, जहा तक भ्राकाश मे धर्म, अधम द्रर० 
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वाये जाते हैं उतना मध्यवर्ती तीनसौ तेतालीस घन-राजू प्रमाण लोकाकाश है, शेष अनन्तानन्त रज्जु 
लम्बा, चौडा, मोटा, मअलोकाकाश है, लोक को पूर्व प्रकरणों में मर्यादा-सहित साधा जाचुका है यदि 
लोक को मर्यादा-रहित माना जायगा तो विशेष झ्राकार से सहितपन का विरोध होजावेगा तथा लोक 
को मर्यादा-र हित साधने वाले प्रमाणो का भी अभाव है| 


भावार्थ--प्रलोकाकाश के सब ओर से ठीक बीच में यह लोक श्रनादि काल से विरचित है, 
जोकि चौदह राजू ऊचा और दक्षिण उत्तर सात राजू लम्बा है। हा लोकको पूर्व पश्चिम मे नीचे 
सान राजू उसके ऊपर सात राजू तक ऋ्रमसे घटकर एक राजू और वहासे क्रमसे बढ कर साढ़े दस राजू 
तक पाच राजू तथा पुन क्रम से घट कर चौदह राजू की ऊचाई तक एकराजू चौड़ाई है। लोक के 
छटो झोर वातवलय हैं, दस प्रकार पाव फंलाकर और कमर पर हाथ रख खडे हुये पुरुष के समान 
लोक की भ्राकृति है, जो कि उक्त प्रमाण अनुसार छहो ओर मर्यादा सहित है। इस लोक की मर्यादाको 
धर्म द्रव्य और अ्रधर्म ने ही व्यवस्थित किया है। श्रन्यथा सवंत्र जीव श्रौर पुद्गलो की श्रव्याहृत गति 
या स्थिति होजाने से लोक और शभ्रलोक का कोई विभाग नहीं होसकेगा | एक बात यहाँ यह भी विचा- 
रने की है, कि सम्पूर्ण श्राकाश द्रव्य अनन्तानन्त-प्रदेशी है भ्नन्‍्त का अ्थ कोई पण्डित भर्यादा रहित 
होरहा करते हैं, सम्भव है इसी प्रकार असंख्यात का दर्थ संख्या से श्रतिक्रान्त होरहा करते होय फिन्तु 
यो प्र्थ करना स्थूल दृष्टि से भले ही थोडी देर के लिये मान्य कर लिया जाय परन्तु सिद्धान्त हृष्टिसे 
उक्त दोनो श्रर्थ अनुचित है । भ्रसख्यात की भी सख्या की जासकती है, झौर ग्नन्तानन्त भी सवज्ञ 
ज्ञान द्वारा गिने जा चुके मर्यादित है जब कि उत्कृष्ट सख्यात को गिना जा सकता है। तो उससे एक 
ग्रधिक जघन्य १रीतासंख्यात को क्‍यों नहीं गिना जा सकेगा ? इसी प्रकार जब श्रसंख्यातासख्यात की 
मर्यादा बाधी जाती है, तो उससे एक अधिक परीतानन्त की मर्यादा करने मे कौन सी बुद्धि की नोक 


घिस जायगी ? 


सख्यामान के ही तो इकईस भेद है, जो कि सख्यात, परीतासंख्यात, युक्तासंख्य,त, 
सम्यातासख्यात, परीतानत, युक्तानन्त, अनन्तानन्त के जघन्य, मध्यम, उत्कृष्ट भेद भ्ननुसार है । 
सख्यामान के ग्यारहवे भेद होरहे मध्यम असंख्यातासख्यात नामक गणाना के किसी श्रवान्तर भेद मे 
लोकाकाश के प्रदेश परिगणित है तथा वीसवी सख्या मध्य-अश्रनन्तानन्‍्त के किसी भेद मे अलोकाकाश 
या सम्पूर्ण आकाश के प्रदेश गिन लिये गये है '“' पल्‍ललघणविदमगुल जगसेढी लोय पदर जीवघरण | तत्ता 
पढ़म मूल सब्वागास च जा जारेज्जो ” यो त्रिलोकसार मे सर्वाकाश के प्रदेश गिना दिये है। साधारण 
पुरुष जिम्तत्रकार दहय, वीस, पचास रुपयो को गिन लेता है, इससे भी कही अ्रधिक स्पष्ट रूपसे केवल- 
ज्ञानी महाराज अश्रलोकाकाश के प्रदेशोको भटिति गिन लेते है। वरफी के समान समघन चतुरख्र अ्रलो- 
काकाश की छहो दिश्लाश्रो मे मर्थादा है ! 


लोक के ठीक बीच सुदर्ह्नममेर की बीच जड मे पड़े हुये झ्राठ प्रदेशों से यदि अलोकाकाह 
को नापा जायगा तो पूर्व, पश्चिम, उत्तर दक्षिण, ऊध्वं, अ्रध: , छहो श्रोर डोरी ठीक नाप की पड़ 
जायगी । हा चौकोर पदाथ् के बीच से तिरछे नापे गये कौने तो बढ़ ही जायगे यदि केवल अलो- 
काकाश के ही छहो दिशा की झोर प्रदेश गिनने होय तो लोकाकाश के नीचे या ऊपर के प्रदेशों से 
दक्षिण या उत्तर दिशा-सम्बन्धी प्रदेश तो साढ़े तीन, साढ़े तीन राजू बढ जायग्रे कारण कि लोक को 
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ऊ चाई चौदह राजू है। भौर दक्षिण उत्तर लम्बाई सबंत्र सात राजू है, ग्रत' दक्षिण था उत्तर किसी 
भी एक भोर भ्रलोकाकाशके प्रदेश ऊ चाई या निचाई से साढ़े तीन राजू अ्रधिक फैल हहै माने जायगे । 
इसी प्रकार मध्य लोक में एक राजू चौडे लोकाकाझ् से पु या पश्चिम राजू के श्रलोकाकाश्ष के प्रदेश 
तो दक्षिण उत्तर की श्रपेक्षा तीन तीन राजू अधिक विस्तृत हैं। भ्लौर ऊपर नीचे की धपेक्षा साडे छह 
छह राजू प्रतिरिक्त हैं, यो विवेचन करने पर श्रतज्ञान द्वारा अश्रलोकाकाश की व्यजन पर्षाय मयदिा- 
सहित प्रतीत होजाती है। सर्वज्ञ भगवान तो श्रनन्तानन्त राजू लम्बे, चौडे, ऊचे मर्याद्दी ब्राले अलोका- 
काश को स्पष्ट देख रहे हैं। जैसे कोई साधारण मनुष्य पचास गज लम्बे, चौडे, चौकौर भ्रासाद को 
देख रहा है । 

उस मर्यादित श्रलोकाकाणके बाहर कुछ नही है । भेस के शिरपर लम्बे काहित्यगुणयुक्त सीग 
विद्यमान है। अ्रत. बल या भ्रेस के शिर पर हाथ फेरने बाले को ऊपर सीगो का परिज्ञान होजाता है, 
किन्तु घाडा या गर्देभके शिर पर हाथ फेरने वालोकों ऊपर कुछ भी नही प्रतीत होता है। इसी प्रकार 
प्रलोकाकाश के बाहर न कोई पोल है, न कोई जीवद्गव्य है, और न पुद्गलादि द्रव्य हैं, खर-विषाण के 
समान वहा कुछ भी तो नही है | प्रकरण मे यह कहना है कि लोक या अलोक को मर्यादारहित मानने 
पर प्राकृति-सहितपन का विरोध हांगा, इस कथन मे ग्रन्थकार को कुछ अस्वरस है। प्रत प्रमारणोंका 
प्रभाव, यह दूसरी युक्ति दी गयी है । वस्तुत: विचाराजाय तो झाकाश, काल, जीव कैवलज्ञान, ये सभी 
मर्यादासहित है । श्रत इनकी श्राकृति यानी-व्यजन पर्याय गअ्रवश्य है, जो केवलज्ञानी प्रात्माकी व्यजन 
पर्याय है वही केवलज्ञान का संस्थान है। श्रत कोई अस्वरस नही है, इकईसवी उत्क्ृष- अ्रनन्तानन्‍्त 
संख्याके ग्रनुसार केवलशान के अ्रविभाग प्रतिच्छेदो की मर्यादा परिगरित है। उत्कृष्ट श्रनन्तानन्त में 
भी दस वीस सख्या को मिलाकर इस सख्या को बढाया जा सकता है। किन्तु क्या कर उस सख्या- 
द्वारा संख्या करने योग्य कोई वस्तुभूत पदार्थ हो नही है, सख्येयो में नही धटित होने बाली कोरी 
संख्याप्नो को जैनसिद्धान्त मे व्यर्थ गिनाया नही गया है। ऐसी अपार्थक, निशह्सार बातो को कहने या 
सुनने के लिये किसी के पास अवसर नही है। 


तभी तो घनधारा मे “ झासण्णघरणा मूल ” शौर द्विर्प घनधारा में “ चरिमस्स दुचरिमस्स 
पणोव घण केवलव्वदिक्कमदो | तम्डा विरूवहीणा सगवग्गसला हवे ठाणा ।” तथा द्विरूप घनाघन धारा 
मे “ चरमादित्रउक्कस्स य धणाधघणा एत्यरोव सभवदि । हेदूभणिदो तम्हा ठाशा चउहीणा वग्गसला” 
श्री नेमिचन्द्र सिद्धान्त चक्रवर्तीकों कहना पड़ा है। भले ही बहुत सी मध्यवर्त्ती सख्याओ्रोके सख्येय पदार्थ 
जगत में नही हैं, फिर भी उनसे श्रधिक या न्यून के भ्रधिकारी भावों के विद्यमान होने से ठीक ठीक 
गरितत बनाने के लिये मध्यम अ्रस्वामिक सख्याश्रों का निरूपण करना भी श्रनिवार्य पड जाता है| 
पुदू्गल परमाणु एक समय में चौदह राजू गमन कर सकती है, तदनुसार बीच २ के भनेक स्थानों पर 
परमाणु के पहुँचने पर समय से भी छोटा काल नापा जा सकता था किन्तु कोई भी पूरा कार्य आधे 
समय या चोथाई समय अथवा समय के किसी श्रन्य छोटे भाग मे न हुझा, न होरहा है, न होगा, शत. 
काल की सब से छोटी मर्यादा “धमय” बाध दी गयी है। इसी प्रकार बड़ा स्वन्ध बनने के लिये जब 
पुदूगल परमाणुझ्ो के एक एक भाग में दूसरी दूसरी परमाणुयें श्रपने श्रपने भाग से चिपटती हैं। या 
बधती हैं तदनुसार परमाणु से भी छोटा टुकडा कल्पित किया जा सकता है। किन्तु हम क्‍या करे तीनों 
कास में पुदुय्त परभाखु से छोटा टुकड़ा ध्स्ण्ड पर्याय छूप से न हुआ, भ है, न होगा, भ्रत: परमाणु 
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हो छोटे द्रब्य की भप्रन्तिम मर्यादा है। इन दृष्टान्तो से हमें प्रलोकाकाश को मर्यादा-सहित कहने में कोई 
प्रमाणों से बाध। नहीं भाती है। तो लोकाकाश को निरवधि कथमपि नही कह सकते हो । 

प्राय: पौराशिक, नेघायिक, मीमासक, और ध्ाधुनिक पण्डित, लोक को सावधि मानते हैं। 
निरवधि मानने में कोई प्रमाण नहीं है, लोकिक स्थूल गणित से गिनती नही होसके एतावता अ्रलोकिक 
गरित से भी इन आकाश श्रादि को श्रमर्यादित कहना अनीति है। जैन सिद्धान्त भ्रनुसार एक एक 
परमाणु एक एक प्रदेश, एक एक समय और एक एक अविभाग प्रतिच्छेद की ठीक ठीक गिनती या 
मर्यादा होरही है । जीव राशि से पुद्गल राशि पनन्तगुणी प्रधिक है, मुक्त जीवो को अपेक्षा ससारी 
जीव अनन्तानन्त गुरो है। सिद्ध राशि भी ग्रनादि है, जीव राशि भी श्रनादि है फिर भी सिद्धराशिका 
प्रतादिपन जीव राशि के भ्रनादित्व से पौने नौ वर्ष छोटा है। नौ महीने गर्भ मे ठहर कर पुनः जन्म 
लेरहा मनुष्य शीक्रषातिशीघ्र प्राठ वर्ष पश्चात्‌ सयम को ग्रहण करता सनन्‍्ता कतिपय अन्तमु हुतों के 
पदचात्‌ सिद्ध-अ्रवस्था को प्राप्त कर सकता है। भ्रतः सिद्ध-राशि के झनादिकाल से जीव-राशि का 
प्रनादि काल पीने नौ वष बडा है । 

त्था ब्यैबहार काल या भूत, भविष्यत्‌, व्तमाथ कालो के समयो से श्रलोकाकाश के प्रदेश 
प्रनन्तानन्त गुरो हैं इतने बडे अलोकाकाश की भी मर्यादा है, लोक के ऊपर नीचे सम्बन्धी श्रलोकाकाश 
से दक्षिण 5त्तर को प्रलोकाकाश बडा है श्रौर लोक के दक्षिण, उत्तर, वाजू के भ्रतोकाकाश से मध्य 
लोक के इधर उधर पूर्व पश्चिम फेला हुआ भ्रलोकाकाश बढ़ा हुआ है। बृद्ध विद्वानों से सुना है, कि 
सुदर्शन मेरु के वरावर एक लाख योजन लम्बा, चौडा, गोल, लोहे का गोला बनाया जाय वह प्रत्येक 
समय मे एक राजू की गति श्रनुसार यदि पतन कर॑ तो भी पूर्णा भविष्य काल के भ्रन॑न्तानन्त समयो में 
भी श्ललोकाकाश के तल तक नही पहुँच पायगा इस दृष्टान्त को सुन कर भ्रब निर्णीत हृष्टान्त को यो 
समभिये कि जम्बू द्वीप के बराबर गढ़ लियागया लोहे का गोला भश्रति समय यदि भ्रनन्त राजू भी पतन 
करे भ्रथवा एक समय मे प्रनन्त राजू चल कर दूसरे समय मे उस भ्रनन्त से अनन्तगुरो भ्रनन्तानन्त राजू 
गमन कर यो तीसरे, चौथे, झादि समयो मे पूर्व पूर्व से अनन्त गुणा चलता चला जाय फिर भी भविष्य 
काल के अनन्तानन्त समयो मे श्रलोकाकाश की सडक को पूरा नहीं कर सकेगा, कारण कि “ तिबिह 
जह॒ण्णाणत वग्गसलादल द्विदी सगादि पद । जीवो पोग्गलकाला सेढी झागास तप्पदरम्‌ । ” इस गाया 
धनुआर काल समय राक्षि से भ्रनन्‍न्त स्थान ऊपर जाकर प्लाकाश श्रेणी की व्गितवार स्वरूप वर्ग 
शलाकाये मिलती हैं, उनसे भ्रनन्त स्थान ऊपर जाकर आकाशश्र णी के भ्रद्धंच्छेद निकलते है। उनसे 
प्रनन्त स्थान ऊपर श्रेणी भ्राकाश की सख्या शभ्राती है, श्र॑णी प्राकाश के घन प्रमाण सम्पूर्ण झाकाश 
प्रदेश हैं । 


यह हृष्टान्त केवल कल्पित है, क्योंकि धर्मंद्रब्य के नहीं होने से कोई भी पुद्गल द्रव्य लोक 
बाहर गमन नही कर सकता है, केवल इस हदृष्टान्त द्वारा गखित मात्र दिखाकर उसकी मर्यादा बता दी 
गयी है, कि व्यवहार काल से भ्रलोकाकाश इतना बडा है। इससे कुछ न्यून या भ्रधिक बड़ा नही है । 
तथेव भूत काल के प्नन्‍्तानन्त समयो से भविष्य काल के श्रनन्तानन्त समय श्रनन्तानम्त गुरो है, इस 
प्रकार श्री केवलज्ञानी भगवान्‌ महावीर स्वामी ने प्रतिपादन किया है, महावीर ध्वामी की दिव्य भाषा 
के समय से भब तक झसछ्याते समयो की बृद्धि भूतकाल में होचुकी है, भौर भविष्य काल में प्रसंख्यात 
समयो की हानि होचुकी है, सम्भव है प्रतन्तात्तत्त.कल्प कालो के परचात्‌ कोई सवंज् भगवादु यो 
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उपदेश देवे कि आज ठोक मध्यान्हु या अपराण्ह के ममय भूतकाल प्रौर भविष्यकाल दोनो तराजू के 
पलडे समान बराबर हाजाय, पश्चात्‌ भूतकाल बढता जाय और भविधष्यकाल छोटा होता जाय यो द्रव्य, 
काल, क्षेत्रों की ठीक ठीक गिनती कर मर्यादा बाध दी गयी है। 

भाव की व्यवस्था यो समभिये कि अ्रलोकाकाश के प्रदेशों से अ्रनन्तानन्‍्त गुरो पृक्ष्म निगो- 
दिया लब्ध्पपर्याप्तक जीव के जघन्य ज्ञान के अ्विभागप्रतिच्छेद हैं। द्विरूप वर्गधारा मे प्रतर झ्राकाश 
की सख्या को समझा कर “ धम्माधम्मा गुरु लघु इगिजीवागुरुलघुस्स होति तदो। सुहमरिः्रपुण्ण- 
णारों अवरे अविभाग पडिछेदा” ऐसा त्रिलाकसारमे कहा है। इस गणित में एक भी सख्या की न्यूनता 
या अ्रधिकता नही हे। यह नाप “ वामन तोले पाव रत्ती” के न्याय अनुप्तार ठीक ठीक की गयी है। 


जधन्य ज्ञान के प्रविभाग प्रतिच्छेदों से अनन्तानन्त गुरो केवलजान के अ्रविभाग प्रतिच्छेद है, 
यद्यपि केवल ज्ञान के शभ्रविभाग प्रतिच्छेदो की इकईसवी उत्कृष्ट श्रनन्तानन्‍्त नामक सख्या मे भी एक 
दो, दस, वीस, संख्यात, भ्रसंख्यात कोई भी सख्या बढायी जा सकती है। झौर बढी हुई उस कल्पित 
संख्या से केवल ज्ञान के ग्रविभाग प्रतिच्छेद न्यून भी कहे जा सकते है। तथापि सच्चे गणितज्ञ की यही 
नीति है, कि वह ठीक ठीक सख्या वाले पदार्थों का उसी नियत सख्या अनुसार निरूपण कर । केवलज्ञान 
के अविभाग प्रतिच्छेदो से ग्रधिक सख्या वाला पदार्थ कोई इस चराचर जगत्‌ मे गिनने योग्य ही नहीं 
है। भ्रत. सर्वज्ञ देव ने उत्कृष्ट श्रनन्तानन्त से श्रधिक किसी बाईसवी संख्या का उपदेश नही दिया है । 
यो द्रव्य, क्षेत्र काल, भावों की नियत सख्या या अनन्तानन्त साख्याझ्रो पर पर्याप्त रूप से प्रकाश डाला 
जा चुका है। 

यहाँ किसीका यह कुतक नही चल सकता है कि भ्रनादि और अनन्तकी भी जब मर्यादा हो चुकी 

तो उनका कभी न कभी ग्रन्त आहो जायगा ? निर्णीत विषय यह है कि सक्षय अनन्त राशि का भले 
ही व्यय होते होते श्रन्त भ्राजाय किन्तु ग्रक्षय श्रनन्त राशियों में पडे हुये जीव द्वव्य, पुदूगल द्रव्य, काल- 
समय, श्राकाश प्रदेश, जधन्य ज्ञान या केवलज्ञान के अ्रविभाग प्रतिच्छेद इनका प्रन्त न ही श्रा सकता है 
हाँ जीव द्रथ्यो की मोक्ष होने पर या काल समया के व्यतो4 होने पर व्यय होते होते न्यूनता प्रवश्य 
होजाथगी, क्षय नही होगा । व्यय-सद्भूवे तत्यपि नवीनबृद्धे रभाववत्वं चेत्‌ । यस्थ क्षयो न नियत' सोन- 
न्तो जिनमते भणित. । 

ग्राक्ष प कर्त्ता का लक्ष्य अ्राकाश क्षेत्र या भाव पदार्थ नही है हा द्रव्य श्रोर काल मे यह शका 
उपस्थित की जा सकती है कि छह महीने श्राठ समयो मे छहसौ झ्राठ जांबो के मुक्त होते होते कभी न 
कभी ससारी जीव राशि का प्रन्त होजायगा और भविष्यकाल मे से न्यून होते होते कदाचितु काल 
समय राशि का झवसान दोजाय किन्तु पहिले कहा जा चुका है कि वह जीव राशि या काल राशि का 
झनन्‍्तानन्त इतना बड़ा है। कि उसका कभी पूर्ण विराम नहीं होसकता है यद्यपि जीव राशि से काल 
समय अत्यक्षिक है, फिर भी वे दानो प्रक्षयानन्त है। 


जैसे शुल्य० का किसी भी बडो सख्या से गुणा किया जाय तीन, चार, श्रादि सख्या का 
प्राप्त करना सम्भव है। उसी प्रकार किसी ग्रुणाकार द्वारा घुन्य से एक, दो, सख्या लाना भी झस- 
म्भव है, द्वव्यो की ठोक ठोक श्रम्दुनातिरिक्त गिनती कर देने वाले सवज्ञ देव के वचनो पर किसो कुतक॑ 
का सवार नदा हासकता हे, वे भ्रताहि का प्रतादि हूप से हो ठोक ठोक जान रहे हैं प्लौर प्रतत्त कौ 


पंचम-भ्रध्याय १्डप 


प्रनन्‍्तरूप से परिज्ञात कर रहे हैं। भला ये भी कोई बलात्कार श्योभता है कि भ्रनादि को जानते हुये 
वे उसकी आदिको जान बेठे या असन्तको जातते हुए उसका शभ्रन्त कर बंह्ठे । यो जानना तो एक प्रकार 
का मिथ्याज्ञान होगा जो कि सम्यज्ज्ञानी सर्वज्षके श्रसम्भव है। विकास सिद्धान्त को मानने बाले भावों 
को गनादि श्रनन्त भ्रवश्य मान लेगे। मुर्गी श्रण्डा या बीजबध्ृक्ष का भ्रनादित्व नि सशय प्रसिद्ध है, वसा 
ही क्षेत्र, काल, द्रव्यों मे भी श्रनन्तपना सयुक्त है। परिणेष मे यह कहना है कि असख्यात या अनन्ते 
प्रदार्थ भी श्रवधिसहित हैं | मर्यादित लोक मे ही जीव झ्रादि पाच द्रव्य निवास करते है । 


यदि पुनर्लोकदे रा र्तिद्रव्योपकृती सकला्थ-गतिस्थिस्युप्ग्रदी स्थातां तदापि 
लाका श'कविभागार्सिद्ध: कक्‍्ाचिद्र तमांनयोधेर्मास्तिकाययो: सर्बलोकाकाशे हवालोकाक'शेपि 
सर्वाथगतिस्थित्युपग्रहोपकारित्वप्रसक्तेस्तस्य लोकस्वापरते: | ततः स्बगताभ्याभेव द्रव्याभ्यां 
सकलाथगतिस्थित्यनुग्रदीपका रिभ्यां भवितव्यं तो नो धर्माधर्थों | 


फिर छ्षकाकार के विचार भ्रनुसार सम्पूर्ण प्रथोके गति-उप्ग्रह श्रौर स्थिति-उपग्रह यदि लोक 
के एक देश में वर्त रहे द्रब्यों करके उपकार प्राप्त किये जाते होते तो भी लोक झ्लौर भ्रतोक के विभाग 
को सिद्धि नही हो पाती क्योकि लोक मे कही वर्त रहे धर्माश्तिकाय श्रौर श्रधर्मास्तिकायों को जैसे अति- 
रिक्त स्थान या वम्पूर्ण लोकाकाझ मे झ्रथवा वहा विद्यमान पदार्थों के गति-उपग्रह प्रौर स्थिति-उपग्रह 
का उपकारकपना स्वीकार किया जाता है उसी प्रंकार लोकाकाश के किसी कौने में घरे हुए धर्म, श्रधर्म 
करके अलोकाकाशमे भी सम्पूर्ण ग्रथोंके गति-उपग्रह भौर स्थिति श्रनुग्रहके उपकारकपनका प्रसंग आजा- 
यगा और ऐसा होने से उस भ्रलोकाकाश को भी लोकथयन की श्रापत्ति आजायगी जो कि श्रलोक का 
लोकपना किसीको भी इृष्ट नहीं है, तिस कारण लोक मे सर्वत्र व्यापक होरहे ही धर्म, प्रधर्म, द्रब्यो को 
सम्पूर्ण अर्थों की गति और स्थिति स्वरूप श्रनुग्रह करने मे उपकारी होना चाहिये यानी-लोकमे सवगत 
होरही द्रब्यें ही सम्पूर्ण अर्थों की गति और स्थिति के श्रनुग्रह करने मे उपकारी होसकती है। ग्रव्या- 
पक्र द्रव्ये उक्त कार्यक्रो नही निभ[सकेगी वस वही लोक में सवंगत होरही द्वव्ये हम स्थाह्वाद-सिद्धान्तियों 
के यहा धर्म श्रौर श्रधर्म इस नाम से प्रख्यात है। 

प्रग्रिम सूत्र का भ्रवतरण यो समभिये कि कोई जिज्ञासा करता है कि परोक्ष होरहे श्रतीन्द्रिय 
धर्म और प्रधर्म द्रव्य का अ्रस्तित्व यदि उपकार के सम्वन्ध करके नियत किया जाता है तो उनके 
भ्रव्यवहित उत्तर कहे गये प्त्यन्त परोक्ष श्राकाश का अभ्रधिग न करने मे भला क्‍या उपाय है ? जिसप्रकार 
का कि अवलम्बकर प्रतीन्द्रिय झ्राकाशकी आराघुनिक पण्डितोको ज्ञप्ति होजाय भ्राकाश तो सृक्ष्मातिसूक्षम 
परमाणु से भी अत्यधिक श्र॒त्थन्त परोक्ष है ऐसी प्रभिलापा प्रवर्तने पर सूत्र-कार महाराज प्रग्रिम 


सूत्र को कहते हैं। 
आकारास्याव्गाह; ॥२८॥ 
प्वगाह करने वाले जीव, पुदगलादि सम्पूर्ण द्र्यों को प्वकाश देना यह झ्राकाश का उपकार है। 
उपकार हत्यनुवतेते । कः पुनरवगाह : अवगाहनमबगाह: स च न कमस्थस्तस्पासि- 
डत्वास्लिमत्वायोगादू | कि तई (९ कह स्थ हत्याह । 
१६ 


२४६ इलोक-वातिक 


पूर्व सूत्र से उपकार इस शब्द की अनुशृत्ति कर ली जाती है तदनुसार भ्रवगाह देना श्राकाश 
का उपकार है यह श्रर्थ घाटित होजाता है | यहाँ कोई पूछता है कि यह भ्रवगाह भला क्या पदार्थ है * 
इसका उत्तर यो है कि श्रवगाहन क्रियाकों ही यहा ग्रवगाह लिया गया है भ्रव उपसर्गपूर्वक” गाह विलो- 
डने,, धातु से भावमे घन प्रत्यय कर भ्रवगाह शब्द बना लियागया है भ्रौर वह अश्रवगाह यानी अ्नुप्रवेश 
तो कर्म मे स्थित होरहा नही है क्योकि कर्म मे स्थित होरहे उस ग्रवगाह की सिद्धि नहीं है श्रतः उस 
कर्मस्थ श्रवगाहको श्राकाञ द्रव्यका ज्ञापक लिगपना नही वन सकता है। श्रर्थात्‌” जल॑ भ्रवगाहते मत्स्य: 
मछली जल को श्रवगाहु करा रही है, इस प्रकार “ जीवादय. श्राकाश बअ्रवगाहन्ते,. जीव भ्रादिक 
पदार्थ भ्राकाश को ग्रवगाह रहे हैं ऐसा कर्त्ता होरहे जीव भ्रादिकोमे श्रवगाह क्रिया ठहर जाती है किन्तु 
कर्म होरहे भ्राकाशमे क्रिया नही ठहरती है, भलेही (,इचयनय अनुसार झ्ााकाश स्वय ठहर जा» किन्तु 
भेद पक्ष की घटकारकी अनुसार वह सिद्धान्त गौरा पड जाता है। जबतक झ्ाकाश ही सिद्ध नही है तो 
उस आ्ाकाश कर्म में भ्रवकाश क्रिया तो सुतरां भ्रसिद्ध होगी। ऐसी दल्या मे वह अ्रवगाह श्राकाश का 
ज्ञापक हेतु नही होसकता है फिर वह अवगाह कैसा माना जाय ? ऐसा आज्ञप होने पर ग्रन्थकार उत्तर 
देते हैं कि कर्त्ताश्ो मे ठहररहा अ्वगाह प्रसिद्ध है वह आकाश का ज्ञापक हेतु भी होसकता है इस बात 
को ग्रन्थक्रार अ्रगली वातिकद्वारा स्पष्ट कहते है | 


उपकारोवगाह : स्यात्‌ सर्वेषामवगाहिनां । 
आकाशस्य सकृन्नान्यस्येत्येतदनुमीयते ॥१॥ 


प्रवगाह करने वाले जीव श्रादि सम्पूर्ण द्रब्यो को एक ही वार में प्रवगाह दे देना यह श्राकाश 
का ही उपकार हो सकता है. अन्य किसी द्रव्य का नहीं | यह वक्त सूझ्र अभ्रनुसार अनुमान कर लिया 
जाता है। प्रथतर-'सकृत्‌, और ''सर्वेषा,, पदों का उपस्कार कर हेतु कोटि मे डालते हुये विशपुरुष 
द्वारा आकाश को जानने के लिये भ्रनुमानप्रमाण बना लिया जाता है । 
जीव।दयो द्यवगाहकास्तत्र प्रताति(6द्धत्वान्लिगमबगाह्यस्य कस्यचित्‌ यत्तद व भाष्म 
सकृत्सवार्थानां ददाकाशमिति कठ़ स्थादवगाहादनुमीयते । गगनादन्यस्‍्प तथामावानुपपत्ते: । 
जब कि जीव भ्रादिक पदार्थ वहा झाकाश मे भवगाह कर रहे समीचीन प्रतीतियो से सिद्ध हैं 
इस कारण किसी न किसी भ्रवगाह करने योग्य द्रव्य के वे ज्ञापक लिग होसकते हैं। एक ही वार मे 
सम्पूर्ण पदार्थों का जोभी कोई वह अवगाह करने योग्य पदार्थ है वह भ्राकाश है इस प्रकार कर्ता मे 
स्थित होरहे भ्रवगाहसे श्राकाशका अनुमान करलिया जात। है। झाकाशके भ्रतिरिक्त श्रन्य किसी पर्व 
के तिसप्रकार युगपत्‌ सम्पूर्ण अ्र्थों को भ्रवगाह देना नही बन सकता है। अत. ” जीवादय. श्राकाक्ष 
अवगाहन्ते,, इस प्रतीति अनुसार यो अनुमान बना लिया जाता है कि सकूत्‌ सर्वपदार्थावगाहोपग्रह: 
(पक्ष) सवेलोकालोकब्यापिद्रव्योपकृत: (साध्यदल) सक्ृध्सवंपदार्थावगाहान्यथानुपफत्ते. (हेतु) य. साध्य- 
वान्‌ न स हेतुवान्‌ यथा कूटस्थलोहो बज्भ'वा (व्यतिरेकहृष्टान्त) । 
आलोकतमसोरबगाहः सर्वेषामव गाहकानां जलादेम॑स्मादिवदिति चेन्न, तयोरप्पवगाहक- 
त्वादवगाह्यांतर सिद्टं: । 


पेचम-भअ्ध्याय १४७ 


यहाँ श्रस्यन्त परोक्ष प्राकाश को नही मान रहा कोई लौकिक पण्डित भ्राक्षेप करता है कि 
दिन में श्रालोक और रात्रि में प्रन्धकार इन दोनो में सम्पूर्ण अवगाह करने वाले जीवादि पदार्थों का 
ग्रवगाह होजायगा ज॑से कि किसी पात्रमे हूस कर मर दी गयी राख में पुन जल के अवगाह हो जाता 
है या पानी, ऊटनी के दूध, प्रादि में जिस प्रकार वूरा ,मधक्षु श्रादि का अवगाह होजाता है। ग्रन्थकार 
कहते हैं कि यह तो नहीं कहना बयों कि वे श्रालोक और अन्धकारभी कही न कहीं भ्रवगाह करने वाले 
पदार्थ हैं यदि जीव आदिकों का आलोक श्र अन्धकारमे झ्वकाश प्राप्त करना माना जायगा लो पुनः 
उन झ्रालोक और धन्धकारके लिये भी भ्रवगाह करने योग्य किसी अन्य अधिकरशणको सिद्धि माननी 
पड़ेगी इससे यही अ्रच्छा है कि प्रथम से ही सवका प्वगाह्य पदार्थ एक मान लिया जाय । 

भावार्थ--मन्द प्रन्धकार मे गाढ ग्न्धकार प्रविष्ट होजाता है भौर गाढ़ भ्रन्धकार मे श्रति 
निविड श्रस्धकार समा जाता है इसीप्रकार दोपक के प्रकाश में दूसरे, तीसरे, झादि दीपको के प्रकाश 
प्रविष्ट होजाते हैं सूर्य के तेजस्वी श्रालोक मे भी विजली या टौचे का प्रकाश प्रविष्ट होही जाता है 
खिडकी खोलते ही भ्रालोक भी पोल रूप घरोमे घुस भ्राता है यो श्रालोक या अन्घबकार भी कही न कही 
श्रवगाह पाने के लिये लालायित रहते हैं मत: परिशेष मे जाकर सब का अवगाह करने योग्य भ्राकाश 
ही ठहरता है यद्यपि भस्म में जल, पानीमे बूरा, काठ मे कील, चर्म मे तेल, रोटी मे घी इत्यादि" 
झ्राधार श्राधेय भाव लोक-प्रसिद्ध है। व्यवहार नय से ये सब सत्य भी है किन्तु सूक्ष्म हष्टि से विचारने 
पर यही निर्णोत होगा कि भीतमे बैठा हुप्रा प्राकाश ही कील को स्थ्गन देरहा है। भस्म स्वयं भ्राकादा 
में है, भस्म में भ्राकाश ग्रोत प्रोत ठस रहा है वह श्राकाश ही जल को श्रवकाह दे देवा है प्रत. “झाका- 
शस्यावगाह',, इसका प्रर्भ “अवगाह देना ग्राकाश का ही उपकार है” यो कर दिया जाय तो भनुबित 
नही है। 

नन्वे मा काश स्यांप्यव गाह कत्वाद न्यद्वगाह्मयू॑ कल्प्यतां तस्याप्यत्रगाहकस्वे अपर स- 

बगाह्ममिस्यनवस्था स्थादिति चेन्न, आकाशस्प'नंतस्यामृतेस्य व्यापिनः स्वावगाहिस्वसिद्धेर- 
वगाध्चांतरासंभवात्‌ । न चेबमालोकतमसी: सर्वार्थानं वा स्वावण्ाहित्वप्रसक्तिरसंवग्रतत्वात्‌ । 
न च किंचिदसवंगत॑ स्वावगाहि दृष्ट, मत्स्थादेजेलाधवगाहित्वदर्शनाव्‌ | 


यहा कोई शका उठाता है कि इस प्रकार तो जीब झ्रादि के समान आकाश भी अभ्रवगाहक है 
पभ्रतः क्‍ग्राकाश को अवगाह देने के योग्य किसी ग्रन्य पदार्थ की कल्पता कर ली जाय और उस दूसरे 
झवगाह्य का भी अवगाहकपना मानते सन्‍्ते तीसरे, चौथे, श्रादि झ्वगाह्य पदार्थों की कल्पना करते 
करते यो अनवस्था होज।यगी » ग्रन्थकार कहते हैं कि यह तो नही कहना क्योकि आकाश पदार्थ सब 
से बडा अनन्तानन्त-प्रदेशी है. अमृत है, व्यापक है। इस कारण दूसरो को श्रवगाह देनेवाला होते हुये 
ब्राकाश मे स्वय को भी झ्वगाह देनापन सिद्ध है। इस कारण उस आकाश के लिये स्वातिरिक्त अन्य 
अवगाह्य पदाथ का प्रसम्भव है। किन्तु इस प्रकार झालोक और श्रन्धकार को तो सम्पूर्ण भ्रर्थों का 
भ्रौर अपना भी अवगाहीपना प्रसंगप्राप्त नही होता है। कारणरि वे अ्रसवगत द्रव्य श्रपना शौर सम्पूर्ण 
द्रब्यों का अवगाह्य नही होसकता है। कोई भी ग्रव्यापक पदार्थे स्त्रयं अपना अपने मे भ्रवमाह्य करने 
बाला नहीं देखा गया है। मछली, सुई भ्रादि का जल, पत्ता भादि मे गप्रवगाहकपना देखा जाता है। 
भले “ही जल झ्राविको मछलो ज्रादि का भ्रवगाह्म कह दिया जाय या निशचयनय प्रनुसार सम्पूर्ण पदार्थों 


हे४ंद इलोबः-वातिक 


का अपने अपने में ग्रवगाह होना मान लिया जाय फिर भी व्यवहार नय श्रौर निर्चयनय तथा प्रमारा 
हृष्टिट से एक ग्राकाश पदार्थ ही स्व और अ्रन्य सम्पूर्णा पदार्थों का झ्रवगाह्य प्रतीत होरहा है। 


सवार्थानां च्शिकपर माणुस्वमावत्वात्‌ अवगाध्यावगराहकमावाभाव इति चेन्न, स्थृलस्थि- 
स्माधारणायंप्रतीतेः न छेय॑ आंतिवाधकामावात्‌ एकस्पानेकदेशकालव्यापिनोथस्याम।वे सबे- 


शून्यतापत्त:। भाषे पुनरवगाह्यावगाहकमाज विरोध एवाधाराधेयमावा दिवत्‌ 
आ्राधार भ्राधेय भाव हिसस्‍्य हिसक भाव, श्रादि को नही मानने वाले बौद्ध कह रहे हैं, कि 

सम्पूर्ण पदार्थ क्षणिक है प्रौर परमाणु स्वरूप है, अत अवगाह्य अ्रवगाहक भाव का श्रभाव है । 
भ्र्थात्‌-काजान्तर-स्थायी पदार्थ यदि होते तब॒तो पहिने से वर्त रहे श्राधार के ऊपर कोई श्राघेय ठहर 
जाता, उसी प्रकार लम्बे, चौडे, स्थूल या व्यापक पदार्थ पर उससे कुछ छोटा पदार्थ अ्रवगाह कर लेता 
है, किन्तु जब परमाणु स्वरूप ही छोटे छोटे पदार्थ हैं। श्रौर वे भी एक क्षगा ज॑ वित रह कर दूसरे क्षरा 
में मर जाते है, ऐसी दशा मे कोई किसी का श्राधार या कोई किसी का आधेय नहीं होसकता है। मर 
रह मनुष्य मर रहे घोड़े पर नहीं चढ़ सकता है। ग्रन्थकार कहते है कि यह तो नहीं +हता क्य्रोकि 
प्रामारिक पुरुषो को स्थूल और स्थर तथा साधारण भश्रर्थो की प्रतीति होरहो है। तुम्हारे मन्तब्य प्रनु- 
सार सूक्ष्म, प्रस्थिर श्रोर विशेष स्वरूप हो श्रर्थ की स्वप्न मे भी प्रतीति नही होती है । यह प्रतीति 
आन्तिज्ञान रूप नही है, क्योंकि इस समीचीन प्रतीति का कोई वाधक नहीं है। यदि अनेक देश भ्रौर 
झनेक कालो में व्याप रहे स्थूल भ्ौर कालान्तर-स्थायो एक अन्वित पदार्थ का अभाव माना जाथगा 
तो सम्पूर्णा पदार्थों के शुन्य होजाने की आपत्ति श्रावेगी । यानी अनेक देशव्यापी पदार्थों का नही मानने 
पर दृष्टि गोचर सम्पूर्ण स्थूल पदार्थों का श्रभाव तो हो ही जायगा, हा सूक्ष्म पदार्थ रह जायगे किन्तु 
उन सूक्ष्मो वो यदि झ्रतेक-काल-व्यापी नहीं मानकर क्षणिक व्वीकार क्रिया जायगा तो उत्तर क्षण मे 
समूलचूल विनाश जाने पर पुन विना उपादान के किसी की भी उत्पत्ति नहीं होने पायगी और पहल 
भो तो उपादानके बिना सूक्ष्मपदार्थ नही उपज सकेगा यो बौद्धोंके विचार श्रनुसा रहा शुन्यवाद छा ज यभा 
हा यदि अनेक देश या प्रनेक कालोमे व्याप रहे पदार्थोका सदृभ,व मानोगे तब ता फिर अ्रवगाह्म अ्रव- 
गाहुक भाव का विरोध ही नही है । जैसे कि ग्राधार-भ्राघेय भाव, कार्ग-का रण भाव, वाध्य-वाधक 
भाव, आदि का कोई विरोध नही है। 

ग्र्थात्‌ु-मी मासक, नंयायिक, वेशेषिक, जंन ये विद्वान तो आधार झाधेय भाव, काय कारर। 
भाव, आदिकको निविवाद स्वीकार करते ही है किन्तु बौद्धोको भी आधार श्राघेय, भाव मानना श्र।व- 
इयक पड जाता है। क्षणिकत्व, सत्व आदि धर्म पदार्थ मे ठहरते है, पक्ष म हेतु रहता है। बौद्ध उत्पाद 
को कारणसहित स्वीकार करते है, भले ही वे विनाश को निहँतुक माने, अत. उत्पाद्य और उत्पादक 
वदार्थों का कार्य-का रण भाव अभीष्ट हुआ तथा क्षरिगकत्व का ज्ञान कालान्त र-स्थायीपन के समारोप 
का वाधक माना गया है। सोनत्रान्तिको के द्व तवाद पर विज्ञानाई तवादी योगराचार वाधा उठाते है, 
यो “वाध्य वाधक भाव” क्लृप्त होजाता है। साध्य और दूतु मे ज्ञाप्यज्ञापक भाव तो सभी दाइनिको 
को स्वीकृत है, इसी प्रकार “अवगाह्य प्रवगाहक भाव” सुप्रसिद्ध है । 

शीतवावातपादीनाम भिनश्वदेशकालतया प्रतीतेः स्वावगाह्यावगांहकभाव सिद्धि: , पर 


स्परमत्रभाहा लुपपत्तो भिन्नदेशत्वप्रसंगाललोपष्टड्यबत्‌ । ततो यथाग्रतीति- नियतानामबगाइकानां 


पंचम-प्रध्याय (४९ 


प्रतिनियतमवगाद्यं सिद्ध तथां सकृस्सवोवग हिनामगाठ्ममाकाशमनुमन्तज्यम | 


जाडे की ऋतु मे वायु चलते समय घाममे बंठ जाते हैं। उन अवसर पर शीतता, वायु, घाम, 
धुल, शभ्ादि पदार्थों की उसी प्रभिन्न देश और उसी अभिन्न काल मे वृत्ति बन करके प्रतीति होरही है, 
इस कारण अपने मे हो भ्रवगाह्मयपत श्रौर स्वयं मे ही भ्रवगाहकपन की सिद्धि होजाती है। यदि शैत्य 
वायु, घाम, प्रादिक का परस्पर में एक दूसरे को अवगाह देना बन रहा नहीं माना जायगा तब तो उन 
शीत श्रादि के न्यारे न्यारे देशो मे ब्रत्ति होने का प्रसंग आवेगा जेसे कि दोनो डेल परस्पर मे अ्रवगाह 
नही देते हुये अपने अपने स्यारे न्‍्यारे देशो में व्त रहे है। तिस कारण सिद्ध होता है, कि समीचीन 
प्रतीति का उल्लघन नहीं कर जिस प्रकार प्रतिनियत हो रहे विशेष विशेष अभ्रवगाहको के प्रतिनियत 
हो रहे भ्रवगाह्य पदार्थ सिद्ध है । उसी प्रकार युगपत्‌ सम्पूर्ण अ्रवगाह करने वाले जीव ग्रादि पदार्थोका 
प्रवगाह करने योग्य आकाश द्रव्य है। यह युक्तिपृर्वक मान लेना चाहिये । 


ग्र्थात्‌-मत्स्य का अश्रवगाह्य जल है, भीत में कील बुप्त जाती है, ग्र घेरे मे मनुष्य छिप जाता 
है | इत्यादिक रूपसे विशेष २ मछली भश्रादि अवगाहकों के विशेष जल श्रादि श्रवगाह्य पदार्थ तो प्रसिद्ध 
ही हैं , इसी प्रकार एक ही वार मे सम्पूर्ण श्र्थों का श्रत्रगाह करने योग्य प्राकाश पदार्थ स्वीकार कर- 
लेना चाहिये । 

सूत्रकार महाराज के प्रति किसी का प्रइन है कि आकाश का उपकार आपके अ्रवगाह देना 
कहा सो परिज्ञात कर लिया अरब यह बताओ कि आदि सूत्रमे उस आकाझ ने अनन्नर कहे गये पुद्ग लो 
का उपकार क्या है ? ऐसी जिज्ञासा होनेपर श्री उमास्वामी महाराज श्रग्रिम सूत्र को कहते हैं । 


शरीर वाढ मनःप्राणापानाः पृदूगलानाम्‌ ॥।१५॥ 


प्रौदारिक आदि शरीर, वचन, मन. प्राण, अपान ये पुदूगलो के उपकार है। मर्थात्‌--जीवो 
के उपयोग मे श्रारहे पाँचों शरीर तो आहार आदि वर्गखाओ से बन रहे सन्‍्ते पुदूयलरूप उपादान 
कारणो के उपादेय है, वचन भी पुदुगलो के बनाये हुये है। हृदय मे भ्राठ पाखुरी बाले कमल समान 
बन रहा द्रव्य मन भी मनोबगरा नामक पुद्गलो से निर्मित है। उदर कोठे से बाहर निकल रही वायु 
उच्छवास नामक प्राण श्र बाहर की भीतर खीची जा रही वायु निःदवास स्वरूप प्रपान भी पुदगलो 
से सम्पादित है। श्रतः ससारी जीवो के प्रा) इन शरीर आदिको का सम्पादन कर देना पुद्गलो का 
उपकार है,स्पर्शनन झरादि इन्द्रियाँ प्लौर वहिभू त भोग्य,उपभोग्य विषय भी पुदुग लोके उपकार (कार्य) है। 


उपकार हस्यनुवर्तनीय, तत्र शरीरमौदारिकादि व्याखूयातं । वाक्‌ द्विघा-द्रव्य-क 
भाववाक च । तत्रेह द्रव्यवाक्‌ पौद्मलिकी ग?श्नते | मनोपि द्विविध, द्रव्यमा«विकल्प'त्‌ । तत्रेह 
द्रव्यमनः पौद्गलिक ग्राह्म॑, प्राशापानौ श्वासोच्छवासी । त एते पुद्गलानां शरीरबगंणादी- 
नासतीरिद्रयाणाइुपकारः कार्यम्नुमापकमित्यावेदयति | 


सन्नह॒वें सूत्र से “ उपकार ” यह प्रद यहा अनुश्ृत्ति कर लेने योग्य है। उन सृत्रोक्त शरीर 
ग्रादिकों मे उत्तरवर्त्ती वाक्‌ ग्रादिको का प्रधिष्ठान होरहा आदि मे कहागया शरीर तो यहां पश्रौदा- 
रिक आदि लेता चाहिये प्रौदारिक, वेक्रियिक, भ्रादि शरीरोका हम व्याख्यान कर चुके हैं। पौद्गशिक 


१४० इलो क वातिक 


झाहार वर्गणा से स्‍क्‍्लौदारिक, वेक्रियिक, श्र आहारक, शरीर बन जाते हैं । तेजोवर्गणा से तेजस 
धौर कार्मरावगंणा से कर्म शरीर बने हुए हैं। वचन दो प्रकार का है, एक द्वव्य-वचन दूसरा भाववचन 
तिनमे भाव वचन पग्रात्मा का प्रयत्त विशेष है। अत' यहा पौद्गलिक पदार्थोंमे उत दो वाणिश्रो में से 
पुद्गलसे उपादेय हो रहे द्रव्य वचन काहो ग्रहरा किया जाता है,भाषावर्गशा ही तो वचन रूप परिणाम 
जाती है। मन भी द्रव्य और भाव इन भेदो से दो प्रकार का है, उन दो मे यहाँ पुदूग ल-निर्मित द्रव्य 
मन का ग्रहण करना चाहिये | गुण दोष विचार झ्ादि स्वरूप भाव मन तो श्रात्मा की पर्याय है, भ्रतः 
यहाँ पुद्गल- निर्मित पदार्थों मे भावमन का ग्रहण नही है। 

प्र्थादू--भ्रगले सूत्र मे पुदू्गल के निमित्तसे जीव के होने वाले भाव कहे जायंगे वहां भाव 
वाक्‌ या भाव मनका उपसख्यान किया जा सकता है। क्योकि भाव वाक्‌ तो वचनों को बनाने वाला 
श्रात्मा का विशेष विशेष शरीर स्थानो मे ज्ञान पूर्वक प्रयत्न विशेष करना है इसमें पौद्गलिक श्र गो- 
पाग प्रकृति और देशघाति प्रकृतियों का उदय निमित्त रूप से अपेक्षणीय है। तथा छप्नस्थों के पाये 
जारहे लब्धि श्लौर उपयोग स्वरूप मनमे भी पौद्गलिक देशघाति प्रकृतियोका उदय या अ्रवलम्बन भूत 
पुदगलकी अ्रपेक्षा हैभाव वाक्‌ या भावमनमे पुदूगल उपादान कारणा नही है इसी कारणा श्रीविद्यानन्द 
झ्राचायें ते राजवात्तिक और सर्वार्थसिद्धि की नययोजनासे निराला निर्णय कराया है। पुदुगल को भाव 
वाक्‌ या भावमन का उपादान कारण तो वे भी नही मानते है प्राणा, भ्रपान तो श्वास, उच्छेवास 
रूप हैं। जो कि श्राहार वर्गणा से बन जाते हैं “ भ्राह्म रवग्गणादो तिण्णि सरीराशि होति उस्सासो | 
शिस्सासों विय तेजो वग्गणखधादु तेजग ॥ भासमरा वग्गणादो कमेरा भासामरां न कम्मादो अ्रट्टविय- 
कम्मदव्ब होदित्ति जिरोहि र्िदिट्र ” ( जीवकाण्ड गोम्मटसार )। वे सब दाशेनिको के यहा प्रप्तिद्ध 
होरहे ये शरीर, वचन, मन, प्राण, और अपान तो शरीर प्रादि के उपयोगी होरही श्रतीन्द्रिय श्राहार 
वर्गणा आदिको के उपकार स्वरूप कार्य है। जो कि कार्य-लिग हो रहे सन्‍्ते श्रतीन्द्रिय बर्गणाश्रो का 
प्रनुमान करा देते है | जैसे कि अ्रग्नि का कार्य होरहा धूम श्रोटमे धरी हुई प्रागका ज्ञापक लिग होकर 
प्रनुमान ज्ञान करा देता है । अर्थात्‌ु-शृध्यमान शरीर आदि कार्यों से कारण होरही अतीन्द्रिय वर्गे- 
शाम्रों का भ्रनुमान कर लियाजाता है, इसी बात का अग्रन्थकार श्री विद्यानन्द स्वामी अग्रिम वात्तिक 
द्वारा भ्रावेदन करे देते हैं । 


शरीरवर्गंणादीनां पुद्गलानां स संमतः। 
शरीरादय इत्येतेस्तेषामनुमितिर्भवेत्‌॥ १ ॥ 


ये हरीर, वचन, भ्रादिक तो शरीरोपयोगी सूक्ष्म आहार वर्गंगा भ्र दिक पुद्गलो के वह 
उपकार हैं यो भ्रच्छे प्रकार मान लिया गया है, इस कारण इन उपकार यानी कार्यों करके उन कारण 
भूत पौद्गलिक वर्गणाओ का अ्रनुमान ज्ञान होजावेगा जैसे कि गत्युपग्रह से धर्म का, स्थित्युगग्रह से 
झधर्मम द्रव्य का श्रौर अवगाहक जीवादिको के सक्ृत्‌ म्रवगाह से अवगाह्य श्राकाश का श्रनुमान किया 
जा चुका है । 
संति शरीरवाडमनोवर्गणाः प्राशापानार॑मकाश्च स्त्मा; पुदुगलाः शरीरादिकार्या- 


न्‍्यथाबुपपततेः न प्रधानं कारण शरीर दोनां मू्तिमश्वाभावादात्म-्त्‌ । न झपूर्तिमतः परिणाम; 
काएग॑ दृप्ट 


३ 


पैचम॑-प्रध्याय १५१ 


ज॑ंगत्‌ में शरीरोपयोगी झाहार वर्गणा, तेजोवर्गेणा, कार्मणवर्गंशायें श्रोर वचननोपयोगी 
भाषा चर्गणायें तथा मत को बनाने वाली मनोवर्गणाये एवं प्राण और झपान की बना रही आहार 
वगरशाये ये सूक्ष्म पुदूगल विद्यमान हैं (प्रतिशा ) क्योकि शरीर, वचन, झादि कार्य प्रन्यथा यानी सूक्ष्म 
पुद्ग लो के विना बन >ही बकते हैं ( हेतु )। इस भ्नुमान में पडा हुआ हेतु प्रपने साध्य को साथ देता 
है । शरीर, वचन श्रादिको का कारणा वह साख्यों के यहां मानी गयो प्रकृति तो नही है ( प्रतिज्ञा ) 
क्योंकि सत्वगुण, रजोगुण तमोगुणो की साम्य-प्रवस्था स्वरूप प्त्तीन्द्रिय श्रव्यक प्रकृति को मूत्तिसहित 
पन का श्रमाव है ( हेतु ) श्रात्मा के समान (दृष्टान्त) । नही मूतिमात््‌ यानी अमूर्त पदार्थ का परिणाम 
भला मूर्तिमान्‌ पदार्थों का कारण होरहा नही देखा गया है । भ्रमूर्त आत्मा जैसे शरीर झादि मू्ते कार्यों 
का उपादान कारणा नहीं है. उसी प्रकार भ्रमूति प्रधान के परिणाम शरीर झ्रादिक नही होसकते हैं । 


प्थिव्यादिपरमारवः कारणभिति के चित्‌, तेषां सर्वेप्याशशेषेण एथिव्गादिपरमाणवः 
शरीराध्ारंभकाः स्युः प्रतिनियतस्थभावा वा १ न तावदादिविकल्पो 5थिष्टप्रसंगात्‌ | द्वितीय- 
कल्पनायां तु शरोरादिवगणा एवं नामांवरेणोक्ता मवेयुरिति सिद्धो5स्मत्सिद्धान्तः | 


वेशेषिक कहते है कि पृथिवो, जल, आ्रादि के परमाणुये ही शरीर आदिको के काररा हैं । 
प्र्थात-मनुष्य, तियँच, सर, कीट, वृक्ष, भ्रादि के शरीर तो पृथिवी परमाणुग्नो से बन जाते हैं, प्रौर 
वरुण लोक में रहने वाले जीवों के शरीर जल परमाणुओ्रो से निष्पन्न हाजाते है । सूर्य लोक श्रादि में 
पाये जारहे तेजस शरीर तो तेज परमाणुझो से उपजते है, पिशाच आदिको के वायवीय शरीर वाग़ु 
परमाणुश्रो करके किये जाते हैं. शब्द का समवायी कारण आकाश है, मनोद्रव्य किसी से भी नही 
उत्पन्न होरहे नित्य है। प्रारा प्रौर अ्रपान नामके विषय तो वायु परमाणुझो से उपज जाते हैं। इस 
प्रकार कोई पण्डित कह रहे है । इस पर ग्रन्थकार पूछते हैं कि उन वेशेषिको के यहा क्या सभो पृथिवी 
भ्रादि परमाणुये विज्लेषता-रहित होकरके शरीर झ्रादि को बनाने वाली होगी ? अथवा कया प्रतिनियत 
स्वभावो वाली परमाणुये इन शरीर आदिको बनावेगी ? बताझो, पहिला विकल्प तो ठीक नही पड़ेगा 
क्योकि वश्चेषिकों के यहा भ्रनिष्ट का प्रसंग होजायगा । 


प्र्थात- वेशेषिक यदि चाहे जिस जाति की परमाणुभो से चाहे जिस कार्य का बन जाना 
मान लेगे तब तो जलीय परमाणुभो से तेजस शरीर या पाथिव परमाणुओ से वायवीय शरीर बन 
जायगा श्रौर ऐसी दशा मे पृथिवी, जल, तेज, वायु, परमागुगप्नो की चार जातियो का कारण रूप से 
समर्थन करना विरुद्ध पडेगा,एक ही पुद्गल तत्व मान कर कार्य-निर्वाह होसकता है। हा दूसरी कल्पना 
करने पर तो वंशेषिको द्वारा दूसरे दूसरे नामो करके वे हमारी अ्रभीष्ट होरही शरीर ग्रादि बर्ग शायेही 
कह दी गयी हुई समझी जायमी, इस प्रकार हम जेनो का सिद्धान्त ही प्रसिद्ध हुआ । मल विस्वरेण । 

सूत्र॒कार श्री उमास्वामी महाराज,के प्रति किसीका प्रश्न है कि क्या इतना ही पुद्गलो करके 
किया गया उपकार हैं ? प्रथवा क्‍या भ्रन्थ भी पुदूगलो करके जीवो लिये उपयोगी उपकार किया जाता 


है ? ऐसी जिश्लसा होने पर सूत्रकार श्री उमास्वामों महाराज श्रगले सुत्र को कहते हैं। 


सुखदुःखजीवितमरणोप्रग्रह्म श्र ॥२ ०॥ 


१भ२ इलाक-वातिक 


प्रीति या प्रसन्नता स्वरूप ऐन्द्रियिक सुख, संक्लेश या परिताप स्वरूप दु'ख, प्राण अपान हवँ- 
रूप क्रियाविशेष का विच्छेद नही टोना-स्वरूप जीवित, और प्रारा अपान क्रियाप्रो का उच्छेद स्वरूप 
मरणा ये शअनुशभ्रह भी जीव के पुद्गल करके किये गये उपकार हैं। उपग्रह शब्द के प्रकरणाप्राप्त हीने पर 
भी पुन: सूत्रकार करके कहा गया उपग्रह शब्द तो पुदूगल का पुदूगल के ऊपर उपकार करना घ्वनित 
करता है। च शब्द करके प्रन्य भी पुदूगल--निष्ठ निमित्त कारण निरूपित कार्यता वाले हास्य, रति 
बेद, उच्चाचरण, नीचाचरण,भोग, उपभोग, भ्रादिका समुच्चय होजाता है | अर्थात्‌ विस्मृति करादेना, 
अजान भाव रखना, भ्रादि भी पुद्ग ल--जन्य उपकार हैं | यदि घोर भ्रपमान या इष्ट वियोग-जन्य दु ख 
श्रादि का स्मरणा बना रहे तो ये मोही मनुष्य विना ख्॒त्युकालके बीच मे ही श्रपमृत्यु को प्राप्त होजाय, 
ऐसी अवस्था मे विस्मृति मैया उसकी रक्षा कर लेती है, तत्वज्ञान के अनुपषयोगी दुरूह, कषाय-बद्ध क 
ज्ञयोका, भ्रज्ञान वना रहना ही विशेष लाभप्रद नही तो रहो पदार्थोके ज्ञान उन झ्रावश्यक भेदविज्ञानो 
के स्थानों को प्रथम से ही उसी प्रकार घेर तेगे जैसे कि घरमे व्यर्थंका कुडा, कचडा, प्रनावश्यक पडा 
हुआ स्वास्थ्य को विनाद रहा सन्‍्ता पुनः आवश्यक पदार्थों को स्थान नही देने देता है, मानसिक या 
शारीरिक कार्य करने वाला के निक्ट स्थान में सोरहा या श्रालस्यथ मे बेठाहुआ मनुष्य उनके कार्यों मे 
विष्न डालता रहता है, व्यर्थके सकल्प, विकल्य, या ग्रनावइक ज्ञान तो इसमे भो कही श्रत्यधिक भारी 
क्षति को करते रहते हैं । इन ठलुग ज्ञान या ग्रर्भशसकल्पों से पर-जन्म ही नहीं बिगड रहा है साथ में 
प्रतिक्षण शारीरिक, मानसिक, ग्राथिक क्षतियां भी भअ्रतरिमित उठाई जा रही है, भ्रत मरशा के समान 
ये भी पुदुग लकृत उपकार सम्भव जाते है । 
पृदुगलानामुतकार इत्यमिसंबंधः केषां पुनः पुदुगलाता ममे कायमित्याह ! 
पू्व॑ सूत्रोसे'पुदूगलाना, श्ौर 'उपकार , इन दो पदोको भनुवृत्ति कर सूत्रके पहिली और पिछली 
ग्ोर सम्बन्ध करलेना । तब अर्थ इस प्रकार होजायगा कि पुद्गलोके यो सुख, दु ख,जीवित श्रौर भर 


ये अनुग्रह भी उपकार है । काई जिज्ञासु यह पूछ ॥ है कि किन किन पुदुगलों के फिर ये सुख आदिक 
कार्य है ? ऐसी जिज्ञासा प्रवतंने पर ग्रन्थकार इस अगली बातिक को कहते है । 


सुखायुपग्रहाश्वोपकारों जीवविपाकिनाम। 
सातवेद्यादिकर्मात्मपु एगलानामितोनुमा॥ १॥ 


जीव मे विपाक को करने वाली सातावेदनीय, असातावेदनीय झ्ादि कर्मस्वरूप पुदूगलो का 
उपकार जीव के लिये सुख झादि अनुग्रह करना है, इन सुख अरादि उपग्रहों से उन कारखभून भ्रतीन्द्रिय 
पुदूगलो का अनुमान कर लिया जाता है। भ्रर्थातृ-जाव के सुख आदि होना पुद्गल को निभित्त पाकर 
हुये भनुग्रह हैं, मरण भी एक भ्रनुग्रह है धार्मिक इष्टिसे बराग्य को प्राप्त हो रहे पुरुष को समाधिमरण 
प्रिय है ब्याधि, पीडा, शोक, श्रादि से भ्रात्त होरहे पुरुष को मरण प्यारा लगता है झ्योर न भी प्यारा 
लगे तो हमें क्‍या । पुदगलोसे जो प्रिय या अप्रिय काय बनाये जाते हैं उन नैभित्तिकोका यहाँ निरूपण 
करदिया गया है नैतिक दृष्टि अनुसार प्रनेक मनुष्य यो कहदेते है कि यदि मनुष्य या तिर्य् मरे नहीं 
तो सौ, दो सो वर्ष मे स्थान या खाद्य को भ्राप्ति भ्रशक्य होजाय मरना तो नवीनताका एक पूव रूप है 
इत्यादि | थो मरण स्वछपय उपसारको विवेखना करंलीजाय । 


पंचम-पश्रध्यांस १५३ 


सुर तब्चेत्सट्रेयश्व कमेखः कार्य, हुःलमसदेचरय, जीवितमायुष:, मरणमसह घ- 
स्पेवायूःणये सति तद्दयात्परमदृःखात्मना तस्पानुमबात्‌ । ततः सातवेद्यादिकर्मात्मनः कुदगलाः 
सुखाध पत्रहेम्यो5मुमीयंते । अजोपप्रहवचन सद्देधादिकर्मशञां सुखादय त्पसी मिमित्तमश्रत्वेनामु- 
ग्राहकत्वप्रतिपत्यर्थ परिणासक्रारण जीउः सुखादीनां तस्नेब तथापरिणामात अत एवं जीवचि- 
पाकित्य॑ सद्द वेधादिकमंणा जोवे तद्गिपाकोपलब्धे: 


पुंदू्गल कृत उपकारो में वह सुख तो सातावेदनीय कर्म का कार्य है श्रसाता वेदनीय कर्मका 
कार्य दुःख है, भ्रायुष्य कर्मका कार्य जीवित रहना है. भ्रसाता वेदनीयका ही कार्य मरण है क्योंकि भुज्य- 
मौन अ्रौयु कैम के निषेकों का क्षय होने के अवसर पर विशिष्ट जाति के उस अंसातावेदनीय कर्म का 
उदय होजानैसे परम दुःखस्वरूप करके उस मृत्युका भ्रन भव होता है तिस कारण सिद्ध हुप्राकि प्तातावे- 
दनीय ग्रादि कर्मस्व॑रूप होरहे पुदूंगेल तो जीव के इन सुखादि प्रनुग्रही करके अनुमान कर लिये जाते 
हैं। इस सूत्र में उपग्रह शब्द की गनुब्ृत्ति या आकर्षण होसकता था फिर भो सूृत्रकार ने यहाँ उपग्रह 
शब्द कटा हैं उसका प्रेयोजन यह प्रतिपत्ति करा देना है कि जीवके सुखादि को उत्पत्ति करने में साता- 
वेदनीय झादि कर्म केवल निमित्त होक रके भनुग्राहक हैं शरीर ग्रादि के उपादान कारश ज॑से पुंदग ल 
हैं, उस प्रकार सुश्यादि के उपादान कारण पुद्गल नही हैं सुखादि परिणामों का उपादान कारण जीव 
है क्योकि उस जीवकी ही तिस प्रकार सुख भ्रादि रूप करके परिणति होती है इसी ही कारण साताबे- 
दनीय श्रादि कर्मों को जीव--विपाकी प्रकृति कहा गया है ”श्रट्टत्तरि अवसेसा जीवविवाई मुंगोवव्वा” 
बयोकि जीव मे उन सातावेदनीय श्रादि कर्मों का विपाक होरहा देखा जाता है। 


नन्‍्वायु: मबविपाकि श्र यते तत्कथ जीवषिपाकि स्यात्‌ ! भत्रस्प » 4परिणामत्व- 


विवक्ञायां तथा विधानाददंषः ; तस्य कर्थ|चिंदजी व९रिए।मतिशेषत्वे वा जीवपरिण,।मात्रावृभे- 
दविवज्षायामायुभवविपाकि प्रक्तमिति न विरोध: । 


यहा किसीका प्रश्न है कि शास्त्रोमे भ्रायुष्य कमंको भवविपाकी सुना जारहा है “प्राऊरि भव 
विवाई खेत्तविवाई य ग्राखुपूव्वी प्रो ,, चारो आयुझ्रो का देव मनुष्य तिर्यव, नरक इन भवों मे विपाक 
होता है तो फिर आपने झ्ायु को जीव-विपाकी प्रकृति किस प्रकार कह दियाहै ? नहीं कहना चाहिये 
था,इसका उत्तर भ्रन्थकार यो देते हैं कि चारशरतियोंमे अ्रभेक भव ग्रहणा करना जीवोका ही विभाव परि- 
णाम है, भ्रतः भव को जीव का परिणाम होनेकी विवक्षा होने पर तिस प्रकार भेद गणराना कर देने से 
कोई दोष नही आता है,भर्थात्‌-जीव-विपाकी प्रकृतियोमे ही भव-विपाका ग्ायुष्य प्रकृति सिनल्ली जाती 
है। ऐसी दशा मे जीवविपाकी, पुद्गलविपांकी, क्षेंत्र-विपाकी यी सम्पूर्ण कर्मा के तीन ही भेद या क्षेत्र 
विपाकी प्रानुपुब्यं को भी जीव-विपाकीमे गिनलेने पर जीव-विपाकी श्रौर पुद्गलविपाकी यों कर्मों के 
दो ही प्रकार कहदिये जाते हैं। हाँ यदि उस भव को कथचित्‌ अ्रजीव की पर्याय-विशेष माना जायगा 
तब तो जीव के यावत्‌ परिणामों से भेद को विवक्षा करने पर भ्रायु को शास्त्रों में ध्च्छे हंग करके 
भवविपाकी कहा जा चुका है। इस प्रकार ग्रायु को जीवबिपाकी या भवविपाकी कह देने से कोई पूर्वा- 
पर विरोध नही श्राता है “ प्रपितानपितसिद्धे:” 

२७० 


१ध४ इलोक-वरतिक 


नन्‍्वाभरणादिपुद्गलानां सुख'ध ०ग्रहे वृत्तिदर्शनात्तेषां सुखाध ०ग्रह उपकारोस्टिव- 
ति चेश्च, तेपामनलुमेयध्वात्‌ नियमाभवाच्च कस्यच्िकदाबिस्तसुर्योपग्रहे बतेमानस्यापि बंधना- 
देरपरस्य दुःखाद्य पग्रहेषि वृत्यविरोधान नियमः ,सद्वद्य[दिकर्माण सुखाधप्ग्रहे प्रतिनियतस्व- 
भावान्येत्रान्यथा तत्संभावनासुपपत रिति तेम्यस्तदलुमानस्‌ | 


पुनः किसीका प्रश्न है कि केवल अतीन्द्रिय कर्मोंकी ही सुख झ्रादिका श्रनग्राहक क्यो मानाजाता है 
जब कि प्राभरण (भूषण) वस्त्र, गृह, रसायन, घडी, चइमा, वाहन, वायुयान, मोटरकार, रेलगाडी 
भ्रस्त्र, शस्त्र, विष, विद्वत्‌ आदि पुदूगलो की भी जीव के लिये सुख गआ्रादि प्रनग्रह करने मे श्रवृत्ति होरही 
देखी जा रही है न्रत उन भूषण शभ्रादिको का भी सुख ग्रादि ग्नुग्रह करने मे उप कार होजाझो । ग्रन्थ- 
कार कहते है कि यह तो नही कहना क्योकि वे भूषण, विष, आदि तो श्रनुमान कर लेने योग्य नही है 
बालक, बालिकाञो, तक को भूषण श्रादिका सुख श्रादि के श्रनुग्राहकपने करके प्रत्यक्ष होरहा है, शास्त्र 
में श्रनुमान करने योग्य या आगमगम्य पदार्थों का परिज्ञान कराया जाता है श्रत इन्द्रियग्राह्म पौदलिक 
कार्य पदार्थों करके भ्रनुमान कर लेने योग्य श्रतीन्द्रिय सूक्ष्म कारण-आत्मक पुदूगलो के निरूपण अभ्रवसर 
मे प्रत्यक्षसिद्ध पुद्गलो के कहने का प्रकरण नही है । 
दूसरी ब।त यह है कि आभरण श्रादि करके सुख भ्रादि होने का कोई अन्वयव्यतिरेक पूर्वक 
नियम नहीं है किसी किसीको कभी कभो सुख अनग्रह करनेमे वत्तरहे भी बन्धन झ्रादिकी दूसरोके सुख 
श्रादि ग्रनुग्रहमे भी प्रशत्ति होनेका कोई विरोध नहीं है। यानो “पित्तलाभरणवित्तलाभतस्तुष्टिमावहति 
पामरी नरी | नि स्वर्णमश्भरूषित पुनर्भारमावहति सानपाज्ना”। गहने, कपड़े,, सुख के उत्पादक 
होते हुये भी लूट या डाके के प्रकरणा पर दुख के उत्पादक होजाते हैं, बल गाडियो से उतनी दुघटनाये 
ही होती हैं जितनी कि मोटरकार रेलगाडी श्रादि से होती है। घी या तेल के दोपक से आ्राखो को 
लाभ ही है, बिजलीके उज।लेसे झ्ाखोको विशेष क्षति होती है, प्रत. भ्राभरण आदि का युखादि भ्रनुग्रह 
करने मे नियम नही है। हा सातावेदनीय श्रादि कर्म तो सुख, दु.ख आदि अनग्रह करने मे प्रति नियत 
ध्वभाववाले ही है भ्रन्यथा यानी अतीन्‍न्द्रिय कर्मोके विना उन खुख आदि अ्न ग्रहों के होने की सम्भावना 
नही सिद्ध हातो है इस कारण भविनाभावी उन सुख श्रादिको से उन सातावेदनीय आदि सूक्ष्म पुदूगल 
का झ्नमान होजाता है। भ्रल पल्‍लवितेन । 


धर, अ्रधर्म, श्राकाश और पुदुगल इन चांर ग्रजीव द्रव्यों का उपकार ज्ञात कर लिया अब 
जीवों करके टोने वाले उपकार को सूत्रकार श्रगले सूत्र मे कहते है । 


परस्परोपग्रहो जीवानाम ॥२१॥ 


परस्पर के ( मे ) श्रनुग्रह करना जीवो का उपकार है भर्थात्‌- शिष्य का उपकार उपदेश प्र- 
दानद्वारा गुरू करता है श्रोर गुरूक भ्रनुक्ल प्रवत्तेन, पाव दावना, नमस्कार करना, गुण कीर्तन्‌, दृष्ट- 
बस्तु समर्पण आदि करके शिथ्य, गुरू का उपकार करता है, राजा प्रजा, या पिता पुत्र, आदि में भी 
इसी प्रकार परस्पर अनुग्रह किया जाना समभलिया जाय । 


, उपझार हत्यनुव॒त् ते, ततः परस्परं जीवानामसुमानमित्पाह । 


पंचम- अध्याय श्श्प्‌ 


यहाँ “उपकार:” इस शब्द की शअ्नवृत्ति कर ली जाती है तिस कारण जीवो के परिष्व्यमान 
उपकारो करके परस्पर में भ्रन॒ग्रह करने वाले जीवो का प्रनमान होजाता है, इसी बात को ग्रन्थक|र 
प्रगली वार्तिक द्वारा स्पष्ट कह रहे हैं । हु 


जीवानामुपकारः स्यात्परस्परमुपग्रह: । 
संतानान्‍्तरवद्धाजां व्यापारादिरतोनुमा ॥१॥ 


परस्पर में एक दूसरे का श्रनुग्रह करना जीवो का उपकार होसकता है, श्रन्य सन्‍नानो के समान 
उस उपकार करके जीवोका अनुमान हो जाता है, सन्‍्तानान्त रको धारनेवाले जीबो के व्यापार प्रालिगन, 
शिक्षा आरदिक है इनसे उन सन्‍्तानान्तरों का अनुमान होजाता है। भावाथ-श्रल्पज्ञ जीवों को दूसरों की 
प्रात्माओं का प्रत्यक्ष होता नही है, व्यापार करना, वचन बोलना, आदि क रके भ्रन्य सन्‍्तानों का पनु- 
मान कर लिया जाता है. इसी प्रकार परस्पर के उपग्रह स्वरूप उपकार करके पश्रनुग्राहक जीवो का श्रन- 
मान कर निया जाता है। ४ 
संतानांतःभाजो हि जी या परस्परमसंविदास्मानः कायतोलुमेयाः स्युने पुनरैक्पभाज; । 
तच्च काये परस्परसुपग्रहः। स च व्यापारादिरालिंगनादिवाहना दि मिर््यापार: । अनुनयन हितप्रति- 
पादनादिव्याहारः | स च परस्परम्नुपलम्यमान! सवानांतरत्व साधयतीति तदमुमेयाः संतानांतर- 
भाजो जीवाः । 


सम्तानानतरोकों धारने वाले जीव जब कि परस्परमे ग्रसविदित स्वरूप है यानी अपनी आत्मा 
4। तो स्वसम्वेदन प्रत्यक्ष होसकता है दूसरोकी झात्माग्रो का स्वसम्वेदन प्रत्यक्ष नही होपाता है तथा वे 
सन्ताना-त र-वर्ती जीव अव्यभिचारी कार्य हेतुझ्रो से श्रनूमान करने योग्य होसकते हैं किन्तु फिर वे 
सनन्‍्तातान्‍त- वर्ती जीव ब्रह्माद्र तवादियों के विमर्षण अनुसार एकता को धारने वाले तो नही हैं वह 
ग्रनेक सन्‍्तानवर्ती जांवो का कार्य तो परस्पर मे एक दूसरे का भ्रनुग्रह करना है श्र वह भ्रन ग्रह तो 
व्याप र करना विनय करना,लेन देन करना बाइना बाटना,श्रादि है, झआलिगन करना, प्र मालाष, गुह्य 
ग्राख्यान ग्रादि श्रौर वाहन ( घोडा सवार को लाद लेजाता है और सवार घोड़े को पौष्टिक भोजन, 
मदन, टहलना,खुजाना,ग्रादि करके प्रसन्न रखता है भ्रध्यापन ग्रादि क्रियाओश्रों करके व्यापार करना वह 
श्रन ग्रह है भौर अनुनय करना तो हित मार्गंका प्रतिपादन,सुन्दर श्राख्यान आदिक वचन बोलना है गौर 
बह जीवो के प१रस्परमे देखा जारहा पनुग्रह तो श्रत्य सन्‍्तानोकी सिद्धि करा देता है इस कारण सन्‍्ता- 
नानन्‍तरों को धारनेवाले श्रनेक जीव उस परस्परोपग्रह करके अनुमान कर लेने योग्य है । पूर्वे सृत्रो के 
विवरण में भी इसीढंग से धर्म ग्रादि चार द्वव्यों का अ्रनुमान कर लेना कहा जा चुका है। 


परस्पर संडृत्या संतानान्तरव्यवहार इत्ययक्त' पुरूुषाढ तवादस्य पूर्वेमेव निरस्त- 
स्वासंवेदनाई तवादवत्‌ । 


यहाँ कोई ग्रद्व॑ तवादी झ्राक्षेप करता है कि संसार मे एक ही परत्रह्म है परस्पर में न्यारी न्‍्यारी 
सन्‍्तानो के होरहे व्यवहार तो मूठी कल्पनाझो से गढ़ लिये गये हैं जंसे कि शरीर में एक धरखण्ड श्रा- 
त्मा के भी खण्ड मान लिये जाते हैं, मेरे सिर में पीड़ा है, पाव मे सुख है भ्रादि | ग्रन्थकार कहते है दि; 


१५६ इलोक-बा तिके 


यह भद्दे तवादियों का कहना यूक्ति रहित है क्योकि बौद्धो के संवेदनादई तबाद के समात पुरुषाद त बाद 
का पूर्व प्रकरणों मे ही मिराकरा किया जा चुका है | शुभ भ्रशुभ कम, विद्या अ्रविद्या, सवृत्ति परमार्थ, 
रोगी नीरोग, बद्धमुक्त, ये सब द् तवाद मे ही सध पाते है, प्रत सूश्रकार का “जीवानां” यह बहुवचन 
पद और “परस्पर में एक दूसरे का उपग्रह” ये दोनो पद अ्रतीव उपयोगी सम"भे गये है यहा तक पांचवें 
द्रव्य-जीवो का उपकार कह दिया है। 

ग्रब मृत्रकार महाराज के प्रति किसी का प्रश्न है कि उपकारो द्वारा सत्‌ पदार्थोंके ग्ननुमान 
कराने के भ्रवसर पर सदूभूत छठे काल द्रव्य के उपकार का कथन करना भो आवश्यक है ऐसे जिज्ञासु 
के उत्तर-स्थरूप अग्रिम सूत्र को श्री उमास्वामी महाराज कहते है-- 


वतना परिणामः क्रिया परलापरले च कालस्य ॥ २२॥ 


वर्तना, परिशाम,क्रिया परत्व और अ्रपरत्व ये काल द्रव्यके उपकार है। अर्थात्‌-निश्चय काल 
करके छूहो द्रव्यो की वर्त्तना होती है। श्ौर व्यवहार काल करके श्रपरिस्पन्दात्मक परिणाम या परि- 
स्पन्द-भ्रात्मक क्रिया और कालकृत छोटापन, बडापन, ये शअनुग्रह होते रहते हैं। 


वस्यंते वतनमात्र वा बतना, वृत्तेण्यन्तातकर्मशि भावे वा युक्‌ तस्यानुदासेस्वात्ताच्छी- 
लिको वा यूच्‌ बर्तनशीला वर्तनेति । 


प्रत्येक पदार्थ मे उत्पाद, व्यय, ध्रौव्यो, करके प्रति समय जो वर्ताई जाती है, बह वत्तना है | 
प्रथवा नवीन से कुछ जीणा॑ होना स्वरूप वत्तंन मात्र ही वर्तना मानी गयी है। पदार्था, क्तेन्ते, काल 
प्र रयति, इति काल' पदार्थान्‌ वत्तयति, वत्तेयिता-हेतु. कालः, वर्त्यंन्ते पदार्था कालेन , श्रथवा वर्त्य॑ते 
इति भाव मात्र । यहा यदि “ करणाधिकरणायोश्च ” इस सूत्र करके वर्तते झनया था बतते अस्या 
यो विग्रह कर बृतु धातु से करए प्रथवा ग्रधिकरणा मे युट्‌ प्रत्यय किया जाता तो ठकार इत्‌ होने से 
स्त्रीलिंग की विवक्षा में डी प्रत्यय प्राप्त होता, वत्तेना पद ठीक नहीं बन सकता था ग्रत बतना शब्द 
को यो बना लिया जाय कि “ बरतु बनने ” धातु से दि प्रत्यय कर पुत्र ण्यन्त वृतु धातु से कम अथवा 
भाव मे युच्‌ प्रत्यय कर लिया जाता है। यु को झ्नन करते हुये स्त्रीलिग की विवक्षा होने पर प्राट्‌ 
प्रत्पय कर वर्त्तना शब्द बना लिया जाता है। प्रथवा वृतु धातु का श्रनुदात्त इत्‌ संज्ञक-पना है, तभी 
तो यह झ्रात्मनेपदी है। अनुदात्त इब होने से “ अनुदात्ते तश्च हलादे ” सूत्र करके तच्छील ग्रथ में 
प्रयुक्त किया गया युच्‌ प्रत्यय कर लिया जाय वत्तंन स्वभाव रूप पदार्थ ही वर्तना है। यो तत्‌ शील॑ 
यस्या इस प्रकार ताच्छीलिक युन्‌ प्रत्यय होजाता है, वत्तंनशील ही वत्तना है। इस प्रकार वचना शब्द 
की निरुक्ति द्वारा यश्ञायोग्य श्रथं निकाला जा सकता है | 


का पुनरिय ! प्रतिद्रत्यपर्यायमंतर्नीतेकसमया स्वसत्तानुभूतिवतना । द्रब्य वच्यमाय 
तस्य पर्यायो द्रव्यपर्यायः द्रव्यपर्याय द्रब्यपर्याय प्रति प्रतिद्रव्यपर्यायं अन्तर्तनीत एक: समयोन- 
पेस्यंतर्नीवेकसमया । का पुनरसौ ! स्वसस्षानुभ्रूतिः स्वस्येव स्वत्ता स्वस्ता अन्याप्ताधार णी जन्‍्म- 
व्ययश्रीव्येक्यदृत्तिरित्यश! । 'उत्पादव्ययप्रीग्ययुक्क सत' इति दचनात्‌ | न दि सच्तात्यंतं मिश्रा 
स्वाअयादूपपद्ते | बुद्धथमिधानानुप्रदतिलिंगेनानुमीयमाना संकेवेस्ययुक्तं, साहश्योपचारात- 


पचम-अप्रष्याय १५७ 


देकह्पप्रत्ययप्रवृश्त! | जीबाजोब -तदभेदप्रभेद। संवध्यमाना दिशिष्टा शक्तिमिरनेकरेत भस्कंद- 
तीति स्वसत्ताया अनुभूतिः सा वर्ना वर्त्यम/नत्मात्‌ बतनमात्रस्वाडा तदुच्यते । 


किसी का प्रइन है कि यह बतंना फिर क्‍या पदार्थ है ? ग्रन्थकार इसका समाधान थो देते हैं, 
कि जिस स्वकीय सत्ता की अनुभूति ने द्रव्य की प्रत्येक पर्याय के प्रति उत्पाद, व्यय, श्ौ्य-भ्रात्मक 
एक बृत्ति को एक ही समय में गर्भित कर लिया है। 4ह स्वकीय सत्ता का तदात्मक रस स्वरूप प्रनु- 
भवन करना वत्तना है, यहाँ ज्ञान स्वरूप अनुभव नही लिया गया है । किन्तु स्वकीय केवल उत्पाद, 
व्यय, श्रौव्यों की युगपत्‌ प्रशृत्तिरूप सत्ता की प्रत्येक पदार्थ मे पाई जाने वाली एक-रसता ग्रहण की गई 
है । इस वत्तना के भ्रकलक लक्षण का अ्थ इस प्रकार है कि “उत्पादव्ययश्रौव्य-थुकतं सत्‌, सद्द्वव्य- 
लक्षण गुशापयंयवद्द्रध्य” इनस्ृत्रो करके द्रव्य का लक्षण भविष्य मे कहा जाने वाला है। उस द्रब्य की 
पर्याय को द्रव्यपर्याय कहा जाता है। द्रव्य-पर्याय, द्रव्यपर्याय के प्रति जो बह्‌ प्रतिद्रव्य पर्याय है, यो 
षप्ठीतत्पुरुष पूवक अव्ययीभाव समास बृत्ति की गयी है। जिसने एक समय को श्रग्तरग मे प्राप्त कर 
लिया है, वह “अ्रन्तर्नीतिकसमया” है। फिर वह अन्तर्नीतेकसमथा क्‍या है ? इसका उत्तर स्वकीय सत्ता 
का अनुभव करना है, केवल अपनी ही सत्ता को स्वसत्ता कहा गया है। भन्‍्य पदार्थों मे साधारण रूप 
से नही पाई जा रही वह सत्ता है, इसका स्पष्ट अभ्रथं यह है कि उत्पत्ति, व्यय, श्रौर ध्रौव्यो को एकपने 
करके वृत्ति होना सत्ता है। स्वय सूत्रकार का इस प्रकार वचन है, कि उत्पाद, व्यय, भ्रौव्यो से युक्त 


यानी वदात्मक वर्त रहा सन्‌ है। 


वशेषिक विद्वान्‌ सत्ता को श्रन्य भ्रनेक पदार्थों मे साधारण रूप से वत्त रही एक, नित्य, तथा 
स्वकीय आश्रय होरहे द्रव्य, गुण, कर्मों से सवंया भिन्न स्वीकार करते हैं । वंशेषिक दशा न के प्रथम 
अध्याय मे सूत्र है “द्रव्यगुणकरमंम्थोर््धान्तर सत्ता” किन्तु यह वेशेषिकों का मन्तव्य युक्तिसिद्ध नही बन 
पाता है क्योकि अपने आश्रय मानेगये द्रब्य झ्रादि से सर्वथा भिन्न होरही सत्ता जाति प्रतीत नहीं होती 
है | वैशेषिक यो मान बेठे हैं कि पृथिवी द्रव्य, जल द्रव्य, भ्रात्मा द्रव्य इत्यादिक द्रथ्य द्रव्य ऐसे शब्दों 
की पीछे पीछे प्रवृत्ति होना स्वरूप ज्ञापक हेतु करके वह द्रव्यत्व जाति जैसे एक है, उसी प्रकार सत्‌ सत्‌ 
द्रव्य सन्‌ है. ग्रुणः सत्र है, कं सत है, इस आ्लाकार की बुद्धि और शब्दों की अनुप्रवृति होना स्वरूप 
लिग करके अनूमित की जारही वह सत्ता जाति एक ही है “ सदिति यतो द्रव्यगुणकर्मंसु सा सत्ता” ।७॥ 
वंशेषिक दश्शत के सातमे क्‍्रध्याय का सूत्र है। सत्‌ इस प्रकार का ज्ञान या लोकव्यवहार जिससे द्वब्य, 
गुण, कर्मो में होता है वह सत्ता है । ग्यारहवासूत्र यह है, कि “सदिति लिगाविशेषादविशेषलिगाभावा- 
च्चैको भाव ॥ १७ ।” द्रव्य गुण कर्मों मे सत्‌ सत्‌ ऐसा ज्ञापक लिग विशेषता-रहित होकर प्रवतंता है, 
प्रौर सत्ताके विशेषोका सूचक कोई भ्रन्य लिग नहीं है, इस कारण भाव यानी सत्ता पदार्थ एक ही है। 

श्राचार्य कहते है कि वेश्लेश्निकों का कहना प्रयुक्त है क्योंकि सहशपम्र के उपच्चारसे उन सत्तापक्‍़्नो 
के एकपने का ज्ञान प्रवत जाता: है | हा वस्तुतः विचाराजाय तो जीव, झज्जीब, पदार्थ भौर उनके भेद 
प्रभेद होरही भ्रनेक व्यक्तियों के साथ प्रविष्वर्भाव सम्बन्धको प्राप्त होरही वह सत्ता या सत्तायें विशिष्ट 
शक्तियो करके प्रनेकपन को प्राप्त कर लेती हैं भर्थाव्‌-- प्रनेक द्रव्यगुरए् कर्मों से यद्धि एक सत्ता व्यापती 
ता श्रन्तराल में भ्रवश्य दीखती । दूसरी बात यह है कि घट के उपजने पर बह सक्ला कहां से आकर घट 
के साथ सम्बन्धित होजाती है ? बताभ्ोो, यदि वहा ही प्रथम से विश्वमान थी तो प्राश्ययके विना भला 


श्भ्८ इलोक-वातिक 


कंसे ठहरी रही ? तथा घट के फूट जाने पर वह तुम्हारी नित्य, व्यापक, मानीगयी सत्ता विचारी 
विना आश्रय के कंसे ठहरी रह सकती है ? 


अ्त' “नित्यमेकमनेकानग् सामान्य” यह लक्षण टीक नही है। हां “ सहृशपरिणमस्तियंक 
सामान्य ” यह लक्षण समुचित है। जगत्‌ मे प्रत्येक पदार्थ की सत्ता न्यारी न्‍्यारी है, हा सहश होने से 
उन श्रनेक सत्ताश्रो मे एकपन का उपचार भले ही कर लिया जाय जैसे कि दूसरे दिन भी उसी शीणी 
मे से प्रोषधि दे देने पर रोगी कह देता है कि वंद्य जी | यह तो वही आऔषधि है, जो कि कल ख'ई 
थी किन्तु कल वाली औषधि + कल ही खाई जा चुकी है ' यह तो उसके सहश है, इसी प्रकार सत्ता 
में एकपन का व्यवहार होजाता है। अपने अपने न्‍्यारे न्‍्यारे अगुरुलघु गृण-प्रनसार अस्तित्व गृण की 
पारणति होरही सत्ता भी न्यारी न्‍्यारी है। 'स्वपरादानापोहनव्यवस्थापाद्य खलु वम्तुनो वस्तुत्व” सभी 
वस्तुये अपने भ्रशों को पकडे रहती हैं श्रौर दूसरों के सत्वो का परित्याम करती रहती है किसी के 
भी न्यारे न्यारे भ्र शो का अन्य किसी के साथ सम्मि+>ण या एकीभाव नहीं हासकता है । एश्वा स्वकाय 
स्वकीय सत्ता की जो अनुभूति यानी एकतानता है, वह वर्तना है। कर्म मे युच््‌ करने पर वत्ताया जा 
रहापन होने से वह वतंना कह दी जाती है। अथवा भाव में युत्र करने पर केवल वर्ता "ते .स क्रिया 


मात्र से वह वर्त्तना कह दी जाती है । 

भावार्थ--प्रत्येक पदार्थ प्रति समय उत्पाद, व्यय, ध्लौव्य स्वरूप परिणमन करत, सन्‍्ता झपनी 
निज सत्ता का एक रस लेरहा वर्तता मे निमर्न है उस वत्तेना का उपादान कारण वह वह पदार्थ है। 
हा वतेना का निमित्त कारण कालद्रव्य है ग्रत काल द्रव्य का उपकार वर्तना इष्ट की गयी है। विशेष 
यह कहना है, कि कई विद्वान्‌ जैसे धर्म द्रव्य गति कराने मे उदासीन निमित्त है उसी ५+ र बर्तना 
करानेमे कालको उदासीन काररणा मान लेते हैं। फिर भी वतयिता या परिणमयिता काल का निमित्त- 
पना कुछ प्र रकता को लिये हुये है, सभी कारणो को एक ही ढंग से काये करने के लिये नहीं हावा 
जाता है। घट की उत्पत्ति मे कुलाल, चक्र, डोरा. मिट्टी, अदृष्ट, रासभ, दण्ड आकाश, काल ये सत्र 
न्यारे न्‍्यारे कत्तंव्यो द्वारा कारण होरहे हैं। निगोदराशि से जीव को निकाल कर व्यवहार राशि मे 
लाने के अवसर पर कालाणुओ का प्रभाव ( जौहर) अनुप्तित होजाता है। सम्यवत्वादि की प्राप्ति या 
नियत काल मे फल, पुष्प, तृण, वलली श्रादि के लगने अथवा ऋतु परिवर्तन मे जहाँ काल लब्धि को 
कारण माना गया है। एवं श्रष्टमी, चतुर्दशी पर्व भ्रष्टान्हिका, दशलक्षण प्व, कल्याण दिवस आदि 
फी शक्तिश्रो का निरूपण है। वहा व्यवहार काल की भी सामथ्यं का अनुमान लगाया जा सकता है, 
« दब्वपरिवट्ट रूवो जो सो कालो हवेद ववहारो” (द्रव्य संग्रह) गति कराने में धर्म द्रव्य की उदा- 


सीनकारणता भौर उक्त कार्यों मे काल की निर्मित्त-कारणता का अन्तर स्पष्ट है| 
अन्तर्नीतेकसमय: स्वसत्तानुभवों भिदा। 
यः प्रतिद्वव्यपर्याय वर्तना सेह कीर्त्यते ॥ १ ॥। 
यस्माक्तर्मण भावे व ण्यंताइतें: स्त्रियां युचि । 
व॒र्तनेत्यनुदाचेत्ताच्दील्यादी वा युवीष्यते ॥ २ ॥ 


पृंचम-ग्रध्याय॑ १५६ 


उक्त वतनाका वातिकों द्वारा ग्रन्थकार करके यो विवरण किया जा रेहा है कि द्रव्यके प्रत्येक 
पर्याय के प्रति जो एक समय का श्रन्तरग मे प्राप्त करता हुआ्ना भेदविवक्षा प्रनुसार स्वकीय सत्ता का 
अनुभव है, वह यहा प्रकरणमे वर्ततना वखानी जाती है, जिस कारण से कि वर्तना शब्द की व्याकरण 
द्वारा सिद्धि यो की जाती है कि रि प्रत्ययान्त वत्ति धातु से कर्म या भाव मे यूच् प्रत्यय करने पर 
सत्रीलिंग की विवक्षा होतेसन्ते “ वर्तना ” यह छाब्द निष्पन्न होजाता है प्रथवा भ्रनुदात्त इत होने से 
ताच्छील्य, भ्रधिकरणा, भ्रादि भर्थमे युच्‌ प्रत्यय करने पर वर्तेना शब्द बन गया इ५. कर लिया जाता है 


धर्मादीनां हि वस्तूनामेकस्मिन्नविभागिनि । 
समये वर्तमानानां स्वपर्याये: कथंचन ॥ ३ ॥ 
उत्पादव्ययभीव्यविकल्पंबहुधा स्वयं । 
प्रयुज्यमानतान्येन वर्तना कर्म भाव्यते ॥ ४॥ 
प्रयोजन तु भावः स्थात्स चातो तत्योजकः । 
काल हत्येष निर्णीतो वर्तनालकज्षणोंजसा ॥ ५ 0 


बहुत प्रकार उत्पाद, व्यय, ध्रौव्यो के, विकल्प स्वरूप अपनी पर्यायों करके एक श्रविभागी 
समय में किन्ही न किन्‍्ही क।रणो अ्रनुसार स्वय वर्तन कर रहे धर्म भादिक छहो वस्तुप्रो की जो 
भ्रन्य किसी प्रयोजक कारण क रके प्रयुज्यमानपना है। वह वर्तना नाम की क्रिया विचारलो जाती है । 
भावार्थ--धर्मादिक छही द्रव्ये अपने श्रन्तरग, वहिरग काररो भ्रनुमार प्रत्येक समय में अपनी अपनी 
झनेक उत्पाद, व्यय, ध्रौव्यो, के विकल्प स्वरूप पर्यायों करके प्रनेक ढगो से स्त्रय वर्त रही हैं। तथापि 
किसी श्रन्य प्रयोजक कर्ता करके इन धर्मादिको मे प्रेरितपना विचार लिया जाता है। बस वही वर्तना 
इस प्रयोजक कर्त्ता काल के द्वारा किया गया उपकार है। प्रयोजक काल का भाव तो धर्मादिको का 
वर्ता देना प्रयोजन है, और वह जो उनका प्रयोजक यह काल है। इस प्रकार यह निर्दोष रूप से वर्त्तना 
नामक लक्षण का धार रहा काल द्रव्य निर्णीत होजाता है। नवगणी या दशगरझणी का कर्ता प्रयुज्व 
होजाता है, और ण्यम्त का कर्त्ता प्रयोजक होजाता है। प्रयोजक का प्रयो ,न पहा वर्तना नामक परि- 
ण॒ति है, जोकि युक्तियो से शीघ्र समभली जाती है । 


प्रय्षतोपसिद्धापि वर्तनास्मारशां तथा । 
व्यावहाररिककार्यस्य दशनादनुमीयते ॥ ६ ॥ 
यथा तंदुलविक्लेदलक्षण॒स्य प्रसिद्धितः। 
पाकस्योदनपर्यायनामभाजः प्रतित्षएं ॥ ७ ॥ 
सुक्मतंदुलपाकोस्तीत्यनुमानं प्रवर्तते। 
पाकस्येवान्यथेष्टल्य सर्वथानुपप्त्तित: ॥ ८॥ 
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तथेब स्वात्मसद्भावानुभूतो सर्ववस्तुनः । 

प्रतिक्षणं वहिहेंतुः साधारण इति धुवम॥ ६ ॥ 
प्रसिदद्रव्यपर्यायवृत्तो वाह्मस्य दर्शनाव। 
निमित्तस्यान्यथाभावाभावा निश्चीयते बुधे: ॥ १० ॥ 


हम सारिसे ग्रल्पज्ञ जीवो के यहा प्रत्यक्ष प्रमाणसे प्रसिद्ध नही भी होरही वर्तना तिस प्रकार 
व्ययहा रोपयोगी कार्य के देखने से भ्रनुमित होजाती है। जिस प्रकार कि चावलों का अस्निसयोग प्रन- 
सार खदर, वदर, होकर पकना-स्वरूप पाक की प्रसिद्धि होजाने से यह अभ्मान प्रवर्त जाता है कि 
भात इस नाम को धारने वाली पर्याय का पूर्व मे प्रत्येक क्षण में सूक्ष्म रूप से चावलो का पाक हुआा 
है। भ्रन्यथा यानी प्रतिक्षण यूक्ष्महप से पाक होना यदि नहीं माना जायगा ती. इष्ट होरहे पाक की 
सभी प्रकारो से सिद्धि नही होसकती है। भावार्थ -प्रत्येक क्षरा मे सूक्ष्म परिखाम करता हुप्रा बालक 
जिसप्रकार युवा होजाता है। उसी भ्रकार प्रग्नि द्वारा चावलो को पकाने पर भी क्रम क्रम से सूक्ष्म 
पाक होते होते भात बन सका है, प्रस्यथा नही । अत उन ग्रतीन्द्रिय सुक्ष्म पाकी का जैसे प्रनमान कर 
लिया जाता है। उसी प्रकार वर्तना का अनुमान कर लिया जाता है | सम्पूर्ण वस्तुओं के प्रत्येक क्षण 
में होने वाले अपने निज सदुभाव के श्रनु भव करने मे कोई साधारण वहिरग हेतु है। यह निश्चित मार्ग 
है, द्व्यो की प्रसिद्ध होरही पर्यायों के वर्तने मे भी वहिरग निमित्त कारण देखा जाता है । भ्रन्यथा उन 
पर्यायों के भाव का अ्रभाव है, श्रत. प्रन्यथानुपर्पन्षि द्वारा विद्वानों करके उस अतीरिद्रिय भी वर्तना का 
निश्चय कर लिया जाता है, वह वर्तता काल द्रव्य करके किया गया उपकार है । 


आदित्यादिगतिस्तावन्न तद्भेतुवि भाव्यते । 
तस्याप स्वात्सत्तानुभूतो हेतुन्यपेत्षणात्‌॥ ११ ॥ 


मुख्य काल को नही मानने वाले श्वेताम्बर कहते है कि सूर्य चन्द्रमा प्रादि की गति या ऋतु 
ग्रवस्था, भ्रादि उस वर्तना की प्रयोजक हेतु होजायगी । इस पर ग्रन्थकार कहते हैं, कि सूर्म प्रादि की 
गति तो उस वर्तना का हेतु नही है । यह बात यो विचार ली जाती है कि उन यूर्य प्रादि के गमन या 
ऋतु की भी स्वकीय निज सत्ता के भ्रनुभव करने मे किसी भ्रन्य हेतु की विज्येषतया प्रपेक्षा होजाती है। 
प्रत. भ्रन्य हेतु काल द्रव्य का मानना श्वेताम्बरों को भी आवश्यक पड़ेगा । 


न चेव॑मनवस्था स्याक्ताज॑स्पान्यन्यपेक्षणार्त । 
स्ववृत्तों तत्स्वभावत्वात्खंयं वृत्तेः प्रसिद्धित: ॥ १२ ॥ 


यदि कोई थो कहे कि धर्मादिक की वर्तना कराने मे काल द्वव्य॑ साधारण हेतु है प्रौर काल 
द्रव्य की बर्तन! में भी वेक्तविता किसी प्रन्य॑ द्रव्य की अाकश्यकेता पडेगी श्रौर उस श्रन्य द्रव्य की वतना 
करानेमे भी द्रव्यान्तरो को आकाक्षा बढ़ जानेसे प्रमवस्‍्या दोष होगा । ्रन्‍्थकार कहते है कि हमारे यहां 
इस प्रकार श्रनवस्था दोष नही आता है क्योकि कालें को अन्य द्वग्य की व्यपेक्षीं नही है भ्रपनी बर्तना 
करने मे उत काल का वहा स्व॒माव हैं क्योकि ृतेशों के बर्तनों करों के संभाँगें काल द्रदय कौ स्वय 


५ 
| 
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निज मे बर्तना करने की प्रसिद्धि होरही है जैसे कि आकाश दूसरो को झवगाह देता हुश्ा स्वय को भी 
प्रवगाह दे देता है, ज्ञान भ्रन्य पदार्थोको जानता हुग्ना भी जान लेता है । 


तथैव सवभावनां स्वयं वृत्तिन युज्यते। 
दृष्टप्टवाधनातर्वादीनामिति विचितितम ॥१३॥ 


यहा किसी का यह कटाक्ष करना युक्त नही है कि जिस प्रकार काल स्वयं अपनी वत्तना का 
प्रयोजक हेतु है उस ही प्रकार सम्पूर्ण पदार्थों की स्वमेव बर्तता होजायगी कारण कि घट, पट श्रादि 
सम्पूर्ण पदार्थों को स्वय ब्रतना का प्रथोजक हेतुपना मानने पर प्रत्यक्ष, प्रनुमान, झादि प्रमाणों कर ऊै 
वाधा प्राती है, इस बात का हम पूर्व प्रकरण में विशेष रूप से विचार कर चुके है, प्रदीपका स्वपरोद्यो- 
तन स्वभाव है, घट का नहीं । कतक फल या फिटकिरी स्वयं को और कीच को भी पानी मे नीचे बैठा 
देते है, वायु या फेन नही । 


न दृश्यमानतेवात्र युज्यते वर्तमानता । 
वर्तमानस्य कालत्य भाषे तस्या: खतो स्थिते; ॥१४॥ 
प्रत्य्षासंभवासक्त रनुमानाययोगत:। 


मर्वप्रमाणनिन्हृत््या सर्वशून्यत्वशक्तितः ॥१५॥ 


मुख्य काल भौर व्यवहारकाल को नही मानने वाले बौद्ध यहा कटाक्ष करते हैं कि वततमान 
काल कोई पदार्थ नही है, निविकल्पक दर्शन द्वारा जो पदार्थों की हृश्यमानता है वही वर्तंमानता है भ्रत 
एवं इस अन्यापोह रूप धर्म को ही वर्ततन। कहा जा सकता है, इसके लिये इतने लम्बे चौडे कार्य कारण 
भाव के भानने की अवश्यकता नही । भ्राचाय कहते है कि यह बौद्धों का कहना युक्तिपूर्ण नही है क्योकि 
वर्नमानकाल का प्रभाव मानने पर उस हृद्यभानता की स्वयं अपने श्राप से व्यवस्था नही होसकती है 
क्योकि “हृशि प्र क्षण” धातु से कर्म मे यक करते हुये पुन. वर्तमानकाल की विवक्षा होने पर “शानच' 
प्रत्यय करने पर हृदयमान बनता है, दूसरी बातयह है कि वर्त मान कालके नही सानने पर प्रत्यक्ष प्रमा- 
णके ग्रसम्भव होजानेका प्रसंग होगा क्योकि वर्त मान कालीन पदार्थोको इन्द्रिय, अनिन्द्रिय-जन्य प्रत्यक्ष 
जानते हैं, प्रत्यक्ष को मूल मान कर प्रनुमान आदि प्रमाण प्रव॑तंते है भ्रत प्रत्यक्ष प्रमाण का असम्भव 
होजानेसे प्रनुमान आदि प्रमाशोकी योजना नही हासकती है, ऐसी दशाम सम्पूर्ण प्रमाणोका श्रपलाप 
होजानेसे 6बं पदार्थेकि शुन्यपनका प्रसंग श्रावेगा जो कि किसीका भी इष्ट नही है, झ्तः बतं॑मान कालका 
मानना भप्रत्यावश्थक है। जो पण्डित यो कह देते है कि 'वर्तमानाभाव. पतत, पतित पतितब्ध कालोपपत्ते:” 
प्रर्थात्‌ृ-वर्त मानकाल कोई नही है क्योकि बृक्ष से पतन कर रहे फल का कुछ देश तो पतित होकर भूत- 
काल के गभ में चला गया है श्रौर कुछ नीचे पडने योग्य देश भविष्य काल में ध्राने बाला है श्र+' भूत 
पतित और भविष्य पतितव्य काल ही हैं। उन पण्डितो की यह तक निस्सार है जब कि फल का वर्स- 
मान काल में पतनहोंरहा प्रत्यक्ष सिद्ध है, वतमान को मध्यवर्यी मान कर ही भरत, भविष्य काल माने 
जा सकते है, अ्रत्यथा नही । 

२१ 


हरे 'इलोक -वातिके 


स्वसंविदद्वय॑ तत्वमिच्छतः सांप्रतं कथम्‌ 
सिद्धय न्न वर्तमानोस्थ कालः सूक्ष्म: स्वयंप्रभुः ॥१६॥ 


जो बौद्ध बहिरग सम्पूर्ण पदार्थों को नहीं मान कर स्वसम्वेदना दे त को ही तश्व इच्छते हैं उनके 
यहा वर्तमान काल मे वर्त रहा सस्बेदताह त भला किस प्रकार सिद्ध नहीं होगा ? श्रौर ऐसा मानने पर 
इस सम्बेदनाद तका स्वय प्रभु हारहा शौर परम सूक्ष्म वर्तमान काल सिद्ध नही होवे ? यानी वर्तमानकाल 
भ्रवश्य सिद्धहोजावेगा । क्षरशिक-वादी बौद्धों को बडी सुलभता से वर्तमान क्षण इष्ट करना पढ़ेगा 
कारणकि वेतंमान क्षणमे पदार्थकी सत्ता भा ते हुये उन्होंने दूसरे क्षणमे पदार्थों का स्वभाव से होरहा 
विनाश इृष्ट किया है “द्वितीयक्षणबृत्तिध्वसप्रतियोगित्व क्षरशिकत्व,, । 


ततो न भाविता द्रच्यमाणता नाप्यतोतता | 
रृष्टता भाव्यतीतस्य कालस्यान्यप्रसिद्धितः ॥१७॥ 


तिसही कारण भविष्यमे दशनका विषय होजाना यह दृक्ष्यमाणता ही भविष्यता नही है श्रोर 
तिस ही कारंश हृष्टता ही अतीतपना भी नही है क्योंकि अन्य भी भविष्य से होने वाला भावी काल 
धोर होचुके भ्रतीत काल के झ्रात प्रोत चले भ्रारहे अ्न्वय की प्रसिद्धि होरही है। ज्ञनन करके देखा जा- 
चुकापन या देखाजायगापन केवल इतना स्वभाव ही भूतकाल था भविष्यकाल नहीं है किन्तु यथार्थ मे 
पदार्थों के परिणमधिता भूत, बतं मान, भविष्य, काल हैं । 


गत॑ न गम्यते तावदागतं नेव गम्यते। 
गतागतविनिमु क्त॑ गम्यमानं न गम्यते ॥१८॥ 
इत्येवं वतेमानस्य कालस्याभावभाषणं । 
स्ववाग्विरुद्धमाभाति तन्निषेषे समत्वतः ॥१६॥ 


निषिद्ठमनिषिद्ध वा तद्द्योन्मुक्तमेव वा । 
निषिष्यते न हि केवं निषेधो विधिरेव वा ॥२०॥ 


कोई पण्डित कहते हैं कि कोई पथिक मार्ग मे गमन कर रहा है जितना मार्ग वह गमन कर 
चुका है वह फिर गमन नही किया जाता है क्योकि वहू गत होचुका श्रौर जो भविष्य में भाने यीग्य 
मार्ग है बह भी गमन नहीं किया जा सकता है कारण कि वह तो भविष्य काल में गमन किया जबिगा 
झब गत और श्रागत मार्गसे रहित कोई गम्वमान स्थल शेष नही रहा तो वह नहीं गसन किया जायगा 
ऐसी दक्षा मे गत और गमिष्यमाण से आ्रत्तरिक्त वर्ते मानका कोई गम्यमातर शेष नही रहता हैं। 

ग्राचार्य कहते हैं कि इस प्रकार जो पण्डित वर्तमान कालके ग्रभाव को वखानते हैं उनका 
भाषरा स्ववचन-विरुद्ध प्रतीत हो रहा है क्योकि उस वर्तमानके निषेधमे भी समान रूपसे बसे ही भ्र।क्षप 
प्रवर्त जाता है हम जैन उन वतमान काल का निषेध करने वाले परण्डिता से पूछते हैं कि प्राप निषिद्ध 


पंचम- अध्याय रद्द 


पदार्थंका निषेष करते हो ? भधवा नही-निथिद्ध पदार्थ का निषेध करते हो ? भ्थवा क्‍या निबिद्ध भौर 
प्रतिषिद्ध उन दोनो स्वभावो से रहित हो रहे ही पदार्थका निषेध करते हो ? तीनो पक्षोमे इस प्रकारका 
निषेष नहीं बन सकता है, 4६ हो बन बंठेगी. निषेध कहां रहा ? प्रर्थात-निषिद्ध का निषेध करने पर 
सद्भाव उपस्थित होजाता है और भ्रनिषिद्ध का निषेध करते हुये वदत्ोब्याघात दोष है फिर भी विधि 
ही भ्राई तथा जो निषिद्ध भी नहीं भौर झनिषिद्ध भी नहीं उसका परिशेष मे जाकर विधान होजाता 
है, निषिद्ध नही, झनिषिद्ध भी नहीं यी दोनों मे से किसी भी एक का निषेध करते ही कट दूसरे का 
विधान होजाता है, यो व्याघात हुआ जाता है प्रथवा सत्‌ का निषेध भी नहीं होसकता है, विरोध 
है, खरविषाणके समान । प्रसत्‌ पदार्थका भी विषेध नहीं होसकता है, भ्रत वर्तमान कालका भी निषेध 
झ्शक्य होगया । बात यह है कि कुचोद्यो द्वारा किसी भी सदृभूत पदार्थ का निषेध था प्रसदृभूत पदार्थ 
का विधान करना अन्याय है। 


क वाभ्युपगमः सिद्ध त्‌ प्रतिज्ञाहानिसंगत:। 
तस्य स्वयं प्रतिज्वानाइत॑मानस्य तब्रतः ॥२१॥ 


तथ्रेव च स्वयं किंचिटरेरभ्युपगम्यते। 
तथेव गम्यते कि न क्रियते वेद्तेषि च ॥२२॥ 


संवेदनाइयं तावद्विदितं नेव वेद्यते । 
न चाविदितमात्मादितत्॑ वा नापि तदृद्यं ॥२३॥ 


हति स्वसंविदादीनामभावः केन वार्यते । 
वर्तमानस्य कालस्यापन्हवे स्वात्मविद्विषों ॥२४॥ 


इस प्रकार कुतर्क करने वाले बौद्धो के यश भला क्सि निर्णीत पदार्थ मे स्वीकृति कर लेना 
सिद्ध होसकेगा क्योकि प्रतिज्ञाहानि दोषका प्रसंग ग्राता है जब कि वास्तावक रूप से उस वर्तमान काल 
की उन्हो ने स्वयं प्रतिज्ञा करली है तिस ही प्रक/र दूसरों करके जो कुछ स्वीकार किया जाता है उसको 
बोद्ध जब स्वयं स्वीकार कर लेते हैं और उस ही प्रकार प्राप्त कर लेते हैं तो फिर भला वह क्यों नही 
किया जायगा ? और क्यो नही जाना जायगा । 


अर्थात्‌- स्वीकार कर लेना प्राप्त कर लेना विधान कर लेना, जान लेना ये सब वर्तमान काल 
के स्वीकार कर लेनें पर ही बन सकते है | केवल सम्वेदनाद त बादियों का शुद्ध सश्वेदनाद ते तो नहीं 
ज़ानाजाता है जो भ्रश उसका पूर्व मे ज'ना जा चुका है वह वर्लमान में नही जाना जा सकता है शोर 
नही जाने जा चुके भ्रात्मा भ्रादिक तत्व क्वो कथपपि नहीं बेदे जाते है तथा उन विदित और ग्रविदिद्व 
का दव4 भ्थदा ज्ञान और झात्मा का हय तो भद्दे तवादियों के बहा नहीं जाना जाता है. इस प्रकार बरस» 
मान काल का ग्पन्हृव ( छिपजाना ) मानने पर भ्रपने निज श्रात्मा के साथ विद्ठ ष करनेवाले बौद्धो 
के यहां स्वसम्बेदन झादिकों का अभाव किस के द्वारा रोका जा सकता है ? अर्थात्‌ृ-वतंमान काल क। 


रैश्ड इलोक-वा तिक 


नड्ठी मानने पर स्वसम्बेदनाह त, चित्राह त झ्रादिका प्रभाव होजावेगा, कोई रोक नही सकता है विदित 
अण जाना सही जा सकता है और झविदित अश भी नहीं जाना जाता, तबतो कुछ भी नहीं जाना 
जाता है। 


न संवित्मंविदेवेति स्वत; समवतिष्टते। 
ब्रह्म ब्रह्मेव वेत्यादि यथा 5मेदाप्रसिद्धितः २५॥ 


सम्बेदन सम्वेदनस्वरूप ही है इस प्रकार मम्वेदनाह् त की अपने आप ही से व्यवस्था नहीं 
होजाती है जैसे कि ब्रह्म $हा ही है, शब्द शब्द ही है, इत्यादि व्यवस्थाये स्वतः नही प्रतिष्ठित होपाती 
हुम्हारे यहा मानी गयी है । बात यह है कि ग्रभेद-वादियों के मन्तव्य प्रनुसार उस श्रभेद की प्रमाणों 
से प्रसिद्धि नही है। यदि सम्वेदनाद तवादी अपन सम्वेदनकी स्वत सिद्धि स्वीकार करेगे तो ब्रह्माह त- 
वादी भो पअपने परम ब्रह्मकी स्वत,सिद्धि श्रभीष्ट करलेगे, शब्दाह् त-वादी भी झाड़टेगे, यो सभी प्रनिष्ट 
तत्वों की स्वत सिद्धिपा होने लगेगी । 


तत्स्वसंवेदनस्यापि संतानमनुगच्छतः । 

परेण हेतुना भाव्यं स्वयं वृत्यात्मनां न सः ॥२६॥ 
वर्तनेवं प्रसिद्धा स्थात्परिणामादिवत्‌ स्वयं । 

ततः सिद्धान्तमत्रोक्ता: सर्वेमी वर्तनादयः ॥२७॥ 


तिभ कारण स्वसम्वेदन की भी सन्‍्तान को अन गमन कर मान रहे बौद्धों के यहा उस सतान 
को चलाने का कोई दूसरा हेतु होना चाहिये | श्रत कालद्रब्य का मानना आवश्यक है। हा जो स्वय 
वर्तना स्वख्प परिणमरहे पदार्थ है, उनका वर्तेयिता वह काल कोई न्यारा हेतु नहीं है। इस प्रकार 
बौद्ध अथवा कोई भी दार्शनिक हो उनके यहा पदाथंकी वर्तना प्रसिद्ध हो ही जाती है जैसे कि परिणाम 
प्रादिक स्वय प्रसिद्ध मानने पडते है। तिस करण सिद्धान्त सूत्रों मे वे सभी बतना, परिणाम, भ्रादिक 
बहुत प्रच्छे कहे गये है, किसी भी प्रमाण से बाधा उसस्थित नही होती है । 


अत एवाह 
इस ही कारण से ग्रन्थकार अग्रिम वातिक मे यो स्पष्ट कह रहे है-- 


कालस्योपग्रहाः प्रोक्ता ये पुनव॑तनादय: । 
स्पात्त एवोपकारोतस्तस्पानुमितिरिष्यते ॥ २८॥ 


फिर जो सूत्रकार ने कालके वर्तना, परिणाम ग्रादिक उपग्रह बहुत भ्रच्छे कहे है ' वे ही बर्तना 
झ्रादिक काल के उपकार होसकते है। इन वर्तना ग्रादिक ज्ञापक लिगो से उस गअतीन्द्रिय काल का प्रन- 
मान “३ अभीष्ट किया जाता है, जंसे कि पूर्व सूत्रो के अनुसार धर्म श्रादिक का प्नमान किया जा 
चुका है । 


पंचस-अध्याय १६५ 


रतेना हि जौद पुद्गलघर्माधर्माकाश।नां तत्सत्तायाश्य साधारण्याः सयग- याद नां 
स स्वकायविशेष नुमितस्वमावानां १हिरगकारणापेज्ञा कायत्वात्तदुलपाकवत्‌। यत्तावढ़ हिरंग 


कारण स काल; | 


जीव, पुदूमल, धर्म, अ्धर्म ग्लौर झ्राकाश द्वव्यों की तथा उन में साधारण रूप से पायी जा 
रही उनकी सत्ता की एवं अपने श्रपने कार्य विशेषों से अ्नुमित शोरहे स्वभावोको धारने वाले सूर्य गमन 
ऋतुप्रभाव, श्रादि की वतंना ( पक्ष ) श्रवश्य बहिरग कारणों को अपेक्षा रखती है (साध्य ) कार्य 
होने से हेतु ) चावलों के पाक समान (प्रन्वय दृष्टान्त /। जो उस बतंना का वहिरग कारण होगा 
वह तो काल द्रव्य ही होसकता है भअ्र्थात्‌-चावलो के यकने मे जेसे वहिरंग कारण अग्नि है उसी 
प्रकार जीव आदि द्रब्यो की वर्तना कराने मे श्रौर उनकी सत्ताके वर्ताने में भ्रथवा सूर्यगति, वर्षा होना, 
ऋतुकार्य भ्रादि के वर्ताने मे वहिरग कारण काल द्रव्य है। 


ननु कालवतनयां व्यभिचारः रू यं वर्तमानेषु कालाणुषु तदभावात । न हि काला- 
गयः स्वसत्तानुभूतो प्रदोजकम"५मपे छत बंप्रयाजकर बमा 5 त्व | रू व प्रयो जब र०। भावे सं प्रयोज क- 
स्वभाव्स्थविरोधात्‌ | खस्य स्वावगाहहेतुन्धाभ वे सब्तग/हेतुस्वस्थ्भात्त्वत्रोधवत्‌ | सर्बज्ञ- 
विज्ञानस्य स्वरूप रिच्छेद कत्था भावे सवज्ञत् व्रिधरः द्! | दिश; सण स्मिन पू्७वापरशा दिप्रत्ययहेतु 
त्वाभावे सर्वत्र पूर्वापराधि प्रस्ययहेतुत्वणि रो धबद्गेति वे चित्‌ । 


यहाँ कोई पण्द्ित प्रश्न उठाते हैं, कि उक्त कार्यत्व हेतु का काल द्रव्यकी वर्तना करके व्यभि- 
चार ग्राता है क्योकि स्वय अपने आप वर्तना कर रहे कालाणुओ मे उस वहिरग कारण की प्रपेक्षा 
स्वरूप साध्य का प्रभाव है। देखिये कालाणु॥ श्रपनी सत्ता का अनुभव करना स्वरूप वर्तना में किसी 
दूसरे प्रयोजक हेतु की श्रपेक्षा नही करती है। क्योंकि उन कालाणुभो का स्वभाव सम्पूर्ण द्वव्यों की 
वर्तना करने मे प्रयोजकपना है, यदि वे कालाखुये स्वय अपनी ही वर्तना करने मे प्रयोजक नहीं मानी 
जाबेंगी तो उनके सर्वप्रयोजक स्वभाव होने का विरोध श्राजावेगा, जैसे कि आकाश को श्रपने स्वय 
भ्रवगाह का हेतुपना नहीं मानने पर सम्पूर्ण द्रव्यों के श्रवगाह देने के हेतुपन स्वभाव होने का विरोध 
होजाता हे ! सबको अ्रवगाह वही दे सकता है जो स्वको भी अवगाह देता है। सब में स्व सब से पहिले 
ग्राता है। इती प्रकार काल द्रव्य स्वय अपनी वर्तना करने में प्रयोजक हेतु होगा तभी सबका वर्तयिता 
ठोसकता है । 

प्रथवा दूसरा हष्टान्त यह है कि सर्जज्ञ का विज्ञान यदि अपने निजरूप का परिष्छेदक नही 
माना जायगा तो उसके सबको जान लेने स्वभावका विरोध होजायगा सवज्ञ का विज्ञान स्वको जानता 
हुआ ही सर्व का ज्ञाता बन सकता है। भ्रथवा तीसरा दृष्टान्त यो समक्रिये कि दिशा को भ्रपने मे पूष 
पश्चिम, झादि ज्ञानों का हेतुपना नही मानने पर सम्पूर्ण पदार्थों मे पूर्व, पश्चिम, ज्ञान करने के हेतुपन 
का जैसे विरोध होजाता है। यानो दिशाये स्व मे पृर्व॑, पश्चिम, श्रादि का व्यवहार कराती हुई ही मूर्त 
द्रव्यों मे पूर्ण झ्ादि व्यवहार को कराती हैं, अन्यथा श्रनवस्था होजायगी । भावार्थ--आझ्राकाश स्वयं 
भ्रपना झवगाहक है ज्ञान स्वय भ्रपना परिच्छेदक है । दिशा स्वयं अ्रपने को पूर्व आ्रादि व्यवस्था करा« 


१६६ इलोक- बालिक 


देली है। इसी प्रकार काल द्रव्य की वर्तना स्वबं होरही है, ऐसी दशा मे हैतु के रहजाने पर साध्य के 
नहीं रहते सन्‍्ते काल फंड िकी व्यभिचार हुश्ला, यो कोई पण्डित कह रहे हैं । 
कालवतंनाया झनुपचरितरूपेशासद्भाव।त्‌ यस्यासावन्येन वर्त्यते तस्या सा म्ुखूय- 

वर्तना कर्मसाधनत्वाद्तस्पाः | कालस्य तु नान्येन वस्येते तस्य स्वयं स्वसत्त।दृत्तिहदेतुत्वाद- यथा 
नवस्थाप्रसंगात्‌ ततः कालस्य भ्वतो इृत्तिरेवोपचारतों वर्तेना कृत्तिवतेऋग्रो मे गाभावास्मुरूप- 
बर्तनानुपप्ते: । ६ 

भ्रव भ्रावार्ण उत्तर कहते हैं कि मुख्यरूप से काल वर्तना का भ्रसद्भाव है। जिस द्रव्य की बह 
बर्तना अन्य द्रव्य करके वर्तायी जाती है, उसकी वह मुख्य वर्तना है। क्योकि कर्म मे निरुक्ति कर उस 
वर्तना को साधा गया है। कालद्रव्य की वर्तना तो अन्य द्रव्य करके नही वर्त्तायी जाती है । कारणस कि 
वह काल स्वय अपनी सत्ताकी बृति का कारण है । भ्रन्यथा यानी काल के वर््तने में भी भ्रन्य वर्तयिता 
द्रव्य की भ्रपेक्षा होगी तो ग्रनवस्था दोष का प्रसण आवेगा तिस कारण काल की स्वय अपने आप से 


बृत्ति होजाना ही उपचार से वर्तना मानी गयी है क्योकि बृत्ति श्नौर वर्तकके विभाग का श्रभाव होजाने 
से काल के मुख्य वर्तना की सिद्धि नहीं होपाती है । 


प्र्थात्‌--दूसरे मनुष्य करके माल खरीदने पर तो विक्र ता के यहा बेचने का व्यवहार मुख्य 
समझा जाता है । स्वयं खरीद लेने से विक्रय व्यवहार नही मानाजाता है, उसी प्रकार जहाँ भिन्न द्रव्य 
प्रयोजक हेतु है। उन जीब ग्रादि पाच द्रव्यो की वर्तना तो मुख्य है, और स्वय हेतु होजाने से कालकी 
वर्तना केवल उपचरित है। श्रत उपचरित यानी प्रसदूभूत पदार्थ करके हेतु का व्यभिचार दोष नही 
हुआ करता है, एक द्रव्य वर्तने योग्य होता और दूसरा द्रव्य वर्ताने का कारक वर्तक होता तब तो मुख्य 
बर्तना होसकती थी, अन्यथा नही । 


शक्तिमेदात्तयोविभागे तु सा कालस्य यथा घुख्या तथा थे वहिरंगनिमिक्तापेज्षात्वं 
वर्तेकशक्तेवहिरगकारणस्वात्‌ ततो न तया व्यमिचारः | 
यदि वह पण्डित यो कहै कि जैसे ज्ञान में वेद्य और वेदक दोनो शक्तियां विद्यमान हैं। प्रदीप 
में स्व-प्रकाशत्व और पर-प्रकाशत्व दोनो झ्षक्तिया हैं, इसी प्रकार काल द्रव्य मे वर्त्यत्व श्रौर वर्तकत्व 
भिन्न भिन्न शक्तिया हैं । शक्तियो के भेदसे उन वृत्ति और वर्तक पदार्थों का विभाग होज,यगा यो कहने 
पर तो झ्राचायं कहते हैं, कि ठीक है यो तो जिस प्रकार वह काल की वतंना मुख्य सध जाती है उस 
ही प्रकार वहिरग निमित्तों की श्रपेक्षा होना साध्य भी घटित होजाता है। क्योकि काल की कर्थ॑चित्‌ 
भिन्न मान ली गयी वर्तंकत्व श्क्षित यहां काल के वर्तनिे मे वहिरण कारण पड़ गयी है, लिस कारण 
उस कालवसलेना करके व्यभिचार दोष नही हुआ कालबर्तना मे हेतु रह गया तो कया हुआ साध्य भी 
तो साथ ही साथ ठहर गया है । ऐसी दह्या मे व्यभिचार दोष नही आता है ! 


अ्रकालबृत्तित्वे सति कार्यत्वादिति सविशेषणों वा हेतुः सामर्थ्यादवर्सीयते । यथा 
एथिव्यादयः स्वतो्थान्तरभृतज्ञानवेधाः प्रमेयत्वादित्युक्तेप्यज्ञानस्वे सतीति भरम्यते, धरन्यथा 
झानेन स्वयं वेधसानेन व्यभिचरप्रसंगात । 
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प्रथवा “ कार्यत्वात्‌ ” इतना ही हेतु नही समझा जाय “ भ्रकालवृत्तित्वे सति ” यह विश्लेषण 
जोड़ दिया जाय काल बतंना ही व्यभिचार स्थल होसकता है। अतः तदृभिन्नतरव का निवेश कर देना 
उचित है, बिना कहे ही शब्दों की सामथ्यं से यह निर्णीत कर लिया जाता है कि ग्रन्थकार ने यहां 
कालवर्तना से भिन्न होते हुये कायंपना यो विशेषणसहितहेतु कहां है। जंसे कि किसी ने यह भ्नुमान 
कहा कि पृथिव्री, जल आदिक पदार्थ ( पक्ष) स्व से भिन्न होरहे ज्ञान करके जानने योग्य है ५ स्राध्य ) 
प्रमेय होने से ( हेतु ) यो केवल श्रमे+त्व हेतु कह देने यर भी ज्ञानभिन्नत्वे सति यह विशेषण बिना कहे 
ही जान लिया जाता है। भ्रन्यथा स्वय अपने झ्राप वेदे जारहे ज्ञान करके व्यभिचार दाष होजाने का 
प्रसग श्राजावेगा, प्रमेय तो ज्ञान भी है किन्तु वह स्व से निराले भ्रन्य ज्ञान करके वेश नही है। ज्ञान तो 
स्वसम्वेद्य है । 

गम्भीर विद्वानों के वाक्य सोपस्कार होते हैं, अ्रभिप्राय को नही सम कर कोरे शब्दों पर 
ही से व्यभिचार दोष उठा देना तुच्छुता है। गम्भीरता का पाठ पढने वालो को ऐसे तुच्छ कमीनेपन 
से अपने को बचातेरहना चाहिये यद्यपि यह कार्य कठिन है। किन्तु श्रसम्भव नही | तुम्हारा मित्र ग्राम 
को जारहा है तुमने उससे कहा कि सम्भवतः मेह पड़ेगा, भ्रतः छतरी लेते जाझ्रो । वह मित्र मेह नही 
वरसने का आग्रह करता हुआ छुतरी को नहीं लेगया, दव योग से मार्ग मे मेह वरसा भर मित्र 
बेचारा वस्त्र तथा अन्य सामान के साथ भीग गया भ्रौर लौट कर मित्रने सम्पूर्ण व्यवस्था सुनाई | मित्र 
की दशा को सुनकर तुम्हे इतनी गम्भीरता बनाई रखनी चाहिये जिससे कि भटिति यह शब्द नहीं 
निकल पड़े कि हमने तभी तुमसे कहा था कि छतरी लेते जाना । तात्पयं यह है कि पक्ष के प्रयोग की 
सामर्थ्य से ग्रन्थकार का यही पभिप्राय जंचता है कि वे हेतु दल मे “ कालवतनाभिन्नत्वे सति ” इतना 
विशेषरण लगा रहे है । 

नन्त्रश्न प्रमेयत्वादेवेत्यवधारणाशदभम।शत्वे सतीति विशेषणमलुक्तमपि शक्यम्ब- 

संतुमन्यत्र तु कथमिति चेद्‌, कार्यत्वांदेवेस्पवधारणाभ्ययणादन्यत्राप्यकारणत्वे सतोति विशेष 
तावबू गम्यते कारण चयुगपत्सकलबृत्तिमतां वुत्तो कालव॒रशिरिस्यकालव सित्वे सतीति विशेष 
लमभ्यत एवं सामर्थ्यात्‌ ततो न श्ररुते हेतो विशेषकभिच्छतो देल्व॑तर । 

सन्तुष्ट नही हुये उस विद्वान्‌ का पुनः प्रश्न है कि सभी वाक्यों मे भ्रवधारण लग जाते हैं। 
इस बात को जैन भी मानते है " पृथिव्यादय स्वतो श्र्थान्त रभूत-शान-वेद्या. प्रमेयत्वात्‌ ” इस प्रनुमान 
मे प्रमेबत्वात्‌ एव” इस प्रकार भ्रवधा रण कर देने से प्रमाण भिन्नत्त्रे सति यह विशेषण बिना कहे 'भी 
जाना जा सकता है किन्तु अन्य स्थल पर यानी “ वर्तता वहिरगकारणापेक्षा का्येत्वात्‌ इस भ्रनु मान 
में वह “ कालवर्तनाभिन्नत्वे सति ” यह विशेषश भला किसप्रकार जाना जा सकता है। 

भ्र्थात्‌- प्रमेपपना ही जहाँ है वह भ्पने से प्रर्थान्तर हो रहे ज्ञान के द्वारा वेच्यपना है यद्यपि 
ज्ञाम प्रमेय है तथा साथमे प्रमाण भी है मत: केबल प्रमेय ही तो ज्ञान भिन्न पदार्थ पृथिवी, जल झादिक 
ही होसकते हैं। प्रतः “प्रभारामिन्नत्वे सति” यह विशेष ग़ बिना कहे ही निकल पडता है, किन्तु भाप 
जैंनों के ग्रनुमान मे कालवतना भिन्नत्वे सत्र यह विना कहे यो ही नहीं टपक पड़ेगा । यो प्राक्षेप करने 
पर तो ग्रस्थकार समाधान करते हैं, कि यहा भी कार्यत्वादेव इस प्रकार एव द्वारा भ्रवधारणका भाश्रय 
लेते से हमारे दूसरे भनुमाव में भी “ प्रकारणत्वे सति ” यह विशेषण तो बिना कहे ही जान लिया 
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जाता है, जो श्रन्य द्रव्य करके की गयी कार्यरूप ही वर्तनायें है। वे ही पकडी जायगी, सत्र करके की 
गयी श्रथवा जा कथचित्‌ कारण भो ट्ोसकती है, वह काल बतना नही ली जासकेगी कार्य कहने से 
कारखत्व से रीते कार्य ही ग्रहरा किये जासकते है । जब कि सम्पूर्ण वृत्तिमान्‌ पदार्थोकी युगपत्‌ बृत्ति- 
कराने मे कारण कालवृत्ति है इस कारण श्रकाल व॒त्ति यह बिना कहे ही ग्राजाता है। भ्रकालबृ 'त्तत्वे 
सति यह विशेषण बिना कहे ही सामथ्य मे लब्ध हो ही जाता है । 


प्र्थातु--कूटस्थ काल द्रव्य तो अग्य द्रव्यो के वर्ताने मे कारण नही है स्वग अपनी बतना कर 
रहा ही काल दूसरों का वर्तयिता है, श्रत, काल के समान काल की स्वयं वर्तना भी प्रन्य द्वब्यों के 
बर्ताने मे प्रयाजक हेतु होजाती है, धम और धर्मी मे कथचित्‌ अ्रभेद है। जब “कालवत्तिभिन्नत्वे सति” 
इतना विशेषण] स्वत. ही प्राप्त होगया तो जेना के ऊपर हेत्वग्तर नामक निप्रहस्थान नही हुआ्ना प्रक- 
रणप्राप्त हेतु में विशेष की रक्षा रखनेवाले वादी के ऊपर हेलन्तर निग्रह स्थान उठा दिया जाता है, 
“ अविशेषोक्ते हेतौ प्रतिषिद्ध विशेषमिच्छतो हेत्वन्तर” यह गौतमसूत्र है जिस प्रकार किसी ने अनुमान 
कहा कि शब्द प्रनित्य है। क्योंकि उसका वाह्य इन्द्रियद्वारा प्रत्यक्ष होता है, किन्तु नित्य मानी गयी 
शब्दत्व जातिका भो वाह्य इन्द्रिव करके प्रत्यक्ष हाता है। प्रत' प्रतिवादीने शब्दत्व जाति करके व्यमि- 
चार उठा दिया एसी दशा में वादी “ सामान्यवत्वे सति ” यह विशेषण लगा देता है सामान्य में पुनः 
दूसरा सामान्य सही टिकता है, अत. शब्दत्व सामान्य सामान्यवाब्‌ नही है, यो व्यभिद्वार दोष तो टल 
गया किन्तु वादी का हेश्वन्तर नामक निग्नह-स्थान हागया । इस प्रकार हम जेन। के ऊपर यह हेत्वन्तर 
निग्रहस्थ।न नही लागू हांता है क्योंकि हमने हेतु मे कोई विशेष भ्र श नहीं जाड दि । है ' रालबतंना- 
भिन्नस्वे सति ” इतना कार्यत्व हेतु का विशेषण ता ग्रन्थकार के श्राभप्राथ मे पहिले ही से था ज॑से कि 
“« पवतों वन्हिमान्‌ धुभाव्‌ ” यहा “संयोग सम्बन्धेन ” यह विशेषण ता अनुमान श्रयावता। को प्रथम 
से ही अरभिपश्र त है। उसको शब्द से कहने की कोई आवश्यकता नही है, श्रन्यथा /मवाय सम्बन्ध से 
धूम अपने अवयवो में रहा वहा वन्हि के नहीं वतने से व्यभिचार दोष प्राजाता । प्रकरणप्राप्ज कार्यत्व 
हेतु मे कोई नवीन विशेषण लगाने को इच्छा नहीं की गई है । 


नन्‍्वेवं कालबूत्ते (कायत्वे तया व्यभिचाराभावादनभ्थक॑विशेत्मो वाद नामति चेन्न, 
पर्यायाथदिशात्का यत्वस्य तत्र मातरात्तया व्यमिचारप्रसंगरात तत्परिह्वाराथ॑ विशेष शोपाद।«स्यान- 
थंकत्वायागात्‌ । ततो बतेनोपका ; कालसत्तां साधयत्पेष । 


पुनः कोई पण्डित अनुनय करते है कि कालकी वर्तना जब कार्य ही नही है तो कारयंत्व हेतु के 


नही ठहरने पर उस कालबृत्तिकरके व्यभिचार हाजाने का अभाव हे, भ्रत: 'भ्रकाल बृत्तित्वे सति इस 
विशेषर।का हेतु दलमे उपादान करना व्यथ है। ग्रन्थकार कहते हैं कि यह तो नही कहना क्योकि पर्या- 
याथिक तय करके कथन करने से उस कालवतंनामे कार्यत्व हेतुका सदृभाव है । पर्यायाथिकनयसे ध्म्पूर्ण 
पदा कार्य है अ्रत. उस कालवतंता करके व्यभिचार होजानेका प्रसंग ग्राजाता है, उस व्यभिचार दोष 
का परिहार करने के लिये भ्रकाल (त्तित्वे सति इस विशेषय के ग्रहण करने को व्यर्थंपन का अयाय है । 
यानी विशेषण लगाना सार्थक है। तिस कारण से सिद्ध होता है कि वर्तना नामक उपकार यह ज्ञापक 
हतु उस अंतीन्द्रिय परमाथ काल की सत्ता को साध ही देता है। 





पेचम-अध्याय १६६ 


के पुनः परिणाम: १ द्रव्यस्य स्वजात्यपरित्थाग्ेन प्रयोगविदश्ससाल्शणशो विकारः 
परिशात्र: तत्र विश्वसापरिणामोनादिरादिमांश | चेतनद्रण्यस्य ताव त्स्वजातेश तनद्रव्यत्वारूयाया 
अपरित्यागेन जीवत्द मव्यत्वाभव्यस्वादिरनादिरौपशमिकादिः पूर्वाकारपरित्यागा5हृद्कृतिरा- 
दिमानस तु कर्मोप शमा धपेक्षत्वाद पौरुषेयत्वाद ख्सिकः | अचेतनद्रव्यस्य तु लोकसंस्थान मदरा- 
काशदिरनादिरिन्द्रधनुरादिरादि मान पुरुषप्रयत्ना नपेद्त्वादेव बेखसिकः । 


बतना का व्य|स्यान हो चुका अब महाराज यह बताश्रो कि सूत्र मे वर्तना के पश्चात्‌ कहा 
गया परिणाम फिर भला क्या पदार्थ है ? इसका समाधान करते हुये प्रन्थकार कहते है कि स्वकीय 
जाति का परित्याग नही करके द्रव्यका प्रयोग प्रौर विश्ञमा स्वरूयर विकार होजाना परिणाम है द्रव्य 
का जीवके प्रयत्नसे हुआ विकार ता प्रयोगस्वरूप ५रिणाम है भोर उन जीवप्रयत्नों की नहीं प्रपेक्षा करके 
ग्रन्य अ्न्तरग वहिरग कारणोसे विल्लसा स्वरूप परिणाम होता है। उन दोनों प्रकार के परिणामों मे 
विश्लसा नामक परिणाम दो प्रकार है एक अनादि और दूसरा श्रादिमान्‌ यानी सादि है। तितमे चेतन 
द्रव्यका तो चेतनद्रव्यत्व नामक अभ्पनी निज जातिका नहीं परित्याग करके होरहा जीवत्व, भव्य€५, 
ग्रभव्यत्व, ज्ञवव, भ्रादि स्वरूप ग्रनादि परिणाम है। श्रर्थापू-बेतन जीव द्र॒ब्य श्रनादि काल से जीवत्व 
प्रादि परिणामों को धार रहे हैं। जो भव्य जीव है वे प्रनादिकाल से विना ही प्रयत्न के भव्यत्व रूप 
परिणमन मे लवलोन है श्रोर जो जगत्‌ मे जघन्य युक्तानन्तप्रमाणा भव्य जीव है पुरुषार्थ बिना ही 
ग्रनाद से प्रभव्यत्व परिणति मे तत्पर होरहे हैं, जीवला परिणाम तो सबका ग्रनादि, श्रनन्त है तथा 
चेतन द्रव्य के प्रौपशमिक, क्षायोपशमिक ग्रादिक परिगाम तो प्रादिमान हैं क्योकि उपशमसम्यवस्व, 
मतिज्ञान आदि परिशततियो मे पूर्व आकारोका परित्याग शौर प्रजहदूबूत्त यानी जञानत्वेन या जीवस्वेत 
प्रौब्४ प्रश बना रहता है, कमंके उपशम आदि की श्रपेक्षा होनेसे इन परिणतियों मे जोव का पुरुषा्थ 
कोई प्रधान हेतु नही माना गया है, वे प्रोपश्मिक आदि भाव तो कर्मों के उपशम क्षयोपशम, आदि 
की श्रपेक्षा रखने वाले होने से जीत्र के पुरुषार्थ करके नहीं उपझने के कारण वेखसिक समझे गये है यो 
चेतन द्रव्य के भ्रनादि भर सादि वंश्नसिक परिणामों को उदाहरण सहित कह दिया है। अ्रचेतन द्रव्य 
के तो लोककी रच्नना, सुदर्शन मेर की रचना सूर्य चन्द्रमाओं की रचना, भ्रादि परिणाम ग्रनादि होरहे 


| बेश्नसिक हैं और इन्द्रधनुष बादल प्रादिक प्रनेक परिणाम आ्रादिमान्‌ है इनमे पुरुषप्रयत्न को श्रपेक्षा 
। नही है, इस कारण ये अचेतन पुदूगल द्वव्यके वेत्नसिक परिणाम कहे जाते है । 


प्रयोगजः पुनर्दानशीलभावनादिश्चेतनस्थाचा यपिदेशलत्तण१रुपग्र यत्नापेक्षत्वात्‌, 


| घटसंस्थानादिरवेतनस्य कुलालांदिपुरुषप्रयोगापेक्षत्वात्‌ धर्मास्तिकाया दिद्नव्यश्य तु बेखसिको5 
॥ संख्येयप्रदेशिस्वादिरनादिः परिखामः। प्रतिनियतगस्युपग्रहहेतुत्वा दि: आदिमान । प्रयोगजो यत्रा- 
॥ दिगत्पृग्रहद्देतु र्वादिः पुरुषप्रयोग।पेचत्वात्‌ । 


दूसरा प्रयोग से जन्य परिणाम फिर चेतन द्रव्य का तो दान करना, शील पालना, भावना 


॥ भाना, अ्रध्ययन करता, सयम पालता प्रादिक हैं क्योकि झाचाय॑ महाराज के उपदेशस्वरुप पुरुष प्रयत्त 


रधे 


१७० 'इलोक -वातिक 


की भ्रथवा जीवपुरुषार्थंकी भ्रपेक्षा रखकर वे परिणाम उत्पन्न हुये हैं तथा प्रचेतन द्रव्य पुद्गलका-प्रयो- 
गजन्य परिणाम तो घट की रचना, पट कीरचना, आद हैं क्योकि कुम्हार, कोरिया, आ्रादि पुरुषो के 
प्रयोग की इनकी उत्पत्ति में अ्रपेक्षा रहती है हा अचेतनद्रब्यो मे धर्मास्तिकाय ग्रादि द्रब्यों का बेख्नसिक 
झनादि कालीन परिणाम तो असंख्येयप्रदेशीपना, नित्यपना, श्रवस्थितपना, रूपरहितत्व आदि हैं, हा 
प्रतिनियत होरहे भश्व भादि की गति मे अनुग्रह करने का हेतुपन या इक्षो की स्थिति करने में भलुग्रा- 
हकपन अ्रादिक तो प्रादिभान्‌ बैल्नसिक परिराम है धर्माश्तिकाय श्रादिके इन परिस्थामोकी उत्पत्ति में 
किसी जीवके प्रयत्नकी श्रावश्कता नही है। हा धर्मास्तिकाय आदि ग्रचेतन द्रव्योके प्रयोगजन्य परिणाम 
तो इस प्रकार है कि छापने, सीने झ्रादि के यत्र मशीने ) बैलगाड़ी ग्रादि के गति उपग्रह का हेतुपना 
धर्म का भ्रधवा चलतेहये घोडे के ठहरने पर स्थिति का श्र+ग्राहकपन भ्रधर्म द्रव्यका, ठोकी जारही कील 
को श्रवगाह देना झ्ाकाश्ष का, व्यायाम द्वारा शरीर की वर्तना काल का श्रनुग्रह है क्योकि इन परि- 
णतियों के उपणने मे जीवो के प्रयोगो की सहका रित्वेन भ्रपेक्षा है । 


समर्थो पि बहिरगकारणापेत्च: परिणामस्वे सति कार्य तू, अौद्यादिवदिति यक्त - 
स्कारण वार्श स काल; | 


ये कहे जा चुके वेल्नसिक और प्रयोगजन्य विकार यद्याव समर्थ हैं यानी श्रपनें उपादान कारण 
उस द्रव्य को भ्रन्तरंग कारण मानते हये उपजाते है फिर भी विकार (पक्ष ) वहिरग कारण की 
प्रपेक्षा रखता है ( साध्य ) परिण म होते सन्‍्ते कार्य होने से ' हेतु) घान चावल, मू ग झ्रादि के समान 
प्र्थातु-जैसे चावल या मु ग मे पकने की शक्ति भ्रन्तरग मे विद्यमान है तथापि जल, श्रग्नि, आतप, 
प्रादि वहिरग कारण मिलने पर ही उनका परिपाक होता है। यहा प्रकरण मे जो उनका वहिरग 
कारण है, वही काल द्रव्य है यह समझाना है। 


परिणामों सिद्धू इति चेन्न, वाधकाभावात परिणामस्यामावः सश्वासक्तयोदोंपो- 
पप्षेरिति चेन्न, पत्तान्तरत्वात्‌ | न हि सनन्‍नेव वीजादावंकुरादिः परिणामस्तत्परिणामत्वविरों- 
धादीजस्वात्मवत्‌ | नाप्यसन्नेव तत एवं खरविपाणवत्‌ | कि तह ९ द्रव्याथदिशाद सन्‌ पर्यो- 
याथदिशादसन्‌ न चामयप्तमावरी दोषोग्रावतरति संदसदेकांतपत्ताभ्यामनेकांतपक्षस्यान्यत्वात्‌ 
हिंसकत्वपा दारिकःवाम्यामहिंसकापारिदा रि कत्ववत्‌ वियुक्तगुड शु टी भ्यां तत्सयोगवद्गा जात्व॑- 
तरत्वाज्च रमांतरसंभवात्‌ | एतेन विशधादयः ०रिहता। दृष्टव्या:। 


ेु यहा कोई कूटस्थनित्यवादी पण्डित आआराक्षेप करता है कि द्रब्यो का परिणाम होना |सद्ध नही 
होगता है। ग्रन्थकार कहते हैं कि यह तो नहीं कहना क्योंकि परिशामों के सदृभाव का कोई वाधक 
प्रमाण नही है। भ्रनेक घट, पट, पुस्तक, कोध, मतिज्ञान ब्रादि परिणामों का साक्षात्कार होरहा है। 
पुन भाक्षेपकार पण्डिल कहता है कि परिणाम का जगत्‌ मे ग्रभाव है क्योकि सदभाव मानने पर और 
असदूभाव मानने पर धनेक दोष उपस्थित होजाते है। देलिये वीज श्र कुर-स्वरूप करके परिणत माना 
जाता है, यद्दा हम कुटस्थ-वादी जेनो से पूछते है, कि यदि प्र कुर अवस्था मे बीज है। तब तो श्र 
का प्रभाव होंगया । जैसे कि पहले बीज भ्रवस्था मे भ्र कुर नहीं था, दो प्रवस्थाये एक सा न 
पाती हैं । यदि भ्न कुरमे वीज का असत्व माना जाना जायगा तब तो अ्रंकुर रूप से वीज 048 
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नहीं घटित होती है। क्योंकि भ्र कुर मे वीजपन स्वभाव का प्रभाव है, श्रत सदृभाव या प्रसदभाव 
दोनों पक्षों मे दोष खडा होजाता है ग्रन्थकार कहते हैं कि यह तो नही कट्टना क्योंकि सर्वथा सदभाव 
झौर सर्वथा ब्रसदूभाव इन दो पक्षो से निराला तीसरा कथचित्‌ सदसत्वका पक्ष हमने ग्रहण किया है । 
बीज भविष्यमे भ्र'कुर होनेवाला है। बालक भ्रागे जाकर युवा होजायगा यहा हम वीज आादिमे प्र कुर 
झादि परिणामों को सर्वथा विश्वगगन होरहे ही नही मानते हैं। यदि वीज अवस्था में भी अ्रकुर 
भ्रवस्था मान ली जाय तो भ्रकुर को उस वीज का परिणाम होने का विरोध होजावेगा जैसे कि वीज 
की निज श्रात्मा का परिदाम वीज ही है, प्र कुर नहीं। दुग्ध काल में अ्रविद्यमान होरहा दही तो 
दूध की पर्याय कही जा सकती है, विद्यमान दूध की स्वानमा ही तो दृध का विपरिणाम नही है. तथा 
बीज श्रादिक मे सर्वथा भ्रसत्‌ ही मान लिया गया भी भ्र'कुर श्रादिक उसका परिणाम नहीं होसकता 
है। तिस ही कारण से यानी उस वीज के परिणाम होजाने का भ्रकुर को विरोध आजाने से ( हेतु ) 
जैसे कि वीज मे सर्वथा श्रविद्यमान होरहा खरविषाण बीज का परिणाम नही है । यदि यहा कोई यो 
पूछे कि परिणामी में सदुभूत माता जा रहा भी परिणाम नही है, भौर परिणामीमे भ्रविद्यमान हो रहा 
भी परिणाम उसका परिणाम नहीं है तो परिणामी में कंसा क्या होरहा परिशाम उसका परिणाम 
बहा जायगा ? बताझो । इसके उत्तर से हभ जनो को यही कहना है | कि द्रव्याथिक तय द्वारा कथन 
करने से परिणामी से परिणाम सन है। तभी तो कारण मिलने पर परिणामी मंट उस परिणाम 
स्वरूप परिणत होजाता है। और पर्यायाथिक नय द्वारा कथन करने से परिशामी में परिणाम का 
सद्भाव नही है, तभी तो उस असदभूत परिणाम को उपजाने के लिये कारणाक़ूट जोडना पडता है। 


भावार्थ--परिणाम होने का द्रव्य सतत विद्यमान है, किन्तु वह पर्याय विद्यम्नान नही है। 
धामिक पुरुष पके दिनोमे एकाशन करता है, रोटी, दाल, दूध पानी भ्रादि खाद्य पेय द्रथ्यो मे क्‍भ्राहार 
वगगांये विद्यमान है। उन खाद्य पदार्थों की उदराग्नि, पर्याप्ति, श्रादि करके कुछ देर मे मास, रक्त, 
प्रस्थि. मल, भृत्र, स्वरूप परिणति होजावेगी किन्तु भोजन करते समय वह मास, रक्त, आदि पयोये 
खाद्य पदार्थों मे विद्यमान नही है, यही साख्य सिद्धान्त श्रौर ज॑न सिद्धान्त में अन्तर है भ्रत उस ब्रती 
के व्यवहार चारित्र मे कोई दोष नहीं लगता है। व्यवहार चारित्र की भित्ति पर्यायाथिक नय अनुसार 
उनउन बिज्येष पर्यायों पर डटी हुई है, द्रब्याथिक नय का विषय यहां गौण पड जाता है, भ्राह्ारवर्गंणा 
ही तो रक्त, मास, भ्रादि रूप परिणति करने वाली है, ग्राकाशकी रोटी, दाल, रस, रक्त झ्रादि स्वरूप 
परिशति नही होसकती है। 


स्वस्त्री-सन्तोष या प्रचौय॑त्रत भी पर्यायद्ृष्टि से ही पलते हैं, अन्यथा अन्य भी अ्रनेक स्थ्रिया 
भूत पूर्व जन्मोमे ब्रतीकी बल्लभाये बन चुकी हैं। दूस रोका धन भी पूर्व जन्मोमे ब्रती का होचुका होगा 
तब तो उन के ग्रहण मे दोष नहीं होना चाहिये । बात यह है कि सर्वथा सत्‌ पक्ष और सर्वंधा असत्‌ 
पक्ष इन दोनो पक्षों में होने वाले दोष का यहा कथंचित्‌ सक्वासत्व पक्ष मे अवतार नही होपाता है। 
क्योंकि सत्‌ एकान्त का पक्ष और श्रसत्‌ एकान्त का पक्ष इत दोनों पक्षो से कथचित्‌ सदसत्‌ इस झने- 
कान्त पक्ष का भेद भाव है जैसे कि हिसकपन, और परदारा-सेवीपन दोषो से धरहिसकपन और पर- 
दारात्यागीपन गुण विभिन्न है। भर्थात्‌-कतिपय हिंसक जीव भले ही परदारा-सेवी नही होय क्योंकि 
हिसक के ऋर परिणाम होते हैं भौर परदार-सेबन मे स्नेहपु'ज की भ्रावश्यकता है। श्रथवा कलिपय 
परदार-सेवी जीव भले ही हिसक नहीं होय क्योकि हिंसकके लिये ऋूर भावों की भ्रावश्यकता होजातो 
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है। कम स कम जिस परस्त्री से उनका स्नेह है, उसकी हिसा करना उनको ग्रभिप्रत नही है। तथापि 
कोई कोई दुष्ट ज्ञीव परदारा-सेवी होते हुये भी हिसक हारहे है। परस्त्री करके भ्रन्य पुरुष के ऊपर 
स्नेह करने की शंका होजाने पर वे उस परदारा की हिसा तक कर देते हैं, पर-पुरुष-रत स्त्रिया भी 
अ्रपने रसिक को मार डालती सुनी गथी हैं । किन्तु जो धर्मात्मा जीव सुदर्शन सेठ के समान है, हिसक 
नही है, श्रौर परदार-सेदी भी नहीं है. वह उन हिसक और परारदारिक दूषित पुरुषों से तीसरी ही 
जाति का सज्जनोत्तम है । 
दूसरा दृष्टान्त यो समभिये कि एक दूसरेसे पृथक भूत होरहे भ्रकेले गड़ श्रौर अकेली सोठ के 
सयोग से उपजा हुम्ना भ्रशुद्ध द्रव्य तीमरे ही प्रकारका है, श्रकेला गुड या सोठ जिस रोग को दूर नही 
कर सकते है उस विशेष जाति की खासी को मिला लिये गये गुड और सोठ मिटा देते हैं। क्योकि 
दोनों की मिलकर पुन तीसरी हो जाति की न्‍्यारी परिणति होजाती है। अकेले »केले गुड या सोठ 
के रस से घिले हुय गुड सोट का रस तीसरी जाति का उपज जाता है, इसी प्रकार कथचित्‌ सदसत्व 
पक्ष मे कोई उभय दोष नहा प्राप्त होता है । इस उक्त कंथन करके अ्रकेकान्त पक्ष मे विरोध »दिक 
दोषों का भी परिहार कर दिया जा चुका देख लेना चाहिये अ्र्थातु--विरोध, वैयधिकरण्य, सशय, 
सकर व्यतिकर अनवस्था, अभाव, अप्रतिपत्ति ये दोष श्रनेकान्त पक्ष मे नहीं ग्राते है। उभय दोष के 
समान विरोध ग्रादि दोषों का उपद्रव भी द्रव्यत्व, पृथिवीत्व, नामक सामान्यविशेष या चित्रज्ञान, 
धयुक्त गुड सोठ, भ्रादि रृष्टान्ता करके दूर भगा दिया जाता है। 
कि च परिशा मस्य प्रतिषेधो न तावसत्सतः सच्तादेव परिशामप्रतिषेध)त्‌ सतोपि प्रति 
पेंधे परिणाम-प्रतिषेधस्यापि प्रतिषेधप्रसंग!त्‌ प्रतिषेघामावः | अथ प्रतिषेधः सत्वाश्न प्रात- 
पिध्यते वत एप परिशामोपषि न प्रतिपेद्धव्य इति स एवं प्रतिपेवाभावः ने प्यसतः प्रात्षे॥: 
असत्वादेव नद्यतन्प्रतिषेधमियान्रिविषयत्वग्रसंगात्‌ । 
एक बात यह भी है कि परिणाम का जो प्रतिषेध किया जाता है, उसमे हप दो पक्ष उठाते 
है कि सदूभूत परिणाम का प्रतिषेध किया जाता है ? अभ्रथवा असत्‌ होरहे परिणाम का निषेध किया 
जाता है ? वतागओ , प्रथम पक्ष अनुसार विद्यमान होरहे सत्‌ परिणाम का तो प्रपिषेध नही होसकता 
है। कारण कि वह परिणाम सन्‌ ही है जेसे कि क्ूटस्थ-वादियों के यहाँ परिणाम के सदभूत माने गये 
प्रतिषेध का निषेत नही किया ज्ञा सकता है। जब कि परिणाम का प्रतिषेध विद्यमान माना गया है 
तो भला उसका निपेध् कंसे होसकता है ? यदि सदृभूत पदार्थ का भी निषेध कर दोगे तो परिणाम के 
भी निषेध होजाने का प्रसग भ्राविगा, ऐसी दशामे प्रतिषेध हो ही नहीं सकता है। दो श्रभाव भाव रूप 
होजाते हैं । निषेध का निषेध कर दियाजाय तो विधि सिद्ध होजाती है। यदि कूटस्थवादी ग्रब यो कहे 
कि परिणाम का प्रतिषेध तो विद्यमान है। इस कारण नही निषेधा जाता है ग्रन्थकार कहते हैं, कि 
गा 
टे व बन गया। तथा द्वितोय पक्ष अनुसार श्रसत्‌ हो रहे परिणाम 

का भी प्रतिषेध झसत्‌ होनेके कारण ही नही होसकता है ' सज्ञिन. प्रतिबेधो न 2: बवचितु” 
प्रतिधेष्यके विना उसका प्रतिषेध नही होसकता है। स्ंधा असत्‌ हो रहा पदार्थ कभी प्रतिधेध को प्राप्त 
नही होसकता है, प्रन्यथा प्रतिघेषको निविषयपन का प्रसग आवेगा। जेसे वस्तुभृत विषय के नही होने 
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हर 


से स्वप्नज्ञान या आन्तज्ञान निविषय है, उसी प्रकार प्रतिषेध के षष्ठधन्त प्रतियोगी विषय का प्रभाव 
होजानेसे प्रतिषेध निषिषय होजायगा । 


खरबिषाणप्र/तपेध: कथमिति चेतू, न कथमपि सचाध्ेक्रांववादिनामिति बम: । तद- 
नेकांतवादनां तु काचित्कदायित्कथचित्‌ सत एवान्यत्रान्यदान्यथा प्र/तपेव हति सवेमनवच्यभ्‌ | 


ग्रन्थकार के प्रत्ति किसी का प्रदन है कि तब तो खरविषारा का प्रतिषेध किस प्रकार कर 
सकोगे ? यहाँ तो प्रतिषेधका प्रतियोगी कोई वस्तु ध्ूत विषय नही है, यस्याभाव स प्रतियोगी। यो कहने 
पर तो श्राचाय कहते हैं,कि सर्वथा सक्ष्व या सवथा श्र स्व ग्रादिक एकान्तका श्राग्रह कर रहे बदियों 
के गरहा किसी भी प्रकार से खरविषाण का निषेध नही होसकता है। ऐसा हम ढिढोरा पीट कर स्पष्ट 
कह रहे है, द उन कथचित्‌ सक्त्व ग्रादि का श्रनेकान्त मानने वाले सिद्धान्तियोके यहा तो कही न कही, 
कभी न व भी, किसी भी प्रकार से, सत्‌ होरहे ही पदाथथका अन्य स्थल पर ग्रन्य काल मे दूसरे प्रकारो 
से निषेध किया जा सकता है। यो कहने पर हम स्थाद्वादियों के यहा सम्पूर्ण व्यवस्था निर्दोष सिद्ध 
होजाती है। बात यह है कि जगत्‌ में खर भी है बेल, भेस आदि के सिर पर विषारणा भी विद्यमान है 
केवल खरके सिर पर विषाणोका अ्रभाव साध दिया जाता है। प्रष्टमहस्रीमे श्रद्व त दुब्द स्वाभिधेय- 
प्रत्यतीकपर माथपिक्षों नभूपर्वाखिण्डपदत्वादहेत्वभिध्रानवत्‌ ” इस ग्रनुमान द्वारा बढिया निरूपण कर 
दिया गया है। श्री प्रकलक देव ने तो मन्डूक को चोटी भ्रथवा खर के विषारा की भी भ्नेक युक्तियो 


में पृष्ट करके स्वकीय स्थाद्वाद वारी का वैभव दरशाया है। 


सर्व थेकातस्य प्रतिपेषघ! क्थम्रिति चेत, कोइ्यं सर्ः्थेकांतः । इदमेवेत्थमेवेति वा 
धर्मिणों धम॑म्य वामिमननमिति चेत , तरह तम्य सत एवं नि वियसाधनमेज् प्रतिषेषः । स्वरूए- 
प्रतिषेधे तु सबंथा प्रतीतिब्गिध' स्यात्‌ । <र्शनमोहोदये सति सद।झ्येकांताभिनिवेशस्य मिथ्या- 
दर्शनशिशेषस्य प्रत्यान्मवेधस्वात्‌ । निर्विषयत्वसाधने तु तस्य न प्रतीतिवाधा प्रतीयमानस्य 
बस्तुनि सक्ताद्यंशस्य धमत्णात्‌। नाय परवथा मच्ाद्येकांताभिनिवेशम्य विषयों बस्ल्वंश; सवंधा 
बिरोधात । 


पुन कोई प्रइन करता है कि श्राप जैन सर्वथा एकान्त का भला प्रतिषेध किस प्रकार करोगे 
क्योकि स्वथा एकान्त को सदूभूल मानने पर उसकी विधि हुई जाती है। एकान्तको जानने वाला ज्ञान 
प्रमाण होजायगा, प्रसत्‌ एकान्तका ग्राप निषेघ होना इष्ट नहीं करते है । यह विकट समस्या उपस्थित 
हुई । यो कहने पर तो ग्रन्थकार बहते है,कि भाई यह सर्वथा एकान्त भला क्या पदा्थ है ? बताओ, यह 
यही है, भ्रथवा इस ही प्रकार है, यो धर्मी श्रथवा धर्मको कदा ग्रह पूबंक माने जाना यदि सबंदा एकान्त 
इृष्ट है, यो कहने पर तो हम जेन कहते हैं फ़ि तव तो उमर सत्‌ भूत ही सर्वथा एकान्त के ग्रभिनिवेश 
को विषयरहित साधन कर देना ही उसका प्रतिधेध है यानी सर्वथा एकान्स के ज्ञान का कोई वस्तुभूत 
विषय नही है जैसे कि स्वप्नश्ञान तो प्रमाथ है किन्तु उसका विषय वस्तुभृत नहीं है। इसी प्रकार 
मिथ्यारृष्टियो के यहा स्वंथा एकान्त का श्राग्रह है किन्तु वह कोरा मन्तव्य निविषय ही है। 
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एकान्त के मन्तव्य या जअ्रास्त ज्ञानो के स्वरूप का निषेध कर देने पर तो सभी प्रकार प्रतो- 
तियों से विरोध भ्ावेगा स्वसम्बेद्य होरहे मिथ्यादर्शन या मिथ्याज्ञानका प्रपलाप नही किया जा सकता 
है | प्रसत्य-भाषी पुरुष को मार डालना नहीं चाहिये, हाँ उसको दूषित या भ्रपराधी कह सकते हो 
क्योकि दर्शन मोहनीय कम का उदय होने पर प्रत्येक भ्रात्मा मे सत्‌, श्रसत्‌, आदि एकान्तो के अ्रभि- 
निवेश स्वरूप मिथ्यादर्शन विशेष का वेदन किया जा रहा है। उस स्वसम्वेद्य पदार्थ का निषेध नही 
किया जा सकता है, हाँ उस एकान्त प्राग्रह कों विषय-रहित साधने पर तो प्रतीतियों से बाधा नही 
आती है। वस्तु मे प्रतीयमान होरहे सत्व, असत्व, ग्रादि श्र क्यो को धर्म मान लिया जाता है उनमे 
सर्वधापन का निषेध यो करा दिया जाता है. कि सभो प्रकारो से सत्व या भश्रसत्व श्र।दिक एकान्‍्तो के 
प्रभिनिवेश का विषय होरहा यह वस्त्वश सबंथा नही है | क्योकि विरोध आजावेगा, हा कथित वह 
वस्त्वश है | भ्र्थात्‌-जो सर्वंथा है वह वस्तु का श्रश नहीं श्रौर जो वस्तु का भ्रश है। वह सर्बथा 
एकाम्त स्वरूप नही। हा कोई भी सक्षत्र ग्रादिक बडी सुलभता से कथचित्‌ वस्तु के श्र श होसकते है, 
कोई विरोध नही आ्राता है। 


एतेन ग्रधानदिप्रतिषेधो व्याख्यातः प्रधानाद्र्िनिवेश्स्थ नि पयत्वसाध- तू । 
ततो नेकांतेनासतः प्रतिषेध इति सत एवं परिणामस्य कथ चिन्प्रतिषेधो पप्से; « वथा नामावः । 


इस उक्त कथन करके सत्त्व गुण, रजोगुण, तमोगुणा, स्वरूप प्रधान या नित्य. एक, परमश्रह्म 
जगत कर्ता ईश्वर ग्रादि के प्रतिषेधोका भी व्याख्यान कर दिया समभलेना चाहिये । साख्य या अ्रद्व त- 
वादी अथवा नेयायिक पण्डितो को प्रधान ग्रादि अपने इष्ट तत्वों का अभिनिवेश होरहा है उस अ्रभि- 
निवेश को निविषय सिद्ध कर देने से ही प्रधान आादिके प्रतिषेघ का तात्पर्य सध जाता है, मंत्र द्वारा सर्प 
को निविष कर देना ग्रथवा उससे कथचित्‌ बचे रहना ही सपंका निषेध है, श्रहिसक धामिक पुरुष सर्प 
को मारते नही हैं। तिस का रणा से सिद्ध हुश्रा कि एकान्‍्त रूप से असत्‌ पदार्थका प्रतिषेध नही बनता है 
इस कारण सद्भूत हो रहे ही परिणाम का कथचित्‌ क्वचित्‌ प्रतिषेध होजाना बन पाता है, प्रतः सभी 
प्रकारो से परिणाम का श्रभाव नही हुआ, प्रत्युत परिणाम की सिद्धि कर दी गयी है। 


स्यान्मतं, नास्ति परिणामोन्यानन्यत्वयोदोंपादिति नोक्तत्वात्‌। उक्तमत्रोत्तर, न व्य॑ 
बीजादकुर मन्यमेव मन्यामहे तदपरिणामत्वप्रमंगात्‌ पदार्थान्तरवत्‌ | नाप्यनन्यमेवरांकुरामा:- 
नुपंगात । कि तर ९ पर्यायार्थदेःतद्वी नादंकुर मन्यमलुमन्यामहे द्रव्यार्थादेशादनन्यमिति पक्षा- 
न्तरानुसरणाद्दोपाम।वास परिशामामाषः | 
कुटस्थ-वादियों का सम्भवत यह भी मन्तव्य होबे कि परिणाम ( पक्ष ) नही है ( साध्य ) 
परिणामी से परिणाम को भिन्न मानने पर प्रथवा प्रभिन्न मानने पर दोनो पक्षों मे दोष प्राप्त होते हैं 
अर्थात्‌-यदि वीजसे श्र कुर को भिन्न माना जायगा तो वीज का परिणाम श्र कुर नही होसकता है ज॑से 
सहाय पवेत का परिणाम विन्ध्य नही है तथा यदि वीजसे भ्रकुर को श्रभिन्न माना जायगा तो भी बीज 
की परिशति भ्रकुर नही होसकती है, जैसे घट की परिणति घट ही नही है, ऐसी द शामे वीजसे भर कुर 
कोई न्यारा पदा्थ नही ठहरता है। ग्रन्थकार कहते हैं कि यह तो नही कहना क्योंकि इसका समाधान 
हम कह चुके हैं। इस विषय में यो उत्तर कहा जा चुका है कि हम जैन वीजसे श्र कुर को स्वंधा भिन्न 
द्वी नही मान रहे हैं क्योंकि वीजसे भर कुर को भिन्न मानने पर धर कुर को उस वीज का परिणाम तहीं 
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'होने का प्रसंग झावेगा जेसे कि सर्वथा मिश्न कोई दूसरा पदार्थ इस प्रकृत पदार्थ का परिणाम नही है, 
दूधका परिणाम इट नही है भौर मिट्टीका परिणाम दही नहीं है। तथा हम जैन बीजसे श्र कुर सबंधा 
अभिन्न ही होय ऐसा भी नही मानते हैं, यो मानने पर श्रकुरके भ्रभावका प्रसंग श्रावेगा । वीज से वीज 
ही होता रहेगा प्र कुर भी वीज ही बन जायगा ! 

प्रतिवादी यदि यो पूछे कि परिणामी से परिणाम को भिन्न भी नहीं कहते हो भ्ौर प्राप 
जैन अभिन्न भी नही कहते हो तो फिर श्राप कंसा क्‍या कहते हो ? इस प्रइन पर हम जैनोका समाधान 
यह है कि पर्यायाथिक नयके कथनानुसार वीजसे श्र कुरको हम भिन्न मानरहे है.भ्र कु रकी उत्पत्तिसे पहि- 
ले वीज मे प्रकुर पर्याय नही थी पीछे उपजी श्रत वीज पर्याय्से श्नकुर पर्याय न्यारी है, हां द्रव्याथिक 
नय भ्रनुसार कथन करने से वीज से श्र कुर अभिन्न है जो भी पुदुंगल द्रव्य वीज रूप परिणत हुआ है 
उसी पुद्गल द्रव्यकी श्र कुर स्वरूपसे परिणशति होने वाली है, द्रव्य वह का वही है, इस प्रकार कर्थंनित्‌ 
पर्याय हृष्टि से भेद श्ोर द्रव्य दृष्टि से भ्रभेद इस तीसरे पक्ष के प्रमुसरण करने से स्याद्वादियों के यहा 
दोषोका श्रभाव है, श्रत: परिणामका अभाव नही होसका,परिणामकी सिद्धि होजाती है। पहिले सर्वधा 
भेद और दूसरे सर्वथा भ्रभेद इन दो पक्षों से निराले 'कथचित्‌ भेदाभेद' इस तीसरे पक्ष का भ्रालम्बन 
ले रक्‍खा है। 


व्यवस्थित व्यवस्थितदोषात्परिखामामाव इति चेन्नानेकांतात्‌ | न द्वि वयमंछुर बौज॑ 
व्यव स्थितमेव व्र मद्दे विरोधादकुरामावग्रसंगात्‌ , नाप्यव्यवत्थितमेवाॉंकुरस्थ वीजपरिण।मत्वा- 
भावप्रसंगात्‌ पदर्थान्त (परिणामत्वाभाववत्‌ । हि तह १ स्पाद्नौज व्यवस्थितं स्पादव्यवस्थित- 
मकुरे व्यांकुमंदे । न चेकांतपक्षम।बी द।प्रो ५ नकांतेष्वस्वीत्युक्तम्राप । स्याह्भादिनां ६ बाज- 
शरीरादेरेब वनस्पतिका यिको वीजोंकुरादिः स्वश्रोरपरिणामभागप्िम्रतो यथा कललशरोरे मजु- 
प्यजीवोवु दादिस्वशरीरपरिशामभूदिति न पुरन्पथा सः। तथा सति-- 


पुन कोई पण्डित आराक्षेप करते हैं कि व्यवस्थित और अधव्यवस्थित पक्ष मे दोष जानने से 
परिणाम कोई पदार्थ नही ठहरता है भर्थातृ-वीज का अ्र'कुरपने करके परिरणाम होने पर हम पूछते हैं 
कि श्र कुर मे वीज व्यवस्थित है ? भ्रथबा व्यवस्थित नही है ? बताभो'। यदि अकुर मे बीज प्रथम 
से ही व्यवस्थित है तव तो वीजकी व्यवस्था होजानेके का रख भ्र कुर का अभाव होजायगा, एकत्र वीज 
भर प्र'कुर दोनो भ्रवस्थाओके एक साथ ठहरे रहनेका विरोध्ष है झौर यदि प्र कुरमे वीज श्रव्यवस्थित 
माना जायगा तब तो वीज की भ्र कुररूप से परिणति नही होसकेगी । सर्वथा भिन्न होरहे प्रब्यवस्थित 
रूप पदार्थ करके यदि कोई परिशमन करने लगेगा तो जल झग्ति स्वरूप करके झथवा पुदूगल जीवरूप- 
करके परिणत होजावेगा जो कि इष्ट नही है, भ्रत. जनो के यहा परिणाम पदार्थ का अभाव होगया । 
ग्रन्थकार कहते हैं कि यह तो नही कहना क्योकि व्यवस्थित,भ्रव्यवस्थित पक्षोमे भ्रनेकान्त मान। 
जा रहा है हम जैन प्र कुरमे जीवको व्यवस्थित ही नद्ही कह रहे है जिससे कि दो प्रवस्थाझोका विरोध, 
होजाने से प्र कुर के भ्रभावका दोष प्रसग होजाय । तथा भ्र॑कुरमे वीजको भ्रव्यवस्थित भी नही वल्लान 
रहे हैं जिससे कि श्र कूर को बीज के परिणामपनके प्रभाव का प्रसगर होजाबे जैसेकि सवा भिन्न दूसरे 
“पदार्थ का परिश्याम उससे स्त्रया (शिक्ष कोई निरात्ष पदार्य नहा हांता है, यानो घस्चे से प्रक्षम, ब्य 
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ग्रव्यवस्थित है, अ्त' धर्म द्रव्य का परिणाम श्रधर्म द्रव्य या स्थितिहेतुत्व नहीं होमकता है तो हम जैन 
क्‍या कहते है ? इस प्रश्न १५र हमारा समाधान ग्रह है कि श्र कुरमे वीज कथंचित्‌ व्यवस्थित है और कथ- 
चित्‌ अव्यवस्थित है,इस प्रकार हम जिज्ञासुप्रोको व्युत्पत्ति कग रहे हैं। एकान्तपक्षो में भ्राने वाले दोष 
ग्रनेकान्तों मे प्रवेश नही पाते है, इस वात को हम कई बार पूर्व प्रकरणों में कह चुके हैं । 

निर्णीत सिद्धान्त यह है कि स्याह्वादियो के यहा वीज, शरीर, पुष्प आदिक ही से वनस्पति 
काय को धारने वाला सजीव वीज उपजताहै और वह बीजात्मा #कुर फल, आई स्वरूप हो रहा 
श्रपने शरीर के अनुसार स्वरूप परिशाम को धारने वाला अ्रभीष्ट 'कया गया है जैसे कि मातृ यर्भ से 
प्रथम मास के कलल शरीर में मनुष्य जीय उपज कर ( जन्म लेफर ) अब द आदि अपने शरोर की 
पर्यायो को यो धारता रहता है न्‍य त्रकारों से फिर बढ़ १रिणामो को नहीं धारता है ग्र्थात्‌-पहिले 
सूखा बीज जड है पुन बनस्+तिकायिक जाव उसमे उपज जाता है तब वह वीज झ्रकुर लघुबृक्ष , महा- 
वृक्ष श्रादि परिशणामा को धार लता है ज॑से कि मतृगभ में पहले महीने कलल शरीर मे मनुष्य जाव 
उपज कर पुन पेशी अरब द, आदि रूप करके परिष्ठमन करता हुआ नौ महीने मे बालक शरीर होकर 
परिणम जाता है श्रोर तसा होने पर जा व्यवस्था होती है उसको सुनो । 


मनुष्यनामकर्मायुषो दयात तिपयते । 
कृललादिशरीरांगोपांगपर्यायरूपताम्‌ ॥२६॥ 

स जावलमनुष्यलप्रमुखे रनन्‍्वयेयंथा । 

व्यवास्थतः सकायेषु परिण।मेष्व शेषतः ॥३०॥ 
कललादिभिः पुनः पूर्वर्भाविः क्रमवर्तिमिः । 
व्यतिरिक्तेः परत्रासो न व्यवस्थित ईक्ष्यत ॥३१॥ 
तथा वनस्पतिजीव: स्वनामायुविंशेषतः। 
वनस्पतित्वर्जीवल प्रमुख रन्वयेः स्थित: ॥३२॥ 
स्वशरीरविवर्तेंषु वोजादिषु परं न तु। 

पूर्वपूर्वंण भावेन तु स्थितः क्ममाविना ॥३३॥ 


माता पिता के रज और वीर्य का गर्भ योग्य सम्मिश्रण होने पर स्वकीय द्रव्य, क्षेत्र, काल 
भाव भ्रनुसार वहाँ कोई विवक्षित जीव जन्म ले लेता है, मनुष्य गति संज्ञक तामकर्त और धो कस करे 
इन दोनो कर्मो का श्र इनके सह॒नारी प्रन्य अनेक कर्मोका उदय होजाने से वह जीव कलत आह के 
शरीर के भ्र गोपाग पर्याय स्वरूपा को प्राप्त कर लेता है। वह जीव कलल, घन, वाल्य कौमा र धादि 
झवस्थाओ्रो में जीवत्व मनुष्यत्व, द्रव्यस्थ भ्रादिक अन्वयों करके जिसप्रकार प्रपनी झपनी निया 
में पूछ रूप से व्यवस्थित हारह है ग्रार झ्िर मिश्र विन्न हो रहू एवं क्रम से विबते कर रहे ऐसे कलल 


कचमं-भ्रष्योय १७७ 


भ्रादिक पूर्व पूर्व भावों करके वह जीव १रलेर भावोमे व्यवस्थित होरहा नही देखा जा रहा है। भ्रर्थात्‌ 
प्रन्वित भावों करके सम्पूर्ण परिणामों मे जीव भ्रोत पोत होरहा है। किन्तु व्यतिरेकी पर्यायों करके 
पहिली पिछली पर्यायोमे कोई पर्याय व्यवस्थित नहीं है, पहिले 'यथ।' का यहाँ 'तथा' के साथ॑ श्रन्वय है 
उमी प्रकार वनस्थतिकायिक जीब भी प्पने योग्य नाम कर्म और विशेष प्रकार की तिय॑त् प्रायु का 
उदय होने से वनस्पतिपन, जीवपन, चेतनत्व, ग्रादि अ्रन्वयों करके अपने शरीर के विवत्त होरहे बोज 
ग्रादिको में व्यवस्थित है किन्तु क्रम से होने वाले पूर्व पूर्व भावों करके तो परले परले' भावो मे व्यव- 
-थत नही है | पर्यायों मे द्रव्य तो भ्रन्वित होता है, पर्यायों मे श्रगली, पिछली पर्यायें श्रोत, श्रात नही 
घुसी रहती हैं “' सर्व सवंत्र विद्यते ” वह साख्य का सिद्धान्त भ्रनेक दोषो से भरपूर है| 
भावार्थ--इस मनुष्य शरीर की गर्भमे ही प्रनेक भ्रवस्थाएँ होजाती है सुश्र॒त मे लिश्ा हुआ है-- 

' ध्रथमे मासि कलल बायते, द्वितीये णोतोष्णानिलेरभिप्रपच्यमानाना महाभ्रूताना वद्ूततों घन 
सश्जाधते, यदि पिण्ड पुमान्‌ स्त्रीचेतु पेशी नपु सकज्चेदबु दम्मिति | तृतीये हस्तपादक्िरसा पंचपिण्डका 
निव॑त्तंतेडज्भ-प्रत्यद्भविभा गइच सूक्ष्मो भवति । चतुर्थ सर्वाग-प्रत्यंग विभाग. प्रव्यक्ततरों भवति, गर्भ- 
हृदय-प्रव्यकवतभावाच्चेतनाधातु रमिव्यक्तो भवति कस्मात्‌ तत्स्थानत्वात्तस्मादगर्भ३ चतुर्थ मास्य 'भिप्राय- 
भिन्द्रिवार्थेषु करोति द्विहृदया च नारी दौहृदनीमाचक्षते । पत्रमे मन. प्रतिबुद्धतर भवत्ति, षष्ठे बुद्धि: 
सप्तमे सर्वाग-प्रत्यगावभाग प्रव्यक्ततर, । अ्रष्टमेइस्थि री भवत्यौज., नवमदशमकादशद्वादशानामन्यतम- 
स्म्नू जायते ।/” चरक सहिता मे यो उल्लेख है '' स तु सबगुशवात्र्‌ गर्भत्वमापन्नः प्रथमे भ।लि समूर्छित 
सवधातु-कलनीकृत. खेटभूतो भवत्यव्यक्त-विग्रह' सदसदृभूतागावयव ,द्वितीये मासि घन: सम्पञ्यते पिष्ड: 
पेश्यबु दवा तत्र घन पुरुष स्त्री पेशी अ्रबु द नपुसकम, तृतीय मासि सर्वेन्द्रियाणि सर्वागावयवाश्च 
यौगपद्यवाभिनिवत्तन्ते, चतुर्थ मासि स्थिरत्वमापद्यते गभ , पच्रमे मासि गभस्य मासशे।णतापचयों भव« 
त्यधिकमन्ये न्‍यो मासेभ्य , षष्ठे मासि गर्भस्य बलब॒णोपचयों भवत्य।धकमन्यम्या मासभ्य., सप्तम मासि 
गभ सर्वेग्नाबराष्यायते सहस।, अष्टमे मासि गर्भश्च मातृतो गर्भतश्च माता रसहारिणीभि. सवाहिनी- 


भिमु हुरोज. परस्परत ग्राददाते” । 


वाग्भटकृत श्रष्टागहृदय के शारीर-स्थान मे गर्भ को भ्रवस्थाग्रों का यो निरूपण किया है । 

« अ्व्यक्तः प्रथमे मासि सप्ताहात्कललो भवेत्‌ । गर्भ पु सवनान्यत्र पूर्व व्यक्ते प्रयोजयेत । 
द्वितीये मासि कललादधन पेश्यथवा5बु दम । पु स्त्रीक्लीया: क्रमात्तम्य , । व्यक्ती भवति मासेउस्य तृतीये 
ग़ात्रपचकमु, । चतुर्थे व्यक्ततागाना चेतनायाइच पंचमे। षष्ठे स्‍्तायु शिरारोम-बलवर्णानखत्वचाम्‌ । 
सर्वेसर्वागसम्पूर्णों भा पुष्यति सप्तमे । प्रोजो5ष्ट्मे संचरति माता पुत्री मुह क्रमात्‌ | शस्तरच नवमे 
मासि। 

तात्पर्य यह है कि कलल, पअ्रबु द झादि गभ के परिण।मों श्रोर जन्म्र के पोछे बाल, कौमार, 
युवत्व, भादि परिणामोमे जीवत्व, जैसे व्यवस्थित है उसीप्रकार वीज, अर कुर आदिमे बन्पति कायि- 
कत्व भ्रादि धर्म व्यवस्थित है। जन सिद्धान्त अभ्रनुसार परिणामों की उत्पत्ति का क्रम यही है कि पहिले 
घुक्रशोशितका गरण होने पर वहू पुदूगलपिण्ड शभ्रवेतन र ता है पश्चात्‌ उसमे कही श्रन्य यति से आ्रा- 
कर मनुष्य जन्म लेता है। जीव के पुरुषार्थ और कर्मोंके उदय भ्रनुसार उस पुदंगल पिण्डके मरण अवब- 
स्था तक भनेक परिणाम होते रहते हैं इसो प्रकार प्रवेतन वीज मे क्षिति, सलिल, भ्रादि योग्यका रणो 

श्३ 


१छद इलोक-वा दिरके 


का प्रकरण मिलने पर वनस्पतिकायिक जीव वहा जन्मता है पश्चात्‌-उसके प्र कुर, पते, झास्ता, उर्प- 
शाखा, झादि परिणाम होते रहते हैं एकेन्द्रिय्जाति, तिर्यचरप्रायु आदि कर्मों के भ्रधीन हो रहा वह जीब 
वीज, प्र कूर, प्रादि परिणामों को धारता है, प्रत प्रनादि पारिए मिक चंतन्य द्रव्यकी भ्रपेक्षा वह खत 
है भौर पूर्वापर परिणामों के सक्रमण आ्ादि की अपेक्षा अ्रसत्‌ है। यो व्यवस्थित श्र श्रव्यवस्थित पक्षों 
में भ्रनेकान्त का साम्राज्य है । 

स्यान्मत॑, न वीजमंकुरादित्वेन परिणमते बृद्धथमावग्रसंगात्‌ यो हि. यत्परिसामः 
से न ततो इृद्धिमान्‌ रृष्टो यथा पयः-परिशामो द्यादि,वीजपरिशामश्यांकुरादिस्तस्माश्न ततो 
इद्धिमान इति वौजमात्रमकु।दिः स्थादतत्परिणामों वेति। उक्त च-'कि चान्यधर्दि तद्दीज॑ 
गच्छेदंकुरतामिंद । विदृद्धिरंकुरस्थ स्यास्कर्थ बीजादपृष्कलात ! अभेष्टं ते रमेमोमिरोदकैश 


विवर्धते । नन्‍्वेब सति बीजस्य परिशामो न युज्यते। झालिप्त जतुना काष्टं यथा स्पूल- 
स्वमृस्छति । तनु काष्टं तथैवास्ते जतु चात्र विवधते। तथेब यत्र तद्दीजमास्ते येनास्मना 


स्थितं । रसाश्च इृद्धि छुगेति वीजंतत्र करोति किमू ॥ इति तदेतदनालोचिततत्ववचनं, 
तद्बृद्धे रन्‍्पददेतुकत्वातू । 
परिणाम होने का निराकरण करने वालो का स्यात्‌ यह भी मन्तव्य होवे कि वीज तो (पक्ष) 
प्रकुर भ्रादिपने करके नही परिणम सकता है ( साध्य ) क्यों कि बृद्धि के भ्रभाव का प्रसंग होजावेगा 
( हेतु )। देखो जो पदार्थ जिस परिणाम को धारता है वह परिणाम उस परिणामी पदार्थ से वृद्धिवा ला 
नही देखा गया है जिस प्रकार कि दूध का परिणा५ दढी या विलोडित तक्रग्रादिक उतने ही परिणाम 
वाले रहते है बढ नही जाते है, प्रातानवितानीभूत तन्तञ्ो से पट का परिणाम बढ़ नहीं सकश् है व्या 
प्तिपूवक हृष्टान्त) वीज का परिणाम जब श्र कुर आदिक माने जा रहे है ( उपनय ) तिम कारण उस 
वीज से भ्रकुर झ्रादिक वृद्धि को लिये हुये नही होने चाहिये। 
इस अनुमान भनुसार वीजके परिभाणवरावरही उसके श्र कुर आदि परिणाम होने चाहिये किन्तु 
वीजसे प्न कुर,लबुबृक्ष,प्र।दि परिणाम बहुत वढ़ हुये देखे जाते है भ्रत. वे वीज़के परिणाम नही होसकते 
हैं हमारे इस तर्क भ्रनुसार अन्य ग्रन्थो मे भो या कहा है कि दूसरी बात यह है कि वह वीज यदि यहा 
प्रकुरपने को प्राप्त होजायगा नो ऐसी दशा मे उस छोटे वीज से भला श्र कुर की विशेषदृद्धि किस 
प्रकार होसकेगी ? इस पर श्रब कोई यो इष्ट करे कि भूमि-सम्बन्धी भ्रोर जल सम्बन्धी रसो करके वह 
प्र कुर वढ़ जाता है यानी वीज मे भूमिरस भोर जलरस मिलजाते हैं, श्रतः रत्ती भर के वीज से एक 
तोला पा एक छुटाक का अकुर बढजाता है, ऐसी दशा मे हम प्राक्षेपकार अनुनय करते हैं कि इस 
प्रकार होने पर तो बीज का परिण्गाम वह भ्र कुर होय यह उचित नही है। यो तो भूमि,जल, म्ौर बीज 
इन तीनो का परिणाम प्र कुर कहा जा सकेगा, अकेले वीज़ का परिर ।म प्रकुर नही होसकेगा जिसप्र- 
कार कि रोगन या लेप करने पर लाख करके चारो और से लीप दिया गया काठ स्थूल पन को प्राप्त 
हाजाता है किन्तु सच पू छो तो वह काठ तिस ही प्रकार पतला भीतर बना, रहता है, इस काठ मे तो 
लाथ॑ बढ जाती है, रूई के भरे यूदड वस्त्रों का पहिनने वाला मनुष्य मोटा नही कहा जासक ता है तिस 
हो प्रकार गहा वह वीज जिस स्वरूप से हा रहा विद्यमान है वहू उतना ही बना रहेगा दवा पूथियी 
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प्रादिक के रस वृद्धि को कर लेते है उस मे बीज क्‍या कर लेता है ? कुछ भी नहीं । श्रत बीज का 
परिणाम इतना बढ़ा हुआ प्रकुर कथमपि नहीं होसकता है। आचार कहते हैं कि यह उन पण्डितों का 
वचन तत्त्वोकी नही-पर्यालोचना करते हुये हो रहा है, समीत्रीन विचार करने पर वे ऐसा नही कह सकते 
हैं क्योकि वीज का परिण्षाम श्रकुर है किन्तु उस भकुर की ब्ृद्धि का कारण कोई भ्रन्य ही है, उसको 
यो स्पष्ट समभिये । 


यथामलुष्यनामायुःकर्मोंदयविशेषतः । 
जातो बालो मनुष्यात्मा स्तन्यायाहारमाहरव्‌ ॥३४॥ 


सूर्यातपादिसापेन्र: कायाग्निवलमादधन्‌ । 
वीयातरायविच्छेदविशेषविहितोंद्भवं ॥३५॥ 


विवर्धते निजाहाररसादिपरिणामतः । 
निर्माणनामकर्मोपष्टंभादभ्यंतरादपि ॥३६॥ 


तथा वनस्पतिरजीवः स्वायुनांगोदये सति। 
जीवाश्रयोंकुरो जातो भोमादिरममाहरन ॥३७॥ 


तप्तायस्पिंडवत्तोय॑ स्वीकुर्वन्नेव वर्धते । 
आत्मानुरूपनिर्माणनामकर्मोंदयादभ्र्‌ बम ॥६८॥ 
इस कारिकामे पढ़े गये 'बथा' का इसके झागे सेतीसवी वातिकमे कहे ज्ञाने वाले 'तथा' छाब्दके 

साथ भ्रन्वय है। जिस प्रकार मनुष्य गति नामकर्म और मनुष्य झ्रायु. कर्म का विशेष रूप करके उदय 
टोजाने से मनुष्य आ्रात्मा बालक उपज जा" है वह बालक मातृ दुग्ध, गोदुग्ध, प्रादि भ्राह्म रका भ्राहार 
लेता हुआ श्रौर वहिर गमे सूर्य के श्रातप झ्रादि की अपेक्षाको धार रहा सन्‍्ता शरीरकी उदराग्नि अनु- 
सार और अन्‍्तरंगमे वीयन्तराय कर्मके किये गये विशेष क्षयोपशमसे उत्पन्न हुये बलका भ्राधान करता 
हुआ बढता रहता है तथा भ्रपने झ्राहार किये गये पदार्थके रस,रक्त,मास, मेद, भ्रस्थि मज्जा, शुक्र श्रादि 
परिणामो से और अम्यन्तर मे होरहे निर्माण नाम कर्म के उदय का उपष्टम्भ हो जाने से भी बालक 
बढ़ता चला जाता है, उसी प्रकार वीज में कारणवश जन्म ले चुका वनस्पतिकायिक जीव भी अपने 
प्रायुष्य व नामकर्मका उदय होमे पर जीव का झ्राश्रय हो रहा वही बोज झ्थवा वीज का भ्राश्रय हो रहा 
वह जीव भला प्रिट्टी, जल, झ्रादि के रध्ो का ग्राह्मर करता हुआ अ्र कुर होजाता है जैसे तप्राया गया 
लोहे का पिण्ड सब भ्रोर से जल को ख्रांच कर अपने प्रात्मसात्‌ कर लेता है उसी प्रकार वह वीज मे 
बेठा हुआ जीव पृथित्री, जल-सम्वन्धी रसो के श्राहदर को स्वीकार करता हुप्ना हो भ्र'कुर रूप करके 
बढ जाता है, प्रन्तरंगमे अपने प्रनुकुूल निर्माण नामकर्मका उदय भी निश्चित रूपसे भ्रपेक्षणीय है,भ्रन्त- 
रंग, बंद्विरंय दीनों कारलो' के मिलने पर कारय-सिद्धि झेती है, अन्थथा नही, अत; केबल बीज ही. प्नकुर . 


श्च० इलोकन्वा तिक 


स्वरूप तही बढ़ गया है किन्तु जीव द्वारा झ्राहार किये गये प्रथिवी झ्रादि के रसो अनुसार भकुर बढ़े, 
पाया है, भनन्‍्य भी झ्न्तरग वहिरंग कारण गअपेक्षणीय हैं । 

ततो न प्ृद्धथमात्रोंकुरादे!। यदप्युक्त,णे यत्परिशामश्च ततो न पृंद्धिमान दुष्ट 
यथा ज्षीरपरिशामो दध्यादिन क्षीरादिति। तत्र हेतुः कालात्ययापदिष्टो धर्मिदृष्टाँतिय्राहक- 
प्रमाणवाघितत्वात्‌ , धर्मी ताबड्वीजपरिशामोंकुरादिस्ततों वृद्धिमानेव प्रतिमासमानः क्थ था 5 
वृद्धिमाननुमातु' शक्यः । दृष्टांतश्च शीतक्षीरस्थ तप्यमानोन्यो न चौरपरिश मो धर्मोद्वर्तित 
दध्षिपरिणामों वा चौरादुवृद्धि मनुपलस्यमानः कथं तद॒वृद्धथभावसाध्ये निदशन । 


तिस कारगणा प्र कुर आदि को ब्रद्धि का ग्रभाव होजाना यह दोष हम जैनों पर लागू नही है 
क्यो कि वीज से इग्तिरिक्त भी पदार्थ श्र कुर की वृद्धि मे कारण होरहे है श्रौर भी जो झ्राक्षेपकार 
ने जो यह कहा था कि जो जिसका परिरणाम है वह उससे ब्रद्धिको धार रहा नही देखा गया है जैसे कि 
जमादिये गये दूध का परिणाम दही मथित आ्रादिक उस दूध से बढ़े हथे नहीं पाये जाते हैं । एक सेर 
दूधका दही एक सेरसे ग्रधिक परिमाणा वाला नहीं होपाता है। इस प्रकार कहने पर तो हम जन यो 
उत्तर कहते है कि उस श्रनुमानमे कहा गया हेतु वाधितहेत्वामास है क्योकि धर्मी श्र हृष्टान्तको ग्रहरा 
करने वाले प्रमाशों करके उसके साध्य मे वाघा प्राप्त होजाती है| देखिये यहाँ धर्मी तो बीज का परि- 
णाम होरही प्र बुर श्रादि श्रवस्था है किन्तु वह श्र कुर श्रादि तो उस परिशामी वीज से वृद्धि को धार 
रहा ही देखा जा रहा है, ऐसी दशा मे नही-वृदि को धारने वाला इस साध्य का अनुमान किस प्रकार 
किया जा सकता है ? 
अर्थात-'तत्परिणामत्व” हेतुसे “ततोवृद्धघभाव” इस साध्यकी सिद्धि नहीं होसकती है जो प्रमा- 
ण पक्ष को जानेगा टसी समय वह साध्य मे वाधा को उपस्थित कर देगा तथा हृष्टान्त भी वृद्धधभाव 
को नही साधने देता है । ठण्ड ड्रोरहे दूध का तपाया जारहा दूध परिशाम कोई ग्रन्य नही है भअ्रधवा 
उष्णता से उद्बतंन कर दिया गया दही परिणाप्र भी कोई दूध से न्‍्यारा नही है, भले ही वह दूध से 
बढती को प्राप्त होरदा नही देखा जा रहा है वे दधि भ्रादि भला वद्धिश्रभावकों साध्य करने मेहष्टा- 
न्‍त किस प्रकार होसकते है ” रथव-नही । भावा-वीज का परिणाम अर कुर ठीक है किन्तु वह वढ्धि- 
पुक्त देखा जा रहा है, हा क्षीर का परिणाम माना जा रहा दही भले ही बढ़ता नही है किन्तु वह उस 
दूध का न्‍्यारा परिगाम हो नही है, ठण्डा दूध उष्ण दूध, दहो, मथित, तक्र ये सब एक भ्रपेक्षा दूध 
ही हैं, श्रत परिणामी से न्यारे परिणाम के वृद्धभ्रभाव को साधने मे हृष्टा न्‍्त नही होसकते है। 


तत्परिणामत्वादित्यसिद्ध]च साधन परिणामाभाव बादिन: । पराभ्युपगम'त्‌ 
तस्सिद्धो बृद्धिसिद्धिरपि तत एवं स्थात्‌ सवंथा विशेषाभावात्‌ । तन्न बृद्धधभाव त्‌ पारस मामाव। 
स्थाइ्ादिनां प्रति साधयितु' शक्यः, परिणामाभावात्‌ बृद्थभाव: सबथकांतवादिनः प्रसिद्ध थत्येब 
जन्प्ाद्यमाववदिति निवेदितप्रायं । 


दूसरा दोष यह भो है कि परिणामों के भ्रभाव को कहने वाले वादियोके यहा तत्परिशामत्व 
यह हेतु सिद्ध नही है, ध्रतः प्रसिद्धहेस्वाभास भी है। पक्ष मे हेतु नहीं ठहरता है। दि कटेश्य बादी 


पचमन्ध यात्र श्ष्र्‌ 


यो कहैं कि परिणाम-वादी नेयायिक, जैन, प्रादि दूसरे विद्वानों के स्वीकार कर लेने से तदनुसार 
हम भी उस परिणाम की सिद्धि मान लेते है। इस पर ग्रन्थकार कहते हैं कि तब तो तिस ही 
कारण से यानी दूसरोके स्वीकार कर लेने मात्र से वृद्धि की सिद्धि भी होजाप्री, सभी प्रकारों से 
कोई विशेषता नहीं है। दूसरे विद्वानों का एक स्वीकृत श्र श्र मांना जाय श्रौर दूसरा प्रतीतसिद्ध श्रश 
नहीं माना जाय यो पद्धनरतीय स्याय का अनुसरण करना प्रशस्त माग नहीं है, तिस कारण वृद्धि 
का अभाव होजाने से परिणामका अ्रभाव यह स्याद्वादियोके प्रति नही साधा जा सकता है। हा सर्वथा 
एकान्त वादियो के प्रति परिणाम का अभाव होजाने से बृद्धि का अभाव प्रसिद्ध कर दिया ही जाता 
है। जैसे कि सर्वथा निश्यपन या सर्वथा क्षरििकपन को मान बैठे एकान्त-वादी पण्डितों के यहा जन्म, 
भ्रस्तित्व आदिक का अ्रभाव प्रसिद्ध होजाता है, इस बात का हम पूर्व प्रकरणों में कई वार निवेदन 
कर चुके है श्रभी चौथे श्रध्याय के भ्रन्त मे भी जन्म, ग्स्तित्व, विपरिशाम, वृद्धि, श्रपक्षय और 
विनाश इन बिकारो की स्याह्ाद सिद्धान्त अनुसार प्रक्रिया मानने पर ही सिद्धि बताई जा चुकी है, 


अन्यथा नही । 

न हि निसयेकांते परिणामोम्ति पूर्रकारविनाशाजहदबूत्तोत्तताका रोत्पादानस्युप ग- 
मात्‌ स्थितिमात्राउस्थानातू न चे स्थितिसात्रं परिणाम्रः तथ्य पूर्वोत्तराकारपरित्यागोपादान- 
मावस्थितिलज्षणत्वात्‌ । 


सर्वंधा नित्यपन का एकान्त मानने पर परिणाम होना नहीं बत पाता है क्योकि परिणाम 
का भ्रर्थ ता पूर्व आकार का विनाश और कुछ ध्रुव भ्र शो को नही छोड कर वर्तंता तथा उत्तर भ्राकार 
का उत्पाद होना है "पूर्वोत्तराकारपरिहारावाप्तिस्थितिलक्षणपरि णामेनार्थक्रियोपपत्तेज्च” किन्तु नित्य 
एकान्त में उक्त परिणाम होना नही स्वीकार किया गया है वहाँ तो केवल स्थिति ही ग्रवस्थित रहती 
है, पूर्व प्रकार का प्याग और उत्तर श्र|कारों का ग्रहण नही सम्भवते है। केवल ध्रौव्य श्रण करके 
स्थिति होना हो ते पारखाम नही है, क्योकि उस परिणाम का लक्षरा पूर्व आकार का परित्याग और 
उत्तर ग्राकर का उपादान तथा ध्रव भाव ( भ्राकार ) की स्थिति इतना अ्रखण्ड है। 


सदा स्थास्नोरन्मादेरर्थान्तरभूतो तिशयः कुतश्विदुपज्ञायमानः परिणाम इति चेत्‌, 
स तस्येति कुनः १ तदाश्रयत्वादिति चेत्‌ , कथमेकस्व भवमात्माद वस्तु कदाचित्क“्यचि- 
दरतिशयस्याश्रय: कदा चित्त -यस्येति संमाव्यते ? स्वमभावविशेषादिति चेत, तह येन स्वभाव- 
विशेषेश श्रयः कस्यचद्धावा येन वानाश्रयः स ततोनर्थान्तरभूतश्चेत्तन्रित्यत्वेकांतविरोधः । 
स ततोर्थान्तरभूतश्चेत्तस्पेति कुतः ? तद।श्रयत्वादिति चेतू, थ एवं पर्यनुयागोनवस्था च । 
सुद्रमपि गर्वा तस्य कथंचिदनर्थान्तरभूतस्वमावरजिशेषाभ्युपगमे कर्थ ततोर्थान्तरभूतोतिशयः 
परिणामस्तदाश्रयः स्यात्‌ । 
नित्येकास्तवादी कहते हैं कि सर्वधा स्थिति-शील होरहे भ्रात्मा, आकाश, झादिक अ्र्थों से 


सर्वथा भिन्न पदार्थ होरहा भ्रतिशय ही किन्‍्ही कारणों से उपज रहा समता परिणाम है, परिणामी से 
परिणाम प्रश्निन्न नही है। यो कहने पर तो ग्रन्थकार पूछते हैं, कि वह भिन्न पडा हुआ अ्रतिशय स्वरूप 


श्र इलोक-वॉलिक 


परिणाम उस आत्म, झादि का है, यह किससे निर्शीत किया जाय बताझों ” यदि तुम नित्येकान्त- 
वादी यो कहो कि भिन्न पड़ा हुआ्ना भी भ्रतिशय उस आ्रात्मा के आश्रय पर प्राश्रित है, श्रत. वह भराधेय 
होरहा भ्रतिशय उस अधिक रण भूत झात्मा का कहा जा सकता है। यो कहने पर ता हम जैन कहते 
हैं कि एक स्वभाव वाले कूटर्थ भात्मा आदिक वस्तुये कभी तो किसी एक प्रतिशय के श्राश्रय हो जांय 
झोर कदाचित्‌ किसी प्रन्य अनित्य अतिशय के श्राधार होजाय यह किस प्रकार सम्भावत्ता होसक गो 
है ? श्र्थात्‌ एक स्वभाव वाला पदार्थ एक ही श्रतिशय को धार सकेगा भिन्न भिन्न काल में न्यारे २- 
जन्‍्य भ्रतिशयो को नहीं धार सकेगा क्योंकि कूटस्थ नित्य पदार्थ ठीक एकता ही रहता है यदि निर्त्य- 
कान्तवादी इस पर यो कहैं कि प्रात्मा प्रादिक किसी विशेष स्वभाव से कभी कभी किसी किसी भ्रति- 
शय के श्राश्रय होजायगे यो कहने पर हम जन आ्रापादन करते हैं, कि जिस विशेष स्वभाव करके बह 
आत्मा पदार्थ किसी एक भ्रतिशय का ग्राश्नय है। अथवा जिस स्वभाव करके किसी दूसरे अ्तिशय का 
वह उस समय आश्रय नही है, वह स्वभाव विशेष उस कूटस्थ प्रात्मा से यदि श्रभिश्न होगा तब तो उस 
ग्रात्मा के कुटर्यनित्यपन के एकान्त का विरोध होजावेगा क्योंकि वह स्वभाव विशेष तो सर्बंदा नही 
ठहरेगा, उससे अभिन्न श्रात्मा भी कथंचित्‌ अनित्य बन जापगा, स्वभाव विशेषकों कारणों से जन्य ही 
तो मानोगे । हा यदि वह स्वभावविशेष उस झ्ात्मासे भिन्न होगा तब कूटस्थनित्यपन तो उसका रक्षित 
रह गया किन्तु सर्वथा भिन्न पड़ा हुझ्ना “ वह स्वभावविशेष उस प्रात्मा का है” यह केसे व्यव॒हृत कर 
लिया जाय १ सर्वथा भिन्न पड़ा हुआ पदार्थ या तो किसी का भी नहीं है। प्रथवा सबका उस पर 
एकसा ग्रध्िकार है। यदि नित्य एकान्त-वादी यो कहै कि प्राश्रय आ्रात्माके वह स्वभाव विशेष श्राश्रित 
होरहा है, इस कारण “ वह स्वभावविशेष उस आत्मा का है ” ऐसा व्यवहार कर लिया जाता है। 
जैसे कि भ्राश्चित होने से जिनदत्त का सेवक देवदत्त कह दिया जाता है । 
यो कहने पर तो हम जैनो को कहना पडता है कि पुन वही तर्क चलाया जायगा कि वह 
एक स्वभाववाला नित्य प्रात्मा कभी कभी न्‍्यारे न्‍्यारे स्वभावविशेष या भ्रतिशयो का प्राश्रय कैसे 
होसकता है ” इस पर श्रापकी ओर से वही स्वभाव विशेष उत्तर कहा जायगा, यो वही तक भौर 
समाधान अनुसार भ्राकाक्षाशान्ति नही होने के कारण श्रनवस्था दोष होजायगा । बहुत दूर भी जाकर 
स्वभाव विशेष को उस स्वभाववान्‌ आत्मा से कथंचित्‌ अ्रभिन्न होरहा स्वीकार करोगे तब तो उस 
प्रात्मा से भिन्न माना जा रदा अतिशय स्वरूप परिणाम किस प्रकार उस प्रात्मा के आ्राश्चित होसकेगा 
प्र्थात्‌ु-जब स्वभाव विशेष ग्रभिन्न होकर ही उस आत्मा के प्राश्चित होसकता है, उसी प्रकार भले 
ही भ्रतिशय स्वरूप परिणाम माना जाय किन्तु वह प्रात्मा श्रादि से कथचित्‌ अभिन्न ही होगा ओर 
ऐसी दशा में कुटस्थनिश्यपन का एकान्त रक्षित नही रहा । 
यो यथा यत्र यदा यतोतिशयस्तस्य तथा तत्र तद,श्रयीभाव इस्येवंरूपकस्व॒मा- 
वत्वादात्मादिभावस्थादो५ एबेति चैन्न कात्मादिभावपरिकल्पनात्‌ विरोधः, प्रथिव्याध्वतिशया- 
नामेकात्मातिशयत्वप्रसंगाद । शकपं हि वक्‍्तुमेक एवास्मेवंशरूतं स्वभाव विक्त्तियेन यथा यत्र 
यदा पएृथिश्याद्यतिशया; प्रमवंति तेषां तथा तत्र तद'श्रयों पवतीति । तदतिश॒या एबं तेन पुन- 
रन्पद्रृब्यातिशय इति। द्वब्यांतराभावे कुतो तिशया: म्युरात्मनंति चेतू, अपिशयांतररुएः एव 
चान्येपि परेस्योविशयेम्य श्त्यनाधतिशयपरम्पराम्युपग मादतुपालस्प: | 
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कटस्थनित्मवादी कहते है कि जो जिसप्रकार जहां जिस समय जिससे भ्तिक्षय उपजता है। 
इसका उस प्रकार बहा उस समय प्राश्रय भ्राश्रयी भाव होजाता है, यो इस प्रकार इतना प्रात्मा भझ्रादि 
भाव का एक ही स्वभाव है, भरत: कोई दोष नही है। ग्रन्यकार कहते हैं कि बह तो नही कहना क्योकि 
ध्राप कूटस्थवादियों को एक आत्मा, आकाझ् भ्रादि भावो की परिकल्पना करने से विरोध उपस्थित 
होजायगा | प्रथिवी, जल आदि भ्रतिशयों को एक आत्मा के अतिशय होजाने का प्रसंग दोजायगा, हम 
यो नियम से कह सकते हैं कि एक हो झात्मा इस प्रकारके होरहे स्वभावों को धार लेता है, कि जिस 
करके जिस प्रकार, जहा, जब, पृथिवी-प्रादिक श्रतिशय उत्पन्न होते है उनका उस प्रकार वहा, तब, 
ग्राअ्य होजाता है, इस प्रकार वे पृथिवी श्रादिक उस ग्ात्मा के अ्रतिशय ही हैं। किन्तु फिर भ्रन्य 
द्रव्यों के श्रतिशय नही हैं। कूटस्थ नित्यवादी कहते हैं कि पृथिवी आ्रादिक द्वव्यों का प्रभाव मानने पर 
वे अतिशय ग्रात्मामे भला किन कारणोसे उपज जायगे ? थो कहने पर तो यही कहा जा सकता है कि 
प्रन्य अतिशयो से वे श्रतिशय उपज जायगे शौर ये भ्रन्य अतिशय भी तीसरे, चौथे, पाचवे, भ्रादि 
निराले प्रतिशयो से उपजते रहेगे इस प्रकार झ्रनादि काल से अ्रतिशयो की परम्परा का स्वीकार कर 
लेने से कोई उलाहना नही श्रासकता है । 


अस्त्येक एवात्मा पुरुषाई ताम्युपगमादित्वपरः तस्यापि नात्मातिशयः परिणाम, 
द्वंतप्रसंगात्‌। अनाधविद्योपदर्शिनः पुरुषस्यातिशयः परिणाम इति चेतू , तह न वास्तव: 
परिशामः पुरुषाढ तवादिनोस्ति । 


ऐसे भ्रवसर पर भपने पक्ष को पुष्ट हुप्रा देख कर ब्रह्माद तवादी बोल उठते हैं कि जगत मे 
एक ही तो आ्रात्मा है क्योकि पुरुषाई त-बाद को स्वीकार कर रखा है। इस प्रकार किसी भ्रपर पण्डित 
के कहने पर झाचाय कहते हैं, कि उस ब्रह्माद्व तवादी के यहा भी प्रात्मा का प्रतिशय होरहा परिशाम 
नही माना जा सकता है। क्योकि निराले भ्रतिशय स्वरूप परिणाम भौर परमग्रह्म को मानने से दव त- 
बाद का प्रसग हो जावेगा यदि भ्रद्व त वादी यो कहैं कि शभ्रनादि काल से लगी हुई प्रविद्या करके उप- 
दर्शित हो रहे परम ब्रह्म का प्रतिशय ही परिणाम है, वस्तुत: एक परम पुरुष ही पदार्थ है, भय कोई 
नहीं । यो कहने पर तो प्रस्यथकार कहते है कि तब तो पुरुषाद तवादी के यहां वास्तविक परिश्याम 
नही सिद्ध हुप्ना, भ्रविद्या के द्वारा दिखलाये गये #ठे अतिशय को परिसश्णाम मानने पर यथार्थ परि 
णाम की सिद्धि नही होपाती है, भ्रत. कुटल्‍थ नित्यवादी या ब्रह्माद तवादोके यहाँ परिणाम नही बन 


पाता है। 

योप्याद, प्रधानादन्थान्तरभूत एवं महदादिः परिशाम हृति, सोध्ययुक्तबादी, 
सर्वथा प्रवानाद भिश्वस्य महदादे) परिणामस्वविरोधाद प्रधार-स्वास्मवत्‌ तस्य वा परिलामत्व- 
प्रसंगाव महदादिवत्‌, ततो न ग्रधानं परिशामि घटते नित्येकरव मावत्वादास्मबद्‌ । 


जो भी सांख्य यो कह रहा है कि सत्वगुरा, तमोगरुरा, रजोगुरा, की साम्य अवस्था रूप प्रधा- 
नसे महत, भरहकार, भ्रादि परिणाम होरहे प्रभिन्न हैं “प्रकृते मेहांस्‍्ततो5हंका रस्तस्मादय रच बोडशक: 
तस्मादपि थोडशकात्पवभ्य, पत्रभूत्ानि ” । ग्रस्थकार कहते हैं कि वह सांझ्य भी यक्तिरहित पदायों 
के कहने की टेव को धारता है। क्योकि प्रधान से सभी प्रकार प्रभिन्न होरहे महत्त्व, प्रहंकार प्रादि 


भद४ड इलोक-वा तिक॑ 


को परिशामपन का विरोध है, जैसे कि प्रधान से अभिन्न होरहा प्रधान का स्वात्मा तो प्रधान हौ परि- 
णामी का परिणाम नही है। दू+री बा। यह है कि अभिन्न पदार्थ ही यदि परिणाम होने लगे तो 
मह॒त्‌ आदि के समान उस प्रधान को परिणशामपन का प्रसंग आजावेगा तब तो मह॒त्‌. श्रहका र अश्रादि 
परिशामी होजायगे और प्रकृति उनका पन्णिाम बन जावेगी तिस कारण साख्यो के यहा माना गया 
प्रधान तो परिणामवाला नही घटित होता है। क्योकि स्वंधा नित्यपन ही उसका एक स्वभाव है, 
ज॑से कि कापिलो के यहा एकान्त से नित्य स्वभाव होने के कारण कुटस्थ आत्मा परिणामी नही माना 
गया है ( परार्थानुमान ) । 


यदि पुनः प्रधानस्य महदादिरूपेणा विर्भावतिरोभावाभ्युपगमात्‌ परिण्धामित्वमधि- 
घीयते तदा स एवं स्याह्ादिभिरभिधीयमानः परिश्मों नान्यथेति नित्यशवैकांत' क्षे परिणा- 
माभावः । 


सदि फिर कापिल यो कहे कि हम प्रात्मा के क़ूटस्थनित्यपन् से निराले प्रकार के प्रधान का 
_महत्‌, अहृकार, तन्मात्राय, श्रादिर्प करके ग्राविर्भाव और तिरोभाव को स्वीकार करते है, हाँ उत्पाद 


#> 0 विनाश हमको ५भीष्ट नही है अतः आविभूत, तिरोभूत हो रहे अपने अभिन्न परिणामों के पनु- 


सार प्रधान वा परिणार्मापना कहा जाता है। आचार्य कहते है कि तब तो स्याद्वादियों करके वही 
परिशाम कहा जा रहा हैं, प्रकट होजाना, छिप जाना श्रादि भ्रन्य प्रकारो से परिश्शाप नड़ी बनता है। 
प्र्थात्‌ श्राविर्भाव, तिरोभाव,का श्रर्श कशचिन्‌ उत्पाद, विनाश, मानने पर ही निश्चिन्तता होसकेगी । 
प्रश्न मे मास या मल का सद्भाव मानना ग्रनुचित है, श्रगुलीके प्ग्रभाग पर हायियों के सौ झुण्डो का 
समा जाता स्वस्त पुरुष नरी कह सकता है श्रतः स्थाद्वाद सद्घान्त श्रनुसार ही परिणाम बनता है। 
नित्यपन के एकास्त पक्ष में परिणाम का अभाव है “न हि नित्येकान्ते परिणामा|5स्ति” यहा से प्रारम्भ 
कर भ्रव॒ तक इस प्रकरण का विवरण केर दिया है । 

छशणिककांतेपि चणाद्ध्वंस्थितेरभातरत्‌ परिण माभावः, पृवक्षणे निरन्वयविनाशा- 
दृत्तरचणान्पाद: परिणाम इति चेत्‌, कस्य परिशा।प्रन इ त १क्तव्यं ! पूर्क्षणस्थेवेति चेल्ल, 
तस्यात्यंतबेनाश।त्तद्‌१िशामित्वाच्चिरतनविनष्टक्षणवत्‌ । 


सम्पूर्ण पदार्थों को एकक्षणस्थायी मानने के एकान्त पक्ष मे भी परिणाम नही बनता है। 
क्योकि क्षण से ऊपर दूसरे समया में पदार्थों का स्थिति का श्रभाव है, ऐसी दशा मे कौन किस स्वरूप 
परिशम ' जो जीवित रहेगा वह आनन्द भोग सकेगा, मरेहुये पदार्थ के लिये कुछ भी नही है। यदि 
बौद्ध यो कहे कि पहिले क्षण में प्रन्वयरहित हाकर पदार्थ का विनाश होजाने से उत्तर-बर्त्ती दूसरे 
क्षण मे नवीन पदार्थ का उत्पाद होना परिणाम है, या कहने पर तो हम जैन पूछते हैं कि वह उत्तर 
क्षण-वर्सी उत्प[द भला किस परिणामी का परिणाम है ? यह तुमको स्पष्ट कहना चाहिये यदि पूर्ष 
क्षणवर्त्ती पदार्थ का ही परिणाम वह उत्तर क्षण-वर्त्ती उत्पाद माना गया है, यह तो झाप बौद्ध नही 
कहू सकते है। क्योकि उस पूर्व क्षण-वर्त्ती पदार्थ का भ्रत्यन्त रूप से श्रनन्‍्त काल तक के लिये विनाश 
दोचुका है, अत बह पूर्व क्षण-वर्त्ती पदार्थ इब उत्तर क्षण-वर्त्ती पदार्थका परिणामी नही होसकता है । 
जैसे कि बढुत काल पहल विशेषतया ष्ट द्ाचुक्ा क्षण ( स्वलश्षणपदार्स ) इस कतंमान कासीन 
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उत्पाद का परिणारी नहीं माना गया है। यानी एकदिन पहिले मर गये श्रथवा पचास बे पहिले सर 
गये बाबा झ्राज इस समय गुड को नही खा सकते हैं । 


कार्यकाग्श माव एवं परिशामिभाव इति चेल्न, च्णिकरकांत कार्यकारणभावस्प निर- 
स्तत्वात्‌ क्रसयीगपद्च विरोधाओिस्यत्वेकांतवत्‌ । संबृत््या कार्यझ्ास्णमावे तु न वास्तव) परिशा- 
भिमाव; कयोश्चिदिति क्षणिककान्तपत्षे परिणामामाव: सिद्ध: | 


बौद्ध कहते हैं कि कार्यकारण भाव ही परिणाम परिणामीभाव है । पहिला क्षण कारण है, 
ग्रत परिणामी है। और उत्तर क्षण-वर्त्ती स्वलक्षण कार्य है, अत परिणाम है। ऐसी श्रवस्था मे हम 
बौद्धोके यहां परिणाम बन जायगा । ग्रत्थकार कहते है कि यह ठो नही कह बैठना क्योंकि क्षणिक पक्ष 
का एकान्स ग्रहण करने पर कार्य कारण भाव का निराकरण होचुकता हे क्योकि क्षणिक एकान्त में 
क्रम और यौगपद्य होने का विरोध है जैसे कि सर्वथा नित्यपन्न के एकान्‍्त में क्रम और यौगपत्य घटित 
नही होते है, श्रत. कायकारणभावक।! निराकरण होजाता है । कारक पक्षमे कार्यकारण भावके ब्यापक 
क्रम भर यांगपद्य हैं जैसे कि ज्ञापक पक्ष मे कार्य कारण भाव के व्यापक श्रन्वय और व्यतिरेक है । 
यदि बौद्ध कूंठी कल्पना या व्यवहार से कार्य कारण भाव को स्वीकार करेंगे तब तो किन्‍्ही एक 
नियत दो पदार्थों का होरहा परिणाम परिणामी भाव वाध्तविक नहीं होसकता, इस प्रकार क्षणिक 
एकान्त पक्षमे परिणाम होने का अभाव लिद्ध होगया । 


सवेदनाधइते तु दुरोत्मारित एवं परिणाम इति सकलसबंधकांतवादिनां परिणा- 
मामातावद्ध्यमावो अफक्षयाद्रमाववदयतिष्ठते । स्याद्वादिनां पुनः परिणामप्रसिद्धयु क्ता कस्य- 


चिद्वद्धिः स्वका रणमझञ्मिपा तादपक्षयादि 5 त्तथाप्रतोतेवाधकामावात ' 

कोई कोई बौद्ध पण्डित तो सम्वेदन, चित्र, आदि का ग्रद्व त मान बैठ है, अआचाय कहते है कि 
सम्बेदन ग्रादि के भ्रद्व त पक्ष मे तो परिणाम बहुत दही दूर फेक दिया गया है। एक ही पदार्थ भला 
क्या प+रणाप्र और परिणामी होसकता है ” यानी देबदत्त का इकलौता लडका जेठा, मफिला, या 
कनिष्ठ, नही होसकता है। इ» प्रकार सम्पूण सर्वथा एकान्त-वादियों के यहा परिणाम की घटना 
नही हाने से वृद्धि का श्रभाव व्यवस्थित होजाता है, जैसे कि अ्रपक्षय, विनाश, आदि का प्रभाव हो 
जाता है, हा स्थाह्वादियों के यहा तो फिर परिणाम की समीचीनवया प्रसिद्धि होजाने से किसी अ श 
की वृद्धि स्वकीय ब्रद्धि के कारणों का सन्निपत होजाने से समुचित बन जाती है। जैसे कि अपने अपने 
कारणों का सान्निष्य होने से अ्रपक्षय, श्रस्तित्व, आदिक सध जाते है। तिस प्रकार की होरही प्रतीति 
का कोई वाधक प्रमाण नही है | जायते, भ्रस्ति, विर्पारणमते, वद्धते, भ्रपक्षयते, विनश्यति, अ्रपने भ्रपने 
कारणों प्रनुसार हो रहे इन छह विकारों को बालक बालिकाग्रो तक को प्रतीति होरही है । यहाँ तक 
"» परिणामाभावातु वृद्धघभाव” सवथकान्तवादिन: ” इस कथन का उससहार कर दिधा गया है। 


परिणामों हि कश्चित्‌ पूवपरिशामेन सदशो यथा प्रदपादेज्वॉलादिः, कश्चिद्रि- 

सहशो यथा तस्यव कज्जलादिः, कश्चित्सरशासदृशों यथा सुब््णग्य कटकांदिः । तम्न पू्वेसं- 

स्थानादइपरित्य|गे सति परिणा मा धिक्य॑ बद्धः, सच्शेतर परिणामों यथा राक्कस्य कुमार।दिभाब:। 
र्् 


दो इलोक-वातिक 


जगतमे परिणाम भनेक प्रकारके हैं.नैमित्तिक भाव भी श्नेक प्रकारके है कोई कोई परिसशयम 
तो पहिले पहिले परिणामोके सहश होता है, जैसे कि प्रदीप श्रादि की ज्वाला, कलिका झ्रादि है, प्रदीप 
की कलिका से कलिका पुन. कलिका से वेसी ही कलिका यो घण्टो तक दीपक सदृश परिणामों को 
धारता रहता है। हा कोई कोई परिणाम तो विसइश यानी परिणशामी से विलक्षण होता है जैसे कि 
उस ही प्रदीप भ्रादि के काजल, घुआ राख प्रादि परिणाम हैं तथा कोई कोई परिणाम कुछ अशो मे 
परिणामी के सहण और भ्रन्य श्र से परिणामी से विलक्षण होता है जैसे कि सुबर्ण के ककण, भादि 
परिणाम हैं | यहा सोनापन सह है किन्तु पहिले फासेकी श्राकृति सर्वधा विसश्श होकर ककर हमली, 
कुण्डल श्रादि रूप होगई है। उन पारेणामो मे पहिले सस्थान ( रचना ) आदिका परित्याग नही 
होते सन्‍्ते परिण्याम की अधिकता होजाना तो वृद्धि है जो कि सहृश भर विसद्ृश परिणामस्वरूप है 
जैसे कि बालक का कुमार झ्रादि अवस्था रूप वृद्धि परिणाम है, यहा बालक की ही कुमार अ्रवस्था में 
बुद्धि होगयी है जिसके कारण मातृदुग्ध भ्रन्न, जल सूर्याताप, उदराग्नि, वीयीत्तरायक्षयोपक्षम आदि भी 
कहे जा चुके हैं । म 
सहश एबायमित्ययुक्तं, विसदशप्रत्ययो-पत्तेः | सर्वधा साइश्ये बालकुमाराद्यत्रस्थयोः 
कुमाराद्वस्थायामपि बालप्रत्ययोन्पत्तिग्रसगात्‌, बालकावस्थायां वा कुमारादिश्रत्ययोत्पत्तिप्रसककः 
सर्वथा विसदश एवं बालकपरिणमाकुमारादिपरिणाम हत्यपि न प्रातीतिक स एवायमिति ग्रत्य- 
यस्य मावात्‌। आंतोसो प्रत्यय इति चेन्न वाधकाभाबादात्मनि स एवांह ग्रत्ययत्रत्‌ । सत्र तस्य 
 चओो हु [| लक > 
आंतत्वोपगमे नेरास्म्यवादालंबनप्रसंगः । न चामो श्रेयान्‌ यतश्व सदृदो तरपरिणा मा त्मनो वस्तुनः 
साधनात्‌, प्रस्यभिज्ञ नस्यामेद- प्रत्ययस्य दा प्रामाण्यव्यवस्थापनात । ततो युक्तः सब्शेतरपरि- 
शामात्मको वृद्धिपरिणामः | 
5 वृद्धि नामक विकार को सहश, विसहश, दोनों वरूप नहीं मानते हुये कोई कहते हैं कि वह 
वृद्धिपरिणाम तो सहृश ही है बेसा का बेसा हा बालक पुन कुमार या युवा हाता हुआ बढ जाता है 
कोई विलक्षणता नही दीखती है । ग्रन्थकार कहते है कि यह कहना युक्तियोसे रहित है क्योकि बालक 
से कुमार होजाने पर विसदृशपनेका ज्ञान भी उपजता है किसी किसी बालक का तो श्रगली अवस्थाझो 
में बहुत भ्रन्तर पढ़ जाता है यदि वालअवस्था श्ौर कुमार आदि अवस्थाओ्रो को सभी प्रकारों से सहक्ष 
ही माना जापगा तो कुमार आ्रादि श्रवस्था में भी बालक है, ऐसे ज्ञान के उपजने का प्रसंग आवेगा 
प्रयवा बालक भअ्रवस्था मे कुमारपन, युवापन, झादिक ज्ञानों की प्रतीति उपजने का प्रसग आजायगा 
कुमार को बालक या बालके का कुभार कोई नही कहता है । 


इसके विपरीत कोई दूसरे विद्वान्‌ यो कह रहे हैं कि बालक परिणाम से कुमार प्रादिक परि- 
णाम स्वथा विसहृश (विलक्षण) ही है। आचार्य कहते है कि यह भी सिद्धान्त प्रतीतियो पर आ्रारूढ 
नही कहा जासकता है, कारणकि वही बालक कुमार होगया है, इस प्रकारके प्रत्ययका सद्भाव है ऐसी 
दशा मे बालक से कुमार को सर्वंथा विलक्षण नही कहा जा सकता । माता, पिता. या भन्‍्य ग्ररू जन 
उसी बालक को कुमार, युवा, भ्रादि अवस्था पर्ग्नन्‍्त बढ़ता हुम्ना देख रहे है। यदि कोई पण्डित यो 

कि बह प्रत्यभिज्ञान स्वरूप प्रत्यय तो अन्त है। ग्रन्थकार कहते हैं कि यह तो नही कहना क्योंकि ह- 
प्रत्यभिज्ञान का कोई वाधक श्रमाण नही है, जैसे कि प्ात्मा मे यह वही है इस प्रत्यमिज्ञान के शाधको 


पंचम - अध्याय श््८७ 


का अभाव होजाने से वह प्रत्यभिज्ञान भ्रञ्नान्त समझा जाता है, सोप में हुये चांदी के ज्ञान का “यह 
चादी नही है,, ऐसा बाधक ज्ञान पश्चात्‌ उपज जाता है, भ्रतः सीप में चादी का ज्ञान शभ्रान्त है किन्तु 
माता की गोद मे पड़ा हुआ वही बालक क्रम क्रम से कुमार, युवा, वृद्ध, होजाता है, इन प्रत्यभिज्नानों 
का बाधक कोई समीचीम ज्ञान नही है । 
प्रत्यभिज्ञान की प्रमाणता पर भप्रास्था नही रखने वाले पण्डित यदि सभी स्थलो पर उ.। 
प्रत्यभिज्ञात का भ्रान्तपना स्वीकार करेगे तब तो नैरात्म्यवाद के अवलम्ब करने का प्रसंग आ्रावेग। 
किन्तु वह बौद्धो के यहा नैरात्म्यवाद का झवलम्ब किया जाना श्रष्ठमार्ग नही है क्योकि कालान्तर- 
स्थायी अथवा पअनादि अनन्त झात्माकी सिद्धि हो चुकी है जो ग्रात्माको या आत्माके स्वभावोको प्रथञ। 
भ्रन्य पदार्थों के धर्मों को स्वीकार नही करते हैं वे प्रवश्य नेरात्म्यवादी है, प्रतः बाल्य, कौमार्य, भरा 

प्रवस्थाग्रोमे हुआ एकत्व प्रत्यभिज्ञान प्रमाण है, जिस कारण से कि पहिले प्रकरणो मे सहश, विसद्ृश, 
परिणाम स्वरूत या सामान्‍य विशेषात्मक वस्तु की सिद्धि की जा चुको है प्रत्यभिज्ञान ग्रथवा भ्रभेद को 
विषय करने वाले ज्ञानो की प्रमाणनता का व्यवस्थापन होचुका है । तिस कारण से यह कहना सर्वा ग 
युक्तिपूर्ण है कि वृद्धिस्वरूप होरहा परिणाम तो सहरश परिणाम और विसहृशपरिणात्मक है, केवल सह 
ही या केवल विसहदृश ही नही है । 


एतेना 'क्यपरिणामों व्याख्यातः | यथा स्थूलस्यथ कायादेः सहशेतर-प्रत्ययमद्धावात्‌ 
महशे 'त्मक इति | विसदशपरिशामों जन्म तस्यापूर्वप्रादुर्मावलक्ष गत्वात्‌, तथा विनाशः पूवे- 
[ना>स्यपू् प्र दुर्भायरूपत्वात्‌ । तद्व्यतिरिक्तस्य विनाशस्याप्रतीतेः। 


इस कथन करके श्रपक्षय नाम के परिणाम का भी व्याख्यान कर दिया गया समभ लो | 
प्र्थात्‌ -पुष्ट शरीर वाला युवा पुरुष जब बुड्डा होता हुश्रा कुछ क्षीणा होजाता है प्रथवा कोई रोगी 
या दरिद्र पुरुष क्षोणशरीर होजाता है उसका वह भ्रयक्षय भी कुछ साइएय भ्रौर कुछ वंसाहश्य को लिये 
श्ये सह्देतरपरिरसणाम स्वरूप है। जिस प्रकार कि मोटे होरहे शरीर, मणि, ग्रादिक का श्रपक्षय होने 
पर सदशपन ग्रौर विसदहृशपन के जानने वाले ज्ञान के जिषयताका सदभाव होजाने से वे काय आंदिक 
पदार्थ सहृश, विध्दश, परिणाम-प्रात्मक है | कृष्ण पक्ष मे क्षीस होरहा चन्द्रमा, श्ञाण पर घिसी गयी 
भणि, +र्था के पश्चात्‌ शरद ऋतु की नदिया, इनका अक्षय परिणाम भी समान असमान उभया- 
त्मक है 

हा जन्म नामक परिणाम तो ज्सिश्श परिणाम कहा जा सकता है,क्योकि सर्वेथा श्रपूर्व पदा् 
का प्रादुर्भाव होना उस जन्म का लक्षण है। घोडा मर कर मनुष्य उपज गया या मनुष्य मर कर स्वग 
में देव का जन्म पाता है, बत्ती, तेल श्रादि से कलिका विलक्षश होरही उपजती है, यहा अ्न्वित दो रहे 
किसो भ्रोव्य भ्रशकी विवक्षा नहीं को गयी है। तिस प्रकार जन्म, श्रस्तित्व भ्रादि छ. भावों में मिना- 
या गया विनाश परिणाम भो विसहश परिणाम कहा जाता है क्योकि पहिली पर्याय का विनाश 
होजाना भ्रपव॑ पर्याय के प्रादुर्भाव स्वरूप है “कार्योत्पाद क्षयों हेतो”” गेहुप्रो का क्षय चून का उत्पाद 
रूप है। इस भरपूंधवस्थाके प्रादुभविसे तिरिक्त किसी तुच्छ विनादकी प्रतीति नही होरही है। नैया- 
यिकोका-सा तुच्छ ध्वंस हमको अरभीष्ट नहीं है, भ्रपूर्व प्रादर्भावकों हम विसहशपरिणाम कह ही चुकेहं । 


ध्वंपा मात ध्ती सि प्रत्ववन्िपयत्वाद,ते चेद, ततश्च भॉवस्वभापर्वे नीरूपत्वप्रसंगात्‌ । 


रद्द इलोकन्वातिक 


नास्तीति प्रत्यय विषयरूपसद्भावात्र नीरूपत्वमिति चेतु, तहीं भावस्वभाव एवं ठिनाश! स्वभा- 
वत्वादृत्पादव त्‌ । प्रागभावेतरेतरामावान्यन्तामावानामप्यनेनेव भावस्वभावता व्याख्याता | 


यदि वैक्षेषिक यो कहै कि “ध्वंस रूप अभाव है” ऐसी प्रतीतिका विषय होनेसे विनाश पदार्थ 
तो भाव पदार्थों से न्‍्यारा है। यो कहने पर तो उम्र जैन कहेगे कि उस प्रतीतिसे यदि ध्वस को अभाव 
रवभाव वाला मासा जायगा तो नीरूपपने का प्रसंग श्रावेगा यानी उस तुच्छ ध्वंस के कोई भी स्वभाव 
या धर्म नही होनेके कारण वह ध्वस निसस्वभाव होजायगा निस्स्वभाव पदार्थ खरविषार/वत॒ असत है, 
फिर भी वशेषिक यो कहैं कि “नही है” इस प्रक्रार के ज्ञान की विषयता ध्वस मे है श्रत घ्वस के उस 
विषयता स्वरूप धर्म का सद्भाव होने से नीरूपपन यानी स्वभावरहितपन का प्रसंग नहीं आवेगा । यो 
कहने पर तो हम जैन कहेगे कि तब तो विनाश पदार्थ भाव का ही स्वभाव रहा ( प्रतिज्ञा ) स्वभाव 
होने से ( हेतु ) उत्पाद के समान ( श्रगवयद्ृष्टान्त )। अझ्त' उत्तर पर्यायस्वरूप ही पूर्व पर्याय का वि- 
नाश है जो कि विनाश स्वरूप परिणाम उस पूर्व कालीन परिणामी से विसहशपरिशाम स्वरूप है । 
इस उक्त कथन करके ही प्रागभाव प्रन्योन्याभाव श्रौर ग्रत्यन्ताभावका भी भावस्वभ वपना वखान 
दिया गया है भ्रर्थाव्‌ प्रागभाव ग्रादिक चारो अभाव भावस्वरूप ही पडते हैं. इसका निर्णय ग्रन्थकार ने 
भ्रष्टमहस्री ग्रन्थ मे भ्रच्छा कर दिया है। 'ार्यस्य प्रात्मलाभात्प्रागभवन प्रागभाव.” कार्य के झात्म- 
लाभ से पहिले काय का नहीं होना प्रागभाव है, जो कि काये के श्रव्यवह्त पूर्वे-वर्त्ती या कायके सम्पूर्ण 
पूर्व-वर्त्ती परिणामों स्वरूप है । ऋजुसू त्रनयापंणात्‌ उपादानक्षण एवोपादेयस्य प्रध्वस , ऋजुसूत्र नय 
की अपेक्षा उपादेय परिणाम का उत्पाद ही पूर्व समप वर्ती उपादान का प्रध्व है। 'स्वभाव।न्‍्तरा- 
त्स्वभाववग्याबृत्ति अन्योन्याभाव ” किसी दूसरे स्वभावसे प्रकृत स्वभाव की व्यावृत्ति होना अन्योन्याभाव 
है जैसे घट पट नही है यो घट या पट की स्वकीय परिरशतियों स्वरूप ही अन्योन्याभाव है, याद स्वभा- 
वान्तरो में स्वभावको व्याबृत्ति कालन्रय वृत्ति होजाय तो वे श्रात्माआकाश आदिकी मिय परिशतिथा 
प्रत्यन्ता भाव समझी जाती हैं| सक्षेप से ग्रभावो को भाव रूप इसी ढगसे समक्न लिया जाय । यो बढ्धि, 
ग्रपक्षय ,जन्म श्रौर विनाश इन चार परिणामों ( विकारों ) के सहशपन या विसहृशपन+ ग्रथवा उभय- 
पन का विचार कर दिया गया है। 
नसु च्‌ यथा स्त॒भावव क्वविशेषेषि घट।टयोर्नानात्व विशिष्टप्रत्यथविषयत्वत्तथा 
भावाभावयोर पि स्थादिति चेन्न,घटस्वेन वा स्तव॒भाववच्तस्याव्याप्तत्वादू घटस्य पटान्मक-वापिड्ध:, 
पटल्‍्य वा घटात्मकत्वानुपपत्त: कथचिश्नानात्वव्यवस्थितें:। भावत्मकत्वेन तु स्वभाव्त्स्य 
व्याय्तिसिद्धे सर्वत्र भावात्ममतरंण स्वभाववस्ताप्रसिद्ध रभावस्य तते! भावात्मकत्वमिद्ध रप्र/त- 
बंधनात्‌ ! तत्न विशिष्टप्रत्ययस्तु पर्याय विशेषादुषपद्यते एबं घटे नवपुशाणादिप्रत्ययव तू ययथेव 
घटो नवः पुराण इति विशिष्ट्रत्ययतामास्ममास्कुवेश्नपि घटात्मतां न जहाति तथा मावोस्ति 
नाम्तीति विशिष्ट्रत्ययं विषयता स्वीक्षुबेश्षपि न मावत्वमविशेष त्‌ 


यहाँ वैशेषिको का पुन स्वमन्तव्य भ्रवधारण है कि स्वभावसहितपन के विशेषतारहित होते 
हुये भी घट और पट मे तिस प्रकार विश्षिष्ट ज्ञान का विषय होजाने के कारण नानापन है, शीतको 
पट दूरकर देता है,कपड़ा तोड़ा मरोडा जा सकता है, घट नही । घट पानीको घारता है, कठिन है, पट 


पंचम-भ्रध्याय श्दह्‌ 


ऐसा नही है, उसी प्रकार भाव और ग्रभाव में भी न्‍्यारे न्‍्यारे विशेष प्रत्ययो का गोचरपना होने से 
प्रनेकपन होजावेगा । “द्रत्यमस्ति, गण: अरस्ति, कम ग्रस्ति” ये ज्ञान भावों को विषय करते हैं “'प्राक्‌ 
नासीत्‌, पश्चान्न भविष्यति, इतरत्‌ इतरत्र नास्ति प्न्यत्‌ प्रन्यत्र कालतअये5पि नास्ति/ ये ज्ञान भ्रभावों 
को विषय करते है। ग्रन्थकार करते है कि यह तो नही कहना क्योकि घटपने करके स्वभावसहितपना 
व्याप्त नही है भ्रत: घट को पटस्वरूपपना असिद्ध है श्रौर पटको घट-आत्मकपना बन नहीं सकता है, 
इस कारण घट, पट, दोनो मे कथचित्‌ नानापन की व्यवस्था समुचित होरही है। हाँ भावश्नात्मकपन 
करके तो स्वभावसहितपनकोी व्याप्ति सिद्ध है, भ्रतः सर्वत्र भाव-भ्रात्मक बने बिना अभाव को स्वभाव- 
सहितपना अप्रसिद्ध होजायगा तिस कारण श्रभाव को तुच्छुया निरुपाख्य नहीं मानते हुये जैनो के 
यहा भाव-पआ्रात्मकपन की सिद्धि का कोई प्रतिबन्धक नही है। 


भ्रथत्‌-ग्रभावों मे अनेक स्वभाव तभी रह सकते हैं जब कि ग्रभावो को भावश्ात्मक माना 
जाय । भूतल मे घटका ग्रभाव रीते भूतल स्वरूप है, हा उस ग्रभाव में भावों के ज्ञान की श्रपेक्षा कुछ 
विशेषताओं के लिये हुये ज्ञान का होजाना तो यर्याव विशेष भ्रतुसार बन जाता ही है, जैसे कि घट में 
नवीन, पुराना, नीला, काला पुष्ट, गिथिल, श्रादि ज्ञान उन उन विशेष पर्यायी अनुसार होजाते है। 
श्र्थातृ-जिस ही प्रकार नवीन या पुराना घडा है इस प्रकार विशिष्ट ज्ञान की विषयता को श्रात्मा- 
धीन करता हुआ भी वह घट अपने घट स्वरूप को नही छोडता है तिस प्रकार “पदार्थ है अथवा पदार्थ 
नही है” इस प्रकार क्लिक्षण ज्ञानो की विषयता को स्वीकार कर रहा भी भाव-पदार्थ अ्रपने भावपन 
को नही छोडता है घटकी नई, पुरानी श्रादि अ्रवस्थाओं और भाव की सत्ता या असत्ता रूप अवस्थाग्रो 
में कोई अन्तर नहीं है. अत भाव का पर्याय हो रहा भ्रभाव वदार्थ कोई भाव से न्‍्यारा तत्व नही है। 


ने चाभादोी भात्रपर्याय एवं न मतति स्वदा भारपरतंत्रत्वादभा पप्रमंगात्‌ । न च - 
एै ी रो [4 
संवदाभावण्रतत्रो नीलन्वादिभभावधर्मोडप्रसिद्धों येनाभा।पि तद्भाग धर्मो न स्यात्‌ ' 


यदि वेशेषिक यो कहे कि सातवा अभाव पदार्थ तो स्वतत्र है किसी भी भाव पदा्थकी पर्याय 
ही नही है ग्रन्थकार कहते है कि यह ता वश्ेषिक नही कहै क्योकि सदा भावपदार्थों के ही पराधीन 
वत्ते रहा प्रभाव अदार्थ है, इस का रण नील, नीलत्व, भ्रादि के समान वह भावाधीन वरत्त रहा श्रभाव 
पदार्थ भी भाव पदार्थों का ही पर्याय है । अभाव को यदि भाव था भावाधीन नहीं माना जायगा 
तो उस खर-विषाण के समान तुच्छ अ्रभाव का प्रसग होजायगा यहा 'प्रभावप्रसंगात्‌” के स्थानपर 
“नीलत्वादिवत्‌” इस दृष्टान्तका पाठ श्रच्छा शोभता है | अस्तु | ग्रस्थकार हेतु को पुष्ट करते है कि 
सदा भावों के पराधीत वत्ते रहे नीलत्व, तील, श्रादिक पदार्थ भाज के धर्म हैं, यह बा। श्रप्रसिद्ध नही 
है जिससे कि प्रभाव भी उन्ही नीलत्व भ्रादिक के समात भाव का धर्म नही होसके । 


प्र्थात-मील द्रव्यं, नीलवानू घट', नीलत्वजातिमत्‌ नीलरूप, यहा नील गुणा वाला द्रव्य है 
नील मे नीलत्व जाति रहती है, यो द्रव्य का विशेषणा नील और नील का विशेषण नीलत्व प्रसिद्ध ही 
है, इसी प्रकार घट पटो न, घटाभाववद्भूतल, श्राकाशे ज्ञानाभाव , कपाले घट-ध्वंस , मत्तिकाया घटा- 
भाव ग्रादि स्थलों पर भाव पदार्थों का विश्लेषण हो रहा अ्रभाव पदार्थ प्रतीत हो रहा है। विशेष्यों के 
झधीत विशेषण रहता है । मुख्य रूपसे प्रथमा विभक्ति वाला पद विज्ञेष्य होता है, यह नियम ठोस नही 
है सिद्धान्त यह है कि चाहे पर्यतो वन्हिमान्‌ कहो पभ्रथवा पब॑ते वन्हिः कहो पर्वत विशेष्य है और पझगिनि 


(४१९ इलोक -बातिक 


विश्वेषरा है । केवल प्रत्यय बदल जानेसे झ्ाधार भूत विशेष्य कोई श्राधेय नही होसकता है भौर आधेय 
भृत्र विशेषण बिचारा भ्राधार नही बन सकता है, अत, जा पदार्थोंको धारता है बह विशेष्य होगा और 
जो उसमें वर्तता है वह विशेषण द्ोगा। 
नच्‌ सबवंदा भावपरतंत्रत्वममावम्यासिद्ध, घटस्णभावः पटश्य चेत्यवं शरतोतेः 
स्वतंत्रस्या भावस्य जातुचिदग्रतीते:। अत एथ भावषलक्षरयमभावस्येति वेन्र, नल दें 
व्यमिचारात्‌। -लामेदमित्पेव नीलादेः स्वतत्रस्य संग्रत्यवास्मबेदा भवपत्वजत्ता उदू 
खादेन तेन व्यभ्िचार इते चेत्‌, तहिं तबाष्यसदिद्मित्येवममावस्य स्वतत्रश्य निश्वयात्‌ सतद। 
भावपारतह्यं न सिद्ध्येत्‌ दृदसिति प्रतीयमानभा व शेपणतयात्रासतः प्रतीतेरस्वतंत्रत्वे नीला- 
देरपि स्वतंत्रस्व॑ मा भूत एवं, व्यवस्थ।प्रितप्रायं धाउम वस्य भावस्वभावल्वमिति न प्रपच्यते । 
स्वरूपासिद्ध दोष का निराकरणा करते हुये ग्रन्थकार पक्ष में हेतु का वर्ना पुष्ट करते हैं, 
कि अ्रभाव के सदा भावो के पराधोन रहनापन असिद्ध नहीं है। देखिये घट का अभाव है, यहा पट 
का अभाव है, भ्रत्र पुरतक नास्ति, इस प्रकार भाव के अधीन होरहे ही अ्रभाव को प्रतीति हाती है। 
“प्रभाव है, प्रभाव है” इस प्रकार स्वतंत्र होरहे भ्रभाव की कदाचित्‌ भी प्रतीति नहीं होती है यानी 
अ्रभावको कहने पर उसी समय उम्रका प्रतियोगी तिसी प्रकार लग बैठेगा जैसे कि ऊणता के कहने 
पर भ्रग्नि, विजली आदि घष्ठी विभक्ति वाले पद विशेष्य होकर लग जाते है। यहा वैशेषिक कहते 
हैं कि इस ही कारण से भ्रभाव को भावों से विलक्षणपना माना जाता है | जैसे कि अग्नि की उष्णता 
है यहाँ भ्रग्नि को हम वंश्षेषिक द्रव्य पदार्थ मानते हैं, भ्ौर उष्णाता को उस अग्नि से विलक्षण गुण 
पदार्थ श्रभीष्ट किया गया है । प्रकरण में भी घटस्य प्रभाव यहा घट न्यारा पदार्थ है । और अभाव 
उससे विलक्षण निराला तत्व है जो भाव के श्रधीन होगा वह भाव से न्यारा अ्रवह्य होगा, इस कारण 
भाप जेनो का भावों के पराघीनपना हेतु ही श्रभाव को भावों से निराला साध रहा है । 
आचार्य कहते हैं कि यह तो नही कहना क्योकि नील, पीत, मुगन्ध, दुर्गन्ध आदि करके 
व्यभिचार होजायगा यानी नील, पीत, आ्रादिभी सदा भावोके प्राधोन रहते हैं किग्तु वे नील आ्रादिक 
तुम्हारे यहा छह भाव पदार्थों से विलक्षण नही माने गये है । तव तो ” अत एव ” ग्रादि इस वेशेषिको 
के कथन प्रनुसार भावविलक्षशपना साधने के लिये दिया गया पदाभावपरतत्रत्व हेतु व्यभिचारी है। 
प्रभावों के सवंधा भावों से विलक्षशापन का ग्राहक कोई प्रमाण भी नहीं है । यदि वेशेषिक यो कहे कि 
हेतु के शरीर में सदा यह पद पडा हुआ है, जो सर्वथा ही भावो-अधीन रहेगा वह तो भावों से बिल- 
क्षण भझवश्य होगा किन्तु “यह नील है, यह पीत्त है यह दुर्गन्‍्ध है” इस प्रकार स्वतत्र होरहे नोल झादि 
की भी समीचोन प्रतीति हो रही है ग्रत नील ग्रादि का स्वदा भावों के पराधीनपना अग्िद्ध है, कभी 
कभी वे स्वतत्र भी प्रतोत होजाते है, इस कारण उन नील, आ्रादि करके व्यभिचार नही है। ग्रस्थकार 
कहते हैं कि यो कहोगे तब तो तुम वेशेषिको के यहां भी “ यह असत्‌ है, यह अभाव है” इत्यद इस 
प्रकार स्वतंत्र होरहे भरभाव का भी निश्चय होरहा है, भ्रत प्रभावों को सदा भावों का परतंत्रपना 
नहीं सिद्ध होसकेगा, कभी कभी प्रभाव स्वतत्र भी जाने जाते हैं । 


यदि वश्षेषिक यो कहैं कि “असत है, अभाव है” यहा भले ही कोई विशेष्य माने 
कण्ठोक्त नही कहे फिर भी भाव पदार्थ भ्र्थापत्ति करके गम्यमान होजाता है| घट कस 258 
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नास्तित्व है, यह यो प्रसत्‌ है, इस प्रकार अनुमान या भ्र्थापत्ति द्वारा प्रतीत किये जारहे भावों के 
विश्लेषण होरहेपत करके ही यहा प्रसत्‌ यानी प्रभाव की प्रतीति होरही है। भ्रत: झभावों का स्वतत्र- 
पना नही माना जाकर भावों के पराधीन होना ही माना जावेगा । यो तुम्हारे कहने पर तो हम जैन 
भी कहते हैं, कि तिस ही कारण से नील भ्रादि को भी स्वतत्रपना नहीं होवे भ्र्थात -नील है, सुगन्ध 
है, इत्यादि स्वतत्र नीलादि की जहा प्रतीति होरही मानों गयी है। बहा भी विशेष्य होरहे भावों की 
झर्थापत्या प्रतीति करली जाती है, श्रत' वे नील आझादि भी स्वतत्र नही है, भावों के पराघधीन हैं । 
तात्पर्य यह निकलता है कि भावों के पराधीन होरहे नील आदिक जैसे भावों की पर्याय ही हैं, उसी 
प्रकार भावों के पराधीन बे रहा ग्रभाव भी भाव पर्याय ही है कोई स्वतन्न तत्व नही है। एक बात 
यह भो है कि श्रभावों को भाव पदार्थों का स्वभावपना हम पूर्व प्रकरणों में प्राय ( कईवार ) व्यव- 
स्थापित कर चुके है, इस कारण यहा फिर उसका विस्तार नही किया जाता है । 
यत्पुनरस्तित्व॑ विपरिशमन व जातस्य सतस्तत्सदशपरिशणामात्मकं तत्र वेसाद्श्यप्रस्ययाजुत्पत्त: । 

वृद्धि, भ्रपक्षय, जन्म, और विनाश इन चार विकारों का विचार किया जा चुका है, फिर जो 
छह विकारों मे श्रस्तित्व और विपरिणाम नाम के विकार हैं। वे तो उत्पन्न होचुके सदृभूत पदार्थ के 
सट्टश पर्याय स्वरूप हैं, क्योंकि उनमे विपहृशपन के ज्ञान की उत्पति नही होती है। प्रर्थात्‌--जायते 
श्रस्ति, विपरिणमते, ब्धते, श्रपक्षयते, विनश्यति, इस क्रम अनुसार पदार्थ पहिले उत्पन्न होता है । 
पीछे श्रात्मलाभ कर चुका जो श्रपना प्रवस्थान करता है, वही भ्रस्तित्व है, उसके पश्चात्‌ उस पदार्थ 
की भ्रन्य सहश भ्रवस्थाओ्रो की प्राप्ति हाजाना विपरिणाम है। भ्रत: अस्तित्व और विपरिणाम सश्श 
प्रवस्थाये ही हैं, जन्म के समान विसहृश परिणातिया वे नहीं हैं। 

ननु च सर्वस्य बस्तुन; सच्झोतरपरिणामात्मकस्वे स्पाद्वादिनां कं करिचत्सदश- 

परिणामात्मक एवं कश्चिद्विसद शपरिणामात्मक: पर्याथा युज्यते इति चेत्‌, तथा पर्याया्थिक- 
प्राधान्यात्‌ साहरयाथ प्राधान्याईभाध्श्यगुणमावात्‌ सादश्यात्मकायं परिणाम इति मन्य|म६, न 
पुनर्वेसादश्यनिराकरणात्‌ । तथां वेसाइश्याथप्राधान्यात्साइश्यस्यथ सतापि गुणभावा।द्व धदृशा- 
'मकोय परिणाप्र इति व्यवहरामहे । तदूभयायथंप्राधान्यःत्त सइशेतरपरिख।मात्मक हत संगि- 
रामहे तथा प्रताते: | तठोपि न कश्चिदुपालंभः । 

यहा कोई शका उठाता है कि स्थाद्वादियों के यहाँ सम्पूरा वस्तुये जब सहशपर्याय और विस- 
हृश पर्याय स्वरूप मानो जा चुकी है। ता फिर जन्म, विनाश, आदि के विषय मे किया गया यह 
सिद्धान्त किस प्रकार युक्तियो से भरपूर होसकता है ” कि काई काई अस्तित्व प्लोर विपरिशाम नाम 
के विकार तो सहश परिणाम स्वरूप ही हावे तथा कोई जन्म और विनाश नामक पर्याय भकैले विस- 
हृश परिणाम स्वरूप ही हांवे , प्रर्थात्‌--' सामान्यविश्वेषार्मा तदर्थो विषय.” सामान्‍य विश्लेष-प्रात्मक 
सम्पूरा पदाथ है जो कि प्रमाण के विषय है, ऐसी दशा मे जन्म, विनाश, तो विसहश परिणाम ही 
प्रौर प्रस्तित्व, विर्पारणाम, ये सहशपर्याय ही केसे माने जा सकते हैं ” हा वृद्धि और अपक्षय को 
सहद, विसहृक्ष-प्रात्मक पर्याय स्वीकार करना यह समुचित है । या कहने पर ता भ्रन्थकार समाधान 
करते हैं कि तिम्न प्रकार अस्तित्व और विपरिणाम नामक विकारों में पर्यायाथिकनय की प्रधानता से 
सहझपन प्रथ का प्रधानत है। विवद्शयनत क। वांशुता €ू। ध्त: बहू अस्तित्व था विपसिणाम नामकी 
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पर्याय साइश्य स्वरूप है इस प्रकार हम स्याद्वादी विद्वान मान रहे है। कि'तु फिर 20 के गा 
निराकरण कर देने से हम भ्रस्तित्व को केवल सह्झ्-आत्मक नही कह रहे हैं। प्र्थातु-गं्सि हूप 
इनमे विसहशला विद्यमान है । 


तिसी प्रकार जन्म और विनाश में भी समझ लेना, यहा विसहशपन भ्र्थ की प्रधानता है. 
विद्यमान भी होरहे साहश्य का गौराभाव है ' इस कारण यह जन्म या विनाश नामक विकार विसहश 
स्वरूप है थो हम स्थाद्वादी कोविद व्यवहार कर रहे है, जैसे कि स्पश, रस, गन्ध, वर्ण, चारो गुणों 
के होते हुये भी मखमल या रूई को कोमल स्पशंवान्‌ श्र नीबू, लड्ड, भ्रादि का रसवान्‌ पदार्थ तथा 
कपूर, इत्र को गन्धवान्‌ एवं सुन्दर शरीर चित्र, श्रादि को रूपवान पदार्थ कह दिया जाता है। हा 
उन साहश्य, वैसाहब्य, दोनो श्रर्थोंकी प्रधानता से तो वृद्धि या अपक्षय ये विकार ४० परिणाम और 
विसहश परिशाम-पात्मक है। इस प्रकार हम स्थाद्वादी प्रतिज्ञा प्रवक कहते है। क्योंकि तिस प्रकार 
की समीचीन प्रतीति होरही है। प्रतीतिसिद्ध पदार्थ का कौन अपलाप कर सकता है ” तिस कारण 


० 


हमारे ऊपर कोई भी उलाहना नहीं झ्राता है “ श्रपितानपितसिद्ध ” यो स्वय सू+कार महोदय कहने 
बाले है । 

संकरव्यतिकर२-व्यनिरंकेणा+ रुद्धस्व मा वानां निःमशय तदतत्परिगामानं विनि- 
यतात्मनां जीवादियदाथपषु प्रसिद्ध! । सुखदिपर्यायेषु सखाधस्तगाय्रि्वितेसदर्भोपलब्धितजन॥- 
दिविकारविशेषवत्‌ जी "दयो द्र॒व्यपदार्था सुखादयः 'र्याया! विनियततदतत्परिणाम्रमयत्व- 
विवर्तयित्‌ बिकारा | इत्य#लकदेवरप्यमिधानाव । 


“ प्रस्परात्यताभावसमानाधिक रणत्वे सति धर्मिणोरेक्र समावेश सकर ” परस्पर के 
प्रत्यग्ताभाव का स्मान अधिकरणपना होते सन्‍्ते घर्मिपों 'थत्रा विजातीय धर्मों का एक स्थल में 
समागम होजाना सकर दोष है। भ्रथवा “ येन रूपेग भेदस्तेन भेदइचाभेदड्चेति सकर ”। '“परस्पर- 
विषयगमन व्यतिकर ” परस्पर में एक दूसरे के थिषय में चला जाना व्यतिकर दांष है जीव आदि 
पदार्थों मे सकर और व्यतिकर दोष का पृथग्‌ भाव करते हुये अविरुद्ध अ्रनेक स्वभात्रों को धार रहे 
और विशेषरूप से नियत होकर प्रपने प्रपने स्वरूप मे निमग्न होरहे सहश, विसहृश, परिणामो की 
प्रसिद्धि हारही है, इस मे कोई सन्देह नही है जैसे कि सुख श्रादि पर्यायों मे सत्व, द्रब्यत्व आदि प्रन्वयी 
विवर्तो के सन्दर्भ से उपलक्षित हारहे जन्म, विनाश, आदि विशेष विकारों की लोक मे प्र|सद्धि होरही 
है। अर्थात्‌ -जीव आ्रादिक सम्पूरा पदार्थ सहश, विसहृश, परिगाम-आत्मक है। इस बात का बालक 
बालिका तक जानते है | इसीप्रकार सुखादि पर्याय भी सत्व, द्रव्यत्व, श्रादि के श्रन्वय को धारती हुई 
सहश-प्रात्मक है वे ही सुखादि पर्याये जन्म भ्रादि विकारों वाली विसहृश-पआात्मक भी हैं । कोई सकर 
व्यतिकर, उभय,विरोध, भ्रादि दाष नही आते है, हा इन धर्मों के अपेक्षणीय स्वभाव न्यारे न्यारे है । 

माननीय श्री अकलक महाराज ने भी इस प्रकार कहा हे कि जीव, पुदुगल, प्रदिक द्रव्य 
स्वरूप पदार्थ ग्रौर सुब्,, मतिज्ञान, आदि पर्याये ये सब विशेष विशेष के लिये नियत हो रहे सहश 
विसद्दश परिणाम कराते वाले विवर्तयिता तस्‍्व के विकार हैं। श्रथवा सहश, विसहृश, परिणामो को 
स्व के प्रधीन कर रहे पर्यायी तत्व के ये जीवादि द्रव्य या सुख्ादि पर्याय बिवत है। वस्तु श्रद्ी है शोर 
इथ्य था पर्याय उसके ॥ श है जो कि मूल धारा से सामान्य बिशेष-प्रास्मक है । 
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ततों नावस्थितस्येत्र द्रव्यस्थ परिणाम, पूर्वापरस्वभावत्यागोपादानविरोधात्‌ । 
नाप्यनवस्थितस्थेव सर्वथान्वयरहितस्थ परिणमनाघटनादिति स्पादत्रस्थितस्य द्रब्याथदिशात, 
स्यादनव स्थितस्य पर्यायार्थादेशा दित्यादि सप्तभंगीभाक १रिणामी वेदितव्य; | सोय परिणामः 
€ « ७ पी ० 
कालस्योपकार:, सक्ृत्सवंपदार्थगस्य-परिणामस्य वाह्यकारणमंतरेणानुपपत्तेवणनात्‌ यक्तद्वाब 
निमित्तं स कालः | 
तिस कारण से सिद्ध होजाता है कि सवंथा नित्य अवस्थित होरहे ही द्रव्य के थे जन्म श्रादि 
परिणाम नही है, सर्वाज्भ ध्ुव द्रव्य के ही इनको विकार मानने पर पूव स्वभावों के ध्याग भौर उत्तर 
स्वभावों के ग्रहण का विरोध होजावेगा तथा स्वंधा झनवस्थित होरहें ही क्षशिक परिणाम के भी 
ये जन्म आदि विकार नही है | क्योकि कालत्रय में झत प्रोत होरहे श्रन्वय से सवंधा रहित पदा बंका 
परिणाम होना घटित नही होता है, जो दूसरे क्षण में ही मर जाता है वह परिणासो को क्या धारेगा 
इस कारण यहाँ स्यद्वादनीत की योजना यो कर लेना कि द्रब्याथिक नय अनुपार कथन करने से कथ- 
चित्‌ अवस्थित होरहे द्रव्य के जन्म, वृद्धि, आदिक परिणाम है प्रौर पर्यायाथिक नय अनुसार कथन 
करने से कथचिन्‌ ग्रनवस्थित होरही पर्यायों के जन्म भ्रादि विव्त है, स्थात्‌ उभय है, स्थात्‌ अनुभय है, 
इत्यादि रूप से सप्तभगी को धार रहा यह परिणाम समझ लेना चाहिये जो कि यह प्रसिद्ध होरहा 
परिणाम काल का उपकार है। कारण कि सम्पूण पदार्थों मे युगपत्‌ ( एक वार ) प्राप्त होरहे परि- 
णामो की वाह्म कारण के विना सिद्धि नही होपाती है, इसका हम वरान कर चुके है। जो उस परि- 
णाम का वहिरग निमित्त है वह काल पदार्थ है, वतंना का निमित्त मुख्य काल द्रव्य है प्लौर परिणाम 
का वहिरग कारण व्यव हा रकाल है। 


ननु च कालस्य परिशामी यद्यस्ति तदासो वाह्मान्यनिमित्तापेत्ष सल्रिमिश परिणा- 
मप्तात्मसात्कुवंदपरनिमित्तापेज्भिस्यनवम्थां स्थात्‌ । कालपरिणामस्य वाह्मनिमित्तानपेक्षस्वे 
पुदूगलादिपरिणामस्यापि वाह्यनिमित्तापेज्ञा माभूत्‌। अथ कालस्य परिणाम! नाह्ति “सर्वार्थ- 
प-रण' निमत्तत्वात्‌ ” साधनमप्रयाजक॑ स्यात्तन ब्य,भेचारत्‌ तता न कालशय परिणामोज्लु 
मापक हृति कश्चित्‌। 
यहा किसी का श्राक्षेप भ्रवतेता है कि जिस प्रकार जीव, घट, भ्रादि का परिणाम होना प्रन्‍्य 
वहिरग निमित्तों की पपेक्षा रखता है, उसी प्रकार यदि काल का भी परिणाम होता है। तब तो वह 
काल का परिणाम यदि वहिरणग ग्रन्य निमित्त कारण की ग्रपेक्षा रखता सन्‍्ता तज्जन्य परिणति को 
भपने भ्रधीन करता हुआ पुन तीसरे इतर निमित्त की भ्रपेक्षा करेगा श्रोर तोसरे का परिणाम भी 
प्रस्य चौथे काल सारिखे वहिरग कारण की श्रपेक्षा रखेगा यो पाचवे, छठे भ्रादि वहिरग कारणो की 
भ्रपेक्षा की भाकाक्षा बढ़ते बढते भ्रनवस्था होजायगी, काल के परिणाम को स्वात्म-लाभ में यदि वहि- 
रंग निमित्तो की ग्रपेक्षा नही मानी जावेगी तब तो पुदूगल, जीव, श्रादि के परिरतामों को भी वहिरंग 
निमित्त कारण माने जा रहे काल की अपेक्षा नहीं होवे, काल के और पुदुगल झ्ादि के परिणामों में 
वद्दिरंग कारण को प्रपेक्षा रखने या नद्दी रखने का कोई भ्रन्तर नही दीख रहा है, या तो दोनो रखेंगे 
२२ 


शैह४ दलोक-वालिक 


झथवा कोई भी पर की श्रपेक्षा नही रखेगा । यदि श्राप जैन अब ऐसी विपन्न दशा मे यो कहैँ कि काल 
का परिणाम होता ही नही हैं, तब तो हम प्राक्षे प-कर्त्ता कहेंगे कि सम्पूर्ण श्रथेकि परिणाम का निमित्त 
कारणपना यह हेतु भ्नुकूल तक॑ बाला नही ठहरेगा क्योकि उस काल के परिणाम करके व्यभिचार 
होजायगा सम्पूर्रा प्रथों मे काल भी भ्रागया किन्तु काल का परिणाम होना ही भाप जैन नही मानते 
हैं । ऐसी दशा मे सम्पूर्ण भ्रथों के परिणाम करा देने मे काल निमित्त नही होसका । एक बात यह भी 
है कि सम्पूर्ण वस्तुओं को परिणामी मानने वाले जैनो के यहाँ काल का परिणाम नही मानने पर 
भ्रपसिद्धान्त दोष भ्राजाता है तिस कारण सिद्ध होता है, कि परिणाम होजाना काल का अनुमान 
कराने वाला नही है। जो कि आप जैनो ने पहिले कहा था, इस प्रकार कोई प्रतिवादी कह रहा है । 


सोपि न विपश्चित्‌, कालस्‍्य सकलपरिणामनिमित्तत्वेन स्रपरणामनिमित्तर सिद्ध 
सकलावगाहहेतुत्वेनाकाशस्थ स्वावगाहहेतुवत्‌ भ्वेवद! सकलाथभात्षात्कारिस्वेन स्वात्म -- 
झ्ात्कारित्ववद्धान्यया तदनुपपत्ते:। न चेव पुदुभलादयः सकलपरिरमहेतवः, स्वपरिणाभ- 
देतुत्पेपि सकलपरियामहेतुत्वामावात्‌ प्रतिनियतस्व१रिणामहेतुत्वात्‌ 


झाचार्य कहते हैं कि वह भी श्राक्षेप कर्त्ता विचारशालों पण्डित नहीं है जब कि काल को 
सम्पूर्ण पदार्थों का नि।मत्तपना निर्णाति होचुका है, इस व्यवस्था करके काल का स्वकीय परिणामों 
का भी निरमित्तपना सिद्ध है। काल की परित्गति में प्रन्तरग कारण भी काल है, और वहिरग कारर 
भी काल है भ्रपनी पारणति मे स्वयं निमित्त बनजाना कोई भ्रसिद्ध नहीं है। यो समभिये जैसे कि 
प्र।काश को सम्पूर्ण पदार्थों के अवगाह का हेतुपन करके श्रपने भी अवगाह का हेतुपना सिद्ध है श्रथवा 
सबंश को सम्पूण अ्र्थों का प्रत्यक्षदर्शीपना हाने से स्वकीय प्रात्मा का भी प्रत्यक्ष दशनपना सिद्ध है। 
प्रन्यथा वह स्वभाव बन नही सकता है। भ्रर्थात्‌-अ्राकाश यदि अपने का भ्रवगाह नही देगा तो सकल 
प्रथों के अ्जभाह का हेतु नही हांसकता है जो सवज्ञ ध्वात्मा को हो नहीं जानता है, वह श्रन्य सम्पूणा 
पदार्थों को मी नहीं जान सकता है, स्वयं अनुदार होरहा पुरुष दूसरे को उदार नहीं बना सकता है। 
जिस प्रकार काल अपनेसे सहित अन्य सम्पूर्णा पदार्थोके परिणामका हेतु है, इस प्रकार पुदूगल आदिक 
द्रव्य तो स्व द्रव्यो के परिणाम करानेके हेतु नही द्वोसकते है क्योकि अ्रपनी प्रपनी परिणति का भ्रन्‍्त- 
रग हेतृ होते हुये भी उनमे सम्पूणा द्रव्यों की परिणति के हेतुपन का अ्रभाव है, जब कि सम्पूरा पदायों 
में स्वकीय स्वकीय परिशति का अन्तर हेतुपना प्रतितियत होन्हा है, हा सूर्यके स्वप्रकाशकपनके समान 
काल द्रव्य भे स्व-परनिमित्तपना स्वभाव व्यवस्थित है " स्वभावो5तकंगांचर | ” 


ये त्वाहु।, नान्‍्योन्यं परिशामयति भावान्‌ नसों स्रयं च परिशमते विशध्धपरि- 
शामभाजां निभित्तमात्रं भवति काल इति। तेपि न कालस्थापरिशासित्व॑ प्रतिपन्ना:, सर्वस्य 
बम्तुनः परिखामित्वात्‌ । न च स्वय परिणमते हस्यनेन पृद्गलादिवत महस्वा देपरिशामप्रति- 
पेघात्‌। न चासी मावानन्योन्यं परिणमयतीत्यननापि तेषां रूये परिस्ममानानां काशस्य 
प्रवानकर्द स्वप्नतियेघात | तप्यापि परिशामहेतुस्े निमित्तमत्रं भांति काह्न हति वचनात । 
हत; सर्थ उश्तुपरिश्षाम्रों निमित्तद्रव्यहेतुक एबान्यथा तदलुपपत्तेरिति प्रतिषत्तव्य: 


पंचम-अ्रध्याय १९४५ 


जो कोई पण्डित यहाँ यों कह रहे हैं कि श्राप जैनों के यहां तो काल द्रव्य कै लिये यों लिखा 
है कि वह काल द्रव्य भावों को स्वयं नही परिणमाता है और स्वयं भी परिणमन बही करता है, हा 
नना प्रकार परिणामों को धारने वाले पदार्थों का वह काल केवल निमित्त होजाता है, इस प्रकार 
काल के परिणाम नही होना सिद्ध है, फिर आप जंनों ने कालके परिणाम होता कैसे कहा ”? श्रर्थात्‌-- 
काल द्रव्य का परिणाम नही होना चाहिये, गोम्मटसार में कहा है कि-- 


श॒ य परिणमदि सय॑ सो श्‌ य परिणामेह अणण। मण्शेहि | 
विविहपरिशांमियाश हवदि हु कालो सय हेदू ५६६ ॥ 


काल द्रव्य स्वयं परिणमन नही करता है और न दूसरे द्रव्यों को झन्य द्रव्यो के साथ परिणा- 
मन कराता है,हाँ स्वत. झनेक प्रकार परिणमन कर रहे पदार्थोंका काल द्रग्य हेतु होजाता है। यो कह 
चुफने पर ग्रन्थकार कहते हैं कि वे पण्डित भी काल के अ्रपरिणामोपन को विश्वास प्राप्त नही करें, 
जब कि सम्पूर्ण वस्तुयें परिशामी हैं तो काल का श्रपरिणामीपना नहीं समझा जा सकता है उक्त पक्ति 
या गाथाका ऐदम्पय यह है कि काल स्वय परिणमन नही करता है, इस विशेषण करके कालमे पुदूगल 
ग्रादि के समान महत्व श्रादि परिणतियों का निषेध कर दिया जाता है। यानी पुदुगल को जैसे झ्थूल, 
सूक्ष्म, भेद, भ्रादि परिणतिया होती है झ्रथतवा जीव की जैसे मतिज्ञान, क्रोध, झ्रादि परिणतिया होती 
हैं बेसी शुद्ध काल द्रव्य की विभाग परिणतियां नहीं होती हैं तथा वह काल भावों को परस्पर मे नही 
परिणमाता है, इस दूसरे विशेषण करके भी कालके स्वय परिणमन कर रहे उन भावोके प्रधानकर्त्ता- 
पन का प्रतिषेध किया गया है। श्रर्थात्‌-परिणाम करने मे प्रधान कर्त्ता वे पदार्थ स्वय हैं, हा निश्चय 
काल या व्यवहारकाल साधारणा निमित्त हैं, प्र रक निमित्त नही हाँ कालकी कारशत्ता उस उदासीन 
कारणाता या प्र रक-का रणता के बीच मे वत्तरही-सी है, प्रधान कर्त्ता या प्र रक कारण काल नही है 
फिर भी उसके परिणाम का हेतुपना यानी परिणामोक्रा केवल निमित्त कारण काल होजाता है, ऐसा 
जैन सिद्धान्त का वचन है, तिस कारण सिद्ध होताहै कि वस्तुप्रो के सम्पूर्ण परिणाम उस निमित्त 
कारण हो रहे काल द्रव्यको वहिरंग हेतु मान कर ही होते हैं श्रन्यथा यानी बहिरंग निमिल के विना 
उन परिणामों का होना बन नही सकता है, यह भले प्रकार विश्वासपूर्वक समझ लेना चाहिये । 


का पुनः क्रिया ९ 


परिणाम का विचार होचुका भ्रब कोई जिन्नासु प्रश्न करता है कि सूत्र मे कही गयी क्रिया 
भला फर कया पदाथ है ? ऐसी जिज्ञासा होने पर ग्रन्थकार वार्तिको द्वारा किया के लक्षण औौर 


भेदों को कहते हैं। 
परिस्पंदात्मको द्रव्यपर्यायः संप्रतीयते । 
क्रिया देशांतर्राप्तिहेतुगत्यादिभेद्रभत्‌ ॥३६॥ 
प्रयोगविलसोत्पादादद् था संक्षेपतस्तु सा। 
प्रयोगजा पुनर्नानोत्लेपशादिप्रभेदत:: ॥४०॥ 


१६६ इलोक-वाधिक 


विस्सोत्पत्तिका तेजोबातांभःप्रभृतिष्वियं। 
स्वाप्यदष्टवेचित्यात्‌ प्राणिनां फलभागिनाम ॥४१॥ 


द्रव्य की हलन, चलन आ्रादि परिस्पन्द-प्रात्मक जो पर्याष भले प्रकार प्रतीत दोरही है वह 
किया है जो कि पदार्थों के प्रकृत देश से अ्रन्य देशों की प्राप्ति का कारण है, यह क्रिया गमन, भ्रमण, 
भाकु चन, झ्रादि भेदो को धार रही है, जीव के प्रयोग करके उत4त्ति होन से गौर जीवप्रयत्न के भ्रति- 
रिक्त भ्रन्य विद्नसा-प्रात्मक कारणो करके उत्पत्ति होजाने से वह क्रिया संक्षेप से तो दो प्रकार है, हा 
कुशल नृत्यकारिशी के नाच या ए जन, मशीन, यत्रालय, भ्रादिके भनेक परिस्पन्दोकी श्रपेक्षा विस्तार 
से क्रिया के अ्रसख्य भेद हासकते है, गेद का ऊपर उछालना, नीचे क़दना,पेता फादना, पाव फैलानों 
इन उत्क्षेपण आदिक प्रभेदोसे वह जीवप्रयोग करके उपज रही क्रिया फिर श्रनेक प्रकार की है। दूसरी 
विश्नसा यानी जीव प्रयोगके सिवाय श्रन्य कारणों से जिस क्रिया की उत्यत्ति है ऐसी यह वैख्नसिक क्रिया 
तो तेजो द्रव्य, विजली अग्नि, वायु, ग्राधी, जलप्रपात, बादल, तरगितसमुद्र, भूकम्प आदि मे होरही 
प्रनेक प्रकार हैं ये सभी क्रियायें शुभ प्रशुभ फलको भोगने वाले प्रारियोके पृण्य पाप,कर्मोकी विचित्रता 
से होरही है । जगत्‌ के बहुभाग कार्यो मे जीवों का पुण्य पाप ही साक्षात्‌ या परम्परा से कारण पड 
जाता है| 


क्रिया क्षणकषयेकांते पदार्थानां न युज्यते । 
भूतिरूपापि वस्तुव॒हानेरेकांतनित्यवत्‌ ॥४२॥ 


क्रपाक्रमप्रसिड्धिस्तु परिणामिनि वस्तुनि । 
प्रतीतिपदमापन्नाप्रमाणेन न वाध्यते ॥४३॥ 


बौद्धों के यहाँ मानेगये क्षरिकपन के एकान्त पक्ष में पदार्थों की क्रिया का होना पुक्त नही 
पड़ता है क्योकि कुछ पूर्वदेशस्थिति की अवस्था को त्याग रहे और उत्तरदेशस्थिति की प्रवस्था को 
ग्रहण कर रहे तथा प्रस्वित रूप से कालान्त र-स्थायी होरहे नित्य, श्रनित्य-प्रात्मक पदार्थ में ही क्रिया 
होना सम्भवता है “'भूतियेपा क्रिया प्रोक्ता” जिन बौद्धों के यहा सवथा असत्‌ की उत्पत्ति को ही पदार्थ 
की क्रिया माना गया है सो भी ठीक नही है क्योंकि ' नेवासतों जन्म, सतो न नाकझ्षो” सर्वथा श्रसत्‌ का 
उत्पाद नहीं होता है भौर सत्‌ का सर्वथा विनाश नहीं होता है, परिणामी वस्तु का कथचित्‌ उत्पांद, 
विनाश होता रहता है प्रत: कूटस्थ नित्यपन का एकान्‍्त मानने वाले साख्यो के यहा जैसे सर्वंधा निम्य' 
पदार्थमे क्रिया नही होपाती है उसीके समान क्षरिक्रपक्षमे भी क्रिया नहीं सम्भवती है, पदार्थों मे परि- 
स्पन्द या भ्रपरिस्पन्द स्वरूप क्रिया को माने विता वस्तुत्वकी हानि है, ज॑से कि खर विषाण कोई ब्स्तु 
नही है। 

'सत्वम्थक्रियया व्याप्त” 'पअर्थ-क्रिया क्रयौगपद्ास्या व्याप्ता' अ्रथ॑-क्रियाको करने वाला पदार्थ 
ही सत्‌ है, प्रत्येक सत्‌ पदार्थ में क्रमसे या युगपत्‌ भ्रथक्रिया श्रवश्य होती रहती है। क्रम और भ्रक्रम की 
प्रसिद्धि तो परिणाम को घारने वाली वस्तु में होरही सन्‍्ती प्रतीतियों के स्थान को प्राप्त होरही है 
जो कि किसी भी प्रश्यक्ष, भ्रनुमान, प्रादि प्रमाण करके वाधित नहीं है। भ्र्थात्‌-श्री प्रकलंक देव का 
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सिद्धान्त वाक्य है “'स्वपरात्मोपादानापोहनव्यवस्थापाशञ्ं हि बस्तुनों वस्तुत्व” 7वकीय श्र शो को पकडे 
रहना और परकीय स्वभावो का परित्याग करते रहना इस व्यवस्था से वस्तु का वस्तुत्व प्राप्त करा- 
या जाता है। श्री माणिक्यनन्दि श्राचार्य महाराजका सूत्र है कि 'पूर्वोत्तराकारपरिहारावाप्तिस्थिति- 
लक्षणा-परिणशामेनाथ क्रियोपपत्तेइच,, पूर्व भाकारो का परित्याग श्रोर उत्तर आझ्लाकारों की प्राप्ति तथा 
प्रन्वित ध्रौव्यसे स्थिति इस परिणाम करके श्रथ॑मे प्रथंक्रिया होना बन जाता है, अत: परिणाम बस्तुमे 
प्रथक्रिया या क्रमयोगपद्यकी प्रत्रिद्धि है.यही प्रमाणो द्वारा प्रतीति होरही है। लवंथा क्षरिक या सवथा 
नित्य श्र्थ में क्रिया नहीं होसकती है। 


कथ्थ प्रुनरेवं वधा क्रिया कालस्योपकारोस्तु यतस्तं गमयेत ? कालमतरेणानुपपच्च 
मानत्वात्‌ परिणामत्रत्‌ | तथाहदि-सक्र सवद्रत्पक्रिया वहिरंगसाधारणकारणा, कारणापेक्षकार्य- 
तु परिशामबत सक्ृत्मबंदायगतिस्थि य 'गाहवद्धा यत्तदहिरंगमाधथाग्णकारणं स कालो5- 
न्यासभबबात्‌ । 
कोई जिज्ञासु प्रश्न करता है कि आप जैनो ने वर्तना' परिणाम, क्रिया, परत्व, भ्रपरत्व इन 
उपका रो करके काल का ग्रनुमान ज्ञान किया जाना बताया है किन्तु इस प्रकार की क्रिया फिर किस 
प्रकार काल का उपकार होवे ? जिससे कि क्रिप्रा उस काल को अनुमान द्वारा समझा सके ? इस प्रश्न 
का समाधान श्री झाचार्य महाराज करते हैं कि काल के बिना वह क्रिया का होना किसी भी प्रकार 
नहीं बन सकता है जैसे कि काल के बिना परिशाम होने की कोई युक्ति नही है, झत श्रन्यथानुपपत्ति 
की सामय्ये से क्रिया करके काल का ग्रनुमान होजाता है, इसी को भ्रनुमान बनाकर यो स्पष्ट समझ 
लीजिये कि सम्पूर्ण द्रब्यो की युगपत्‌ होरही क्रिया ( पक्ष ) वहिरग किसी साधारशा कारण करके की 
जाती है ( साध्यदल ) कारणो की अपेक्षा रखने वालो कार्य होने से , हेतु ) परिणाम के समान 
( भ्रन्वय दृष्टान्त ) भ्रथवा सम्पूर्ण गतिमान्‌ जीव, पुदूगल पदार्थों की थुगपत्‌ होरही गति भ्रौर सम्पूर्ण 
स्थितिज्ञील पदार्थों की एक ही वार में होरही स्थिति तथा सम्पूर्ण पदार्थों का एक ही साथ होरहा 
भ्रवगाह ये क्रियाये जैसे वहिरण साधारण कारणो की अपेक्षा रखती है , प्रन्य तीन श्रन्वयहदृष्टान्त ) 
जो कोई यहा क्रियामे वहिरग राधारण कारण है वही काल पदार्थ है प्रन्य किसी पदार्थ की सम्भा- 
वना नही है । 
अर्थात्‌-पदार्थों के परिणाम होने मे साधारण कारण काल ( व्यवहार काल ) निर्णीत कर 
दिया गया है पदार्थों की गति में साधारण कारण धर्म द्रव्य को बता दिया है, पदार्थों की स्थिति मे 
उदासीन तिमित्त श्रधमं द्रव्य समझाया जा चुका है भ्राकाश द्रव्य को सब के अवगाह का हेतुपना 
प्रतीत करा दिया है। इसी प्रकार सभी परिस्पन्द-ग्रात्मक क्रियाश्रोका वहिरग कारण काल है। 
उदासीन कारण तथा च--प्र रक कारणा, नि्ित्त, उपादान कारणा, प्रयोजक कर्ता, साधकतमकरणा, 
प्त्तरंग कारण, वहिर ग कारणा, इत्यादि अ्रभेक प्रकार कारणों में किसी को निबेल दूसरे को सबल 
या किसी को छोटा बडा प्रथवा प्रधान प्रप्रधान, या मूल्यवान्‌ नहीं कह देना चाहिये देखो पुत्र की 
उत्पत्ति में माता पिता निमित्त हैं, विद्या पढाने मे गुरू जी निमित्त हैं, मोक्ष प्राप्ति मे देर, शास्त्र, गुरू 
भी निमित्त ही हैं, सिद्ध क्ष त्भजिनालय,जिनविम्ब ये सब धर्मलाभके निभित्त ही तो हैं। इन सब निमि- 
त्तो की हम पूजा करते हैं। उपादान का उतना आ्ादर नही है। हा उपशम क्षेणी या क्षपक क्षेणीमें 


र्ध्द इलोक -वा लिक 


सिज शुद्ध ग्रात्माका ध्यान करनेपर उपादानका भ्रादर बढ जाता है। उदासीन कारण रूप वृद्धाके पड़े 
रहनेसे चोर या कुशील पुरुष घरमे नही घुस पाते हैं । अ्रवेतन उपादान का रणोसे नाना कार्योंको चेतन 
कर्ता बना रहे है। यहाँ निमित्त कारण चेतन कर्त्ताशों की अपेक्षा, काठ, कुल्हाडी, छनी आदि का 
प्रधिक सम्मान नही है, हा सोने के कडो को गढते समय, हथोड़ा, चीमटा, ग्रादि निमित्तो से उपादान 
मानेगये सोने का मूल्य श्रधिक है, जब कि काच को काटने वाली हीरा की कसी के मूल्य से काच का 
मूल्य प्रल्प है, मछली को चलाने मे उदासीन निमित्त होरहे जलकी सामथ्यं न्‍्यून नही समझी जा 
सकती है। 


उपादान कारण होरहे जीवो की श्रपेक्षा निमित्त कारण कर्मों की क्षक्ति प्रवल है तभी तो वे 
कम इस जीव को नाना गतियोमे नचाते फिरते हैं, हाँ स्वकीय पुरुषाथद्वारा कर्मोंका ध्वस करते समय 
उपादान की शक्ति बंढ जाती है। न्‍्यायी राजा, इह लोक भय, पर लोकभय, सम्यता, ये प्र रक निरमित्त 
नही होते हुये भी झनेक पुरुषों को पापक्रिया करने से बचा लेते हैं, धर्म कील का स्थान दे रहे काठकी 
भ्रवगाह शक्ति की अपेक्षा सबको युगपत्‌ अ्रवकाश दे रहे श्राकाश की प्रवगाह शक्ति बढी चढी है, यहाँ 
वहाँ फु दक रहे जोव की गति मे प्र रक कारण होरही शक्ति की अपेक्षा स्थिर कालाणु की वह शक्ति 
प्रबल है जो कि नित्य निगोदिया जीव के व्यवहार राशिमे प्रागमन का कारण है श्रत, कट से विना 
बिचारे ही किसी उदासीन कारण को भ्रप्रधान और प्रेरक या उपादान का प्रधान नही कह बैठना 
चाहिये | कारणोका भ्रपमान इससे भ्रधिक और क्या हांसकता है ? पहिले कतिपय हृष्टान्ता में लोहे 
को भ्रल्प मूल्य भौर सोने को बहुमूब्य कह दिया गया है, यह कहना भी व्यावहारिक है, कोई लोहा भी 
सोने से भ्रधिक मूल्य रखता है। भ्रनेक घान्य, वनस्पतिश्रो को उपजाने वाली मिट्टी की प्रशसा सोने से 
कम नही है, जल प्रग्नि, वायु भी बड़े मूल्यवान्‌ पदार्थ हैं | उक्त बाते केवल कारण तत्व की तह पर 
पहु चाने के लिये कही गयी थी वस्तुत विचारा जाय तो सभी कारगर श्रपनी अ्रपनी योग्यता ग्रनुसार 
परिपूर्ण सामथ्यंकोी रखते है, कोई छोटा बडा नही है। श्रन्न या जलमे भ्रथवा माता या पिताभे किसको 
छोटा बडा कह दिया जाय ? कारणों की शक्ति पर किसी अ्रकार का पर्यनुयोग नही चलाना चाहिये 
प्रकरण मे उदासोन का रण या साधारण कारणको छोटा मत समझो, श्रपेक्षा वश सभी कारण उच्च 
प्रासन पर विराजमान किये जा सकते है। यहा तक क्रियामे साधारण कारण होरहे काल की भ्र"मान 
द्वारा सिद्धि कर दी गयी है। 


के पुनः परत्वापरस्वे ९ 
वर्तना, परिणाम, और क्रिया का विवेचन समझ लिया है। प्रब महाराज यह बताश्रो कि 
सूत्र मे कहे गये परत्व और अपरत्व भला क्या पदाथ हैं? ऐसी जिज्ञासा हीने पर ग्रन्थकार परत्व 
प्रोर भ्रपरत्व का लक्षण करते हैं-- 
विप्रदृष्टेतरदेशापेक्षा २, प्रशस्तेतरापेक्षाम्यां व परत्वापरत्व/स्थामनेक्ांतप्रकरणात्‌ 
झपरदिक्संवं धिनि निवेध् इद्धलुब्धके परत्वप्रत्ययक्रारणं परत्वं, परदिक्संधधिनि च प्रशस्ते क्कु- 
मारतपस्विन्यपरत्तप्रस्ययद्देतुरपरत्व॑ न तद्धि गुणकृत नचाहेतुकमिति तद्धुतुना विशिष्टेन 
मावितब्यं स न: काल हृति। 
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दूरदेश-वर्ती श्रौर उससे न्‍्यारे निकटदेश-वर्ती पदार्थों की श्रपेक्षासे होनेव्ाले तथा प्रश्न॑ंतनीय 
और भप्रशसनीय पदार्थोकी अपेक्षाओं करके होने वाले देशिक या गुणक्त परत्व, प्रपरत्व दोनो करके 
व्यभिचार हो जानेका प्रकरण झ्ांता है। भ्रर्थात्‌ू-कालिक परत्वापरत्वके प्रकरणमे देश, दिशा या गुण, 
दोपकी प्रपेक्षासे हो रहे परत्व,भ्रपरत्वोमे बंपरीत्य होजाता है । देखिये निकट देश-बर्ती प्रपर दिशाका 
सम्बन्ध रखने वाले अप्रशस्त ( चाण्डाल ) लोभी वद्ध मनुष्य में परत्व (ज्येष्ठत्व) ज्ञान का कारण 
परत्व स्वभाव है। तथा दूर देश-वर्त्ती पर दिशाका सम्बन्ध कर रहे प्रशस्त कुमार अवस्थावाले तपश्बी 
मे प्रपरत्व ज्ञान का कारण पअ्रपरत्व घम विद्यमान है. वह बुढढे पुरुष मे वते रहा परत्व और कुमार 
मुनि मे पाया जा रहा भ्रपरत्व धर्म जब कि गुणों के द्वारा किया गया तो नहीं है यानी गुण के द्वारा 
किया गया होता तो युवा तपस्वी को पर कड़ना चाहिये था झौौर निश्षृष्ट लोभी वृद्ध को भ्रपर कहा 
जा सकता था | इसी प्रकार वह परत्व, श्रपरत्व दिशाकृत भी नही हैं। दिशा कृत होते तो निकट देश 
में बर्त रहे बुड्ढे को भ्रपर कहना चाहिये प्रौर बुड़ढे की भ्रपेक्षा बहुत दूर देश मे स्थित होरहे कुमार 
तपस्वी को पर कहना चाहिये था किन्तु थहा उल्टी ही, दशा है वृद्ध को पर कहा जा रहा है भौर 
युवा साथुको प्रपर कहा जा रहा है। उक्त परत्व, ग्रपरत्व स्वभाव बिचारे हेतु के बिना ही किये जा 
रहे तो नही माने जा सकते है, क्योकि जो पहिले नही होता हुआ्ना पुन: उपजता है वह अश्रवश्य का रणो 
से जन्य है। इस कारण उन परत्व, भ्रपरत्वों का कारण दिशा या देश और ग्रुणा या दोष तो नही 
है। उनका कारण इन दिशा या गुण के अतिरिक्त कोई विशिष्ट पदाथे होना चाहिये, बस वही पदाब्व 
हम स्याद्वादियों के यह काल मानो गया है, इस प्रकार काल की सिद्धि हो जाती है। 

काले तहिं दिग्मेदगुणदोपानपेछ्े परत्वापरत्वे पर: करलोउपरः काल इति प्रत्यय- 

विशेषनिमित्त कि कृते स्थातामिति चेत्‌, अध्यारापछृते ग्ौोणे दति क्रेचित्‌ , स्वश्तुके प्ुरूये 
एवं ह्वान्यप्रत्ययसमधिग भत्वादित्यन्ये | 

यहा किती पण्डित का भ्राक्षेप है कि ज्येष्ठ, कनिष्ठ, जीव ग्रादि पदार्थों मे परत्व, भ्रपरत्व, 
यदि काल कृत हैं तो फिर काल मे “ यह सौ वर्ष का काल पर है, यह दो वर्ष का काल अपर है” 
इस प्रकार ज्ञान विशेष कराने के निमित्त होरहे परत्व, भ्रपरत्व भला किस पदार्थ के द्वारा किये गये 
होगे ? बताझो, दिशा भ्रो के भेद या गुण दोषो की श्रपेक्षा से तो काल में परत्व भ्रपरत्व नही किये जा 
सकते हैं, कारण कि व्यवहार काल में दिशा भेद का प्रथवा गुण दोषों का प्रकरण ही कोई नहीं है, 
यदि श्रन्य कालकी भ्रपेक्षा इस कालमे परत्व ग्रपरत्व किये जायंगे तो उसमे भी परत्व,अप रत्वको करने 
के लिये भ्रन्य कालोकी श्रपेक्षाकी ग्राकाक्षा बढ़ती जा रही होने से अ्रनवस्था दोष प्राजावेगा , इश्च 
प्राक्षेप का उत्तर कोई उतावले पण्डित झट यो दे बैठते हैं, कि काल मे परत्व, अपरत्व तो केवल 
पारोप किये गये हैं। मूर्ते द्रब्यों मे पाये जा रहे परत्व, प्रपरत्व के समान वे मुख्य नही है, गोरा है। 
जैसे कि जपाकुसुम की लालिमा का आरोप स्फटिक मे कर लिया जाता है। इस समाधान मे भ्रस्व॒ रस 
है, भत' ग्रन्थकार दूसरे भ्रन्य विद्वानु करके इसको योग्य समाधान कराये देते है, कि ब्यवह्वार काल मे 
होरहे वे परत्व अपरत्व भी सुख्य ही हैं, भौर उनका का रण वहू काल स्वय है। क्यांकि स्व और प्नन्‍्य 
के परत्व, प्रपरत्व, का कारण होरहेपन करके वह काल भले प्रकार जाना जा रहा है, श्राकाश् भी 
तो स्व और पर को झवगाह देता है, सर्वश्षका ज्ञान या सभी ज्ञान स्व-पर-ज्ञायक हैं, सूए स्व-पर-प्रका- 
हक है इत्यादि हृष्टान्सो भ्रगुसार काल का भी स्व झोर पर के परत्व, धपरत्वो, कर हेतुपना निर्णात , 


२५७ इलीक-वा तिर्म 


होजाता है, इस प्रन्य विद्वानों के सम्राधान मे ग्रन्थकार की भी शुभ सम्मति है। ५ 
ने चर॑ सबंद्रव्येषु स्वद्देतुके परत्वापरस्वे प्रमज्येते, निबादो स्वष्ठेतुकस्य तिक्तत्वादे- 


देशनादोदनादावपि तस्य ₹ हेतुकस्वप्रसंगात्‌ निंवा दिसंस्कारानपेक्षत तप! । 

याद यहा कोई यो कह्टे कि जैसे काल मे परत्व भ्रपरत्व स्वय इृत हैं, उसी प्रकार सम्पूर्ण 
द्रब्यो मे भी स्वय निज को हेतु मान कर परत्व अपरत्व होजायगे, व्यर्थ काल को मानने की प्रावश्य- 
कता नही । ग्रन्थकार कहते है कि इस प्रकार प्रसग नही उठाया जा सकता है, क्योकि यो तो नीम, 
नीबू मिरव, लवण प्रादि मे स्वय को ही हेतु मान कर उपज रहे तिक्तपन (कड्ुआआ) कठपन (चरपरा) 
नुनखरा झ्रादि रसो का देखना होने से भात दाल, साग, श्रादि में भी प्राप्त हुये उस कड़ुआपन शभ्रादि 
को स्व यानी भात श्रादि को ही हेतु मानकर उपज त्ानेका प्रसग आ्रावेगा, ऐसा दशा में भात भ्रादिको 
नीम, जीरा, मिरच, निवुआ्आा आदि के सस्कार ( छोक ) की भ्रपेक्षा नही रखने की प्रापत्ति आवेगी 
जो किसी को इष्ट नही है, दोपकका स्व पर प्रकाशकत्व धर्म मिट्टीके घडमे नही धरा जा सकता है। 

व्यवहारकालस्य परिणामक्रियाप- त्वपर-वेंनुमेयत्व चच न मुरू सका लापेज्य' चादय- 
मनवद्यं । द्विविधे झ्त्र कालो धुरूुपो व्परहाररूपश्च तत्र घुखया पतनानुमेतः, १*सस्‍तु उरि 
खामाधनुमेयः प्रतिपादितः सञ्रेड यथा परिणाम दग्रःणानर्यक्पप्रमं गाव (त्ांग्रदणेव- पर्या- 
सतत्वात्‌ । 

के एक बात यह भी है कि वर्तना करके मुख्य काल का अनुमान करा दिया गया था अब पर- 

खाम, क्रिया, परत्व और अ्रपरत्व करके व्यवहार कालका अनुमान कर लेना यांग्य है, श्रत मुख्य काल 
की भ्रपेक्षा करके उठाया गया उक्त तक (कटाक्ष ) निर्दोष नही है। देखो यहा प्र+रण मे एक मुख्य 
दूसरा व्यवहार रूप या काल दो प्रकारका माना यया है। उन दो में मुख्य काल ग्राचार्य करके बतना 
के द्वारा भ्रनुमान करने योग्य बताया जा चुका है, दूसरा व्यवहार काल तो परिणाम, क्रिया आदि 
करके अनुमान कर लेने योग्य है, यह सूत्र मे समझा दिया गया है। अन्यथा यानी सूत्रकार द्वारा दो 
मुख्य श्रौर व्यवहार काल का प्रतिपादन किया जाना यदि नही माना जायगा तो सूत्र मे परिणाम, 
क्रिया, अ्रादि के प्रहणा के व्यथपन का प्रसग होगा क्योकि निश्चय काल को सिद्धि के लिये ता केवल 
सूत्र मे वर्ना के ग्रहण करके ही परिपूरणां कार्य का निर्वाह होजाता | श्र्थात्‌-परिणाम आदिक व्यर्थ 
होकर ज्ञापन करते हैं, कि मुख्य काल से अतिरिक्त व्यवहार काल भा है। द्रव्य सग्रह मे कहा है कि 
“ दव्वपरिवट्टरूवो जो सो काला हवेइ ववहारो। परिणामादीलक्खो वट्टालक्खोय परमद्ठो ” शुद्ध 
द्रव्य मानेगये मुख्य काल में तो परत्व, प्रपरत्व, प्रत्यय उपजते ही नही है। वंशेषिक। ने भा मृत द्वब्यो 
में ही देशिक या कालिक परत्व, प्परत्व स्वीकार किये हैं। फिर भी कोई यदि सुदर्शन मेरु का चोटी 
मे बेठो हुई कालाणु की अपेक्षा सर्वार्थसिद्धि मे घरी हुई कालाणु को पर कहे या सौ वष पहिले का 
कालाणु की पर्याय को दश वर्ष पूर्व की कालाएु अपर पर्याय श्रपेक्षा पर कहे तो हम+। काल मे भी 
दिल्ला या व्यवहार काल करके किये गये परत्व, भ्रपरत्व, मानने मे कोई श्रार्पत्ति नही है, हा व्यवहा र- 
कालमे ही यदि परत्व प्रपरत्व धरा जाय तो वह स्वय व्यवहार काल करके सम्पादित होजाता है जैसे 
कि प्रभावशाली धामिक पुरुष स्वय धर्मको बढाता हुआ दूसरे भद्र जीवोको भी समीचान धमसे सस्का- 
रित कर देता है, भरत: व्यवहार काल की पुष्टि, करते समय मुख्य काल की झअपेक्षा करके उठाया गया 


कुतक अच्छा नही है । 


पंच्स-भध्याय २९१ 


कः पुनरसो मुरूपः कालो नाम ९ 
कोई जिज्ञासु प्‌ुछता है कि फिर भला वह मुख्य काल क्‍या पदार्थ सम्भवता है ? समभाप्ो 
तो सही । ऐसी जिज्ञासा होने पर ग्रन्थकार वार्तिकों द्वारा समाधान करते हैं । 


लोकाकाशभ मेदेषु ऋत्स्नेष्वेकिकबृत्तित: । 
प्रतिप्रंदेशमन्योन्यमवद्धा: परमाणव: ॥४४॥ 


मुख्योपचारभेदेस्ते अयवे; परिवर्जिता: । 
निरंशा निष्करिया यस्मादवस्थानात्खदेशवत्‌ ॥४५॥ 


अमूर्तास्तद्देबेष्टा: स्पर्शादिरहितत्वतः । 
कालाख्या मुख्यतो येस्तिकायेम्योन्ये प्रकाशिता: ॥४६॥ 


प्रखण्ड लोकाकाश के परमाणु बराबर कल्पित किये गये सम्पूर्ण प्रभेदो पर प्रत्येक प्रदेश मे 
एक एक कालद्रव्य की वृत्ति भ्रनुसार परस्पर मे एक दूसरे से नहीं बध रही काल परमाशुये हैं, भले 
ही निरन्तराल ठसाठस भर रही होने के कारण उन का परस्परमे सयोग बना रहे। वे कालारुये 
मुख्य या उपचार इन भेदों वाले श्रवयवों करके रहित है। भ्रर्थात्‌-पुदुमल परमाणु जेसे उपचरित 
श्रवयवों करके सहित हैं, भ्रौर घट, पट, भ्रादि स्कन्ध ता मुख्य भ्रवयवरों करके सहित हैं ही बेसे भव- 
यवो से युक्त कालाणु नही है, कालाणुये निरवयव है, श्रत एवं ॥शों यानी अवयवों करके रहित 
हो रही कालाणुयें निरश कही जाती हैं, कालाज़ुय देश से देशान्तर हाना स्वरूप क्रिया से रहित है, 
जिपत कारण आकाश प्रदेशों के समान प्रवस्थित हाने से वे क्रियारहित हो रही हैं। अ्र्थातृ-आकाश 
के प्रदेश जैसे जहाँ के तहाँ स्थित हैं, वंसे ही कालायुय॑ भ्रवस्थित है, श्रथवा प्राकाश् द्रव्य जैसे अपनी 
एक सख्या को नही छोड़ता है या आकाश के प्रदेश अपनो नियत होरही जिनहृब्ट मष्यम अनन्‍्तानन्त- 
सख्याका स्यून, अधिक-पना नही करते हुये उतने के उतने ही प्रवस्थित रहते हैं, उसी प्रकार कालागुये 
भी भ्र।नी नियत हो रही मध्यम असर्याताससख्यात यह इतनी परिमाशवाली संख्या का अतिबंतन नही 


करती हैं । 
तथा उन्ही प्राकाश् द्रव्य या आकाश प्रदेशों के समान वे कालाणुये भो प्रमुत इृष्ट की गयी 
हैं.क्योकि वे स्पर्श रस, गन्ध आ्रादिसे रहित हो रही हैं हाँ कालाजुभोंमे ठोक घन समचतुरश्न छह पैलू 
बरफीके श्राकार वालो पुदुगल परमाणु के समान श्राकृति ग्रवध्य है। जगतमे ऐसी कोई वस्तु नही है, 
जिसकी कुछ न कुछ लम्बाई, चोडाई, मोटाई नहीं होय, सम्पूर्ण द्वब्यो मे पाये जा रहे प्रदेशवत्व गुण 
के विकार होरही प्राकृति का होना ग्रनिवार्य है, इस प्रकार सुत्रकार ने धर्म, श्रधर्म भ्राकाश, द्वब्यो 
के लिग्रे “नित्यावस्थितान्यरूपाणि” “निष्क्रियारिग चर” सूत्रों करके जो विधान किया है वह विधान 
प्रन्थकार ने काल द्रव्य मे भी व्यत्रस्थित कर दिया है, हाँ “अ्रजीवकाया घ॒र्माधर्माकाशपुद्ग ला:” इस 
सूत्रद्वारा धर्म भ्रादिको मे जो प्रदेश प्रचय होने से कायपन की विधि को है, बह स्वदा परमाणु के 

४२६ 


३०२ इलोक-वा लिके 


बराबर होरहे काल द्रव्य में लागू नहीं है, कारण 'कि जो मुख्य रूप से काल नाप्रक द्रव्य हैं, वे भूत 
ज्ञात मे पांच प्स्तिकायों से ब्यारे प्रकाशित किये गये हैं, काल द्रव्य मे प्रदेशों का संचय कथमपि 


नहीं है | 
व्यवहारात्मकः कालः परिणामादिलक्षण: । 
द्रव्यवतंनया लब्धकालाख्यस्तु ततोउपरः ॥४७॥ 


मुख्य काल और भ्रन्य पाचो द्रव्यो मे पाये जा रहे भ्रनेक परिणाप्र जिसके ज्ञापक चिन्दर हैं 
यह व्यवहा र-पझात्मक काल है। तथा जीव पुदुगलों में पायी जा रही परिस्पन्दप्रात्मक क्रिया भी 
जिसका ज्ञापक लक्षण है वह व्यवहार काल है एब.जांब पुदूगलोके विब्तोंमि पाये जारहे कालिक परत्व 
अप रत्व भी जैसे व्यवहा रके ज्ञप्तिकारक लिग हैं। प्रर्यात्‌-धर्म प्रधम,भप्राकाश काल इन द्र्यो का अ्रना- 
दि भ्रनन्त भ्रवस्थान का कोई छोटा.या बड़ा नही है प्रत: इनमें कालिक परत्व,ग्रपरत्व नही माना जा 
सकता है, हू धर्म प्रादिको के पर द्रव्य को निर्भिक्त मानकर हुये कतिपय स्वभावों में परत्व अ्रपरत्तर 
माना जा सकता है जैसे कि श्री ऋषभदेव भगवान्‌ की मीक्ष के प्रति गतिहेतुत्वगुण के स्वभाव की भ्पे- 
क्षा सगवान्‌ भरी महाबोर स्वामी का मोक्षगमनहेतुत्व नामक धम द्रव्थ का स्वभाव प्रपर है एक वर्ष पूर्व 
नित्य निगोद से निकलने बाले ध्यवहार राज्षि क॑ जीव को म-द कषाय परिशणति के सम्पादक कालाखु 
के तत्कालीन उपजे, स्वभाव ही भपेक्षा सौ वर्ष पहिले नित्य निगोद से निकालने वाली किसी जीव की 
परिणति का सम्पादक ठुध्। सो वष पहिला कालागु का स्वभाव पर है। 
अगवात्‌ शान्तिनाथ को सिद्धक्षेत्र मे प्रवगाह देने वाले प्राकाश के श्रवगाहकत्व स्वभाव की 
अपेक्षा श्री मेभिनाथ को सिद्धक्षेत्र मे प्रवस्थान देने बाला भ्राकाश के अवगाहगुण का स्वभाव श्रपर 
( पुराना )था शुद्ध द्रब्यो मे भी भिन्न भिन्न समयो में होने वाली «नेक द्रृ्यों की परिणतियों के 
सम्पादक असन्तानन्त उत्पाद विनाश-झाली स्वभाव माने जाते हैं उस द्रव्य के प्रात्मभूत हो रहे विशेष 
स्वभाव को माने बिना उस द्रव्यके द्वारा किसी भी विशेष कार्यका सम्पादन नहीं हो सकता है। दर्पण 
मे हजारो,लाखो पदार्थों का प्रतिबिम्ब पडता है इसका रहस्य भी यह है कि पुदूगल-निर्मित दपण 
नामक पथुद्ध द्रव्य के स्वच्छुत्व या प्रतिविम्वकत्व नामक पर्यायशक्तिस्वरूप गुण के अनेक उत्पाद 
विनाक्षक्षाली स्वभाव हैं जो कि प्रतिविम्ब्य पदार्थों के योग,वियोग-श्रनुतार उपजते,जिनशते, रहते हैं । 
एक युवा मनुष्य श्रपने मुख करके पान, इलायची, सुपारी, रबडी,कड़ी रोटी,नरमपूरी,हलुभा 
भूजेचना,दूध, मलाई, रसगुल्ला,इमर्ती,पेड़ा,क लपा रे,चिर बा,क क ड़ी, भु रभुरो गजक,भ्रादि को खाता है । 
यहा प्रत्येक के खाने मे मुख की क्रिया श्रोर जबडो का प्रयत्न स्यारा न्‍्यारा है जिस प्रयत्न से हलुश्रा 
लाया जाता है उस प्रयत्न से चने मही चबे वा सकते हैं तथा जो देवदत्त वीस सेर वजन ले जाता है 
बहू एक सेर ब्रोक को भी ढो लेता है किन्तु बीस सेर,पन्द्रह से र,दस सेर,पाच सेर, बोफा ढोने के प्रयत्न 
न्यारे न्यारे हैं, पाच सेर को ढोनेके लिये किये गये पुरुषार्थ करके वीस सेर बोा नही लादा जा सकता 
है यहाँ तक कि सृक्ष्म हृष्टि से विचारने पर से र,छुंंटाक,ताला,माशा, रत्ती,चावल,पोस्त, शलाग्र, तक के 
ढोने मे भ्यारा न्‍्यारा पुरुषार्थ तारतम्य मुद्रा से मानना पडेया । कुर्सा, मूढा, खाट, गदेला, तस्त, भूमि 
चौकी पलग,गाडी हाथी,घोड़ा,ऊट,खच्चर,टट्टू ,भ्रवी घोड़ा झ्रादि पर बंठने के स्वभाव स्यारे स्थारे हैं 
' सीधें साधे टट्टू पर ही घरे शहनेवाले पण्डितजी महाराज तुर्की घोड़ा या ऊट पर नही बैठ सकते हैं 
क्योकि उनके पास बसे उसके उपयोगी स्वभाव या पुदुषार्थ नही हैं । 


प्रम-प्रभ्याय २०३ 


बात यह है कि अल्प से भ्नल्प कार्य के लिये भी कारण मे न्‍्यारा स्यारा स्वभाव मानना पड़ता 
है चाहे वह काररा शुद्ध द्रब्य हो श्रथवा भशुद्ध द्रव्य होय । पर निमित्त -जन्य ऐसे स्वभावोके उपजने या 
विनिषजाने से छुद्ध द्रव्य के शरीर मे कोई क्षोभ नही पहुँचता है जैसे कि द्वरप रा मे पवित्र, अपविश्र,नरम 
कठो र,भक्ष्य प्रभक्ष्य,साधु, वेश्या,प्रग्न जल,गोप्य भ्रगोप्य,चल स्थिर,शास्त्र शस्त्र, भ्रादि असक््य पदार्थों 
का प्रतिधिम्ब के पड़ जाने से दर्षण के निज डील मे कोई क्षति नही झाजाती है हूं दर्पण के स्वभावों 
का परिवर्तन झ्वष्य मानना पड़ेगा । एक छीके पर दस सेर,पाच से र,एक तोला,श्रादि वो ऋके लद्धकाने 
की अ्रवस्थाओं में उसकी रध्सी की परिणति व्यारी न्यारी भ्रवष्य स्वीकार करनी पड़ेगी इसीप्रकार 
सभी द्रव्यों में भिन्‍न भिन्‍न छोटे बडे कार्यों की अपेक्षा उतने झ्नेक स्वभाव सालने पढ़ते हैं, यह जेन 
न्याय का बहुत भप्रच्छा परिष्कृत सिद्धान्त है। 


इस प्रकार परिशम प्रादि ज्ञापक लक्षणों क रके भ्रमुभित हो रहा व्यवहार-प्रात्मक काल है 
भौर दृढ्य की वतंना करके जिसने काल इस संज्ञा को प्राप्त किया है वह मुख्य काल तो उस व्यवहार 
काल से निराला है| ब्र्थात्‌-द्रव्यों के पर्यायो की वर्तेना करके मुख्य काल का प्रमुमान कर लिया 
जाय श्रौर परिणाम झ्ादि करके व्यवहार काल की अनुविति कर लो जाय जगत का छोटे से छोटा भी 
कोई पूरा कार्य एक समयसे कमंती कालमें नहीं हो पाता है, उस अविभागी कालांश समय के समुदायों 
की या सूर्योदय ग्रादि की ग्रपेक्षा अनेक व्यवहार काले माने लिये जाते हैं। द्रव्य के परिवर्तन रूप 
व्यवहार काल है । | 


कुतश्चित्‌ परिच्छिन्नो 5 न्यपरिच्केदनकारणग । 
प्रस्थादिवत्पपत्तव्योन्योन्यापेन्षभेदभृत्‌ ॥४५॥ 


ततस्त्रेविध्यसिद्धिश्व तस्यभूतादिभेदतः । 
कथ॑चिन्नाविरुद्धा स्थात्‌ व्यवहारानुरोधतः ॥०६॥ 


वह व्यवहार काल किसी एक पदार्थ करके परिच्छिन्न (नाप) कर लिया जाता है, झौर भप्रन्‍्य 
की १रिच्छित्ति का कारण होजाता है, प्रस्थ भ्रढ़इया, धरा, भ्रादि के समान सम लेता चाहिये । 
भर्थात्‌-जसे दक्षिण देश मे आधा सेर, सेंर, ढाई सेर श्रादि को नापने के लिये वर्तन बने हुये हैं, वे 
पहिले दूसरे नापने बाले पदार्थ करके ठीक मर्थादित कर दिये जाते हैं प्रौर पीछे भग्य गेंह, चावल, 
झ्रादिसे नापने या तोलने के कारण होजाते हैं, उत्तर प्रान्त मे भी दूध का पऊप्रा, प्रधसेरा, सेर, प्रादि 
के नियत वर्तनों करके परिच्छेद कर लिया जाता है प्रथवा लोहे, पथरा, पीतल, के बाट भी दूसरे 
बाटों से तोल नाप कर बना लिये जाते हैं, पुन वे सेर, दुसेरी, मनौटा प्रादि के बाट इतर, चना, गेंहू, 
घृत, सांड़, सुपारी क्‍प्रादिको तोलने के कारण होजाते हैं, इसी प्रकार गायो के द्ोहने के प्रवसर को 
गोदोहन बेला कह दिया जाता है, गायें धूल उडाती हुयी चरागाह से जब घर को लौटती हैं, इस किया 
अनुसार गा घूल समय नियत करलिया जाता है, कलेऊ करने की क्रियासे कलेऊ का समय निर्धारित 
होणाता है, कलेऊ के समय तुम गाव को जाना, यों उस व्यवहार काल द्वारा गांव को जाने की पूरि- 

फिछुत्ति करा दी जाती है| | 


२०६ ... इलोक-वातिफ 


परमागु की एक प्रदेश से दूसरे भ्राकाश प्रदेश तक होने बाली मन्दगति श्रनुसार सबैसे छोटे 
कालादा होरहे समय को नाप लिया जाता है, जगत्‌ का कोई भी पूरा कार्ये एक समय से कमती 
काल में मही होसकता है। यह व्यवहार काल परस्पर की श्रपेक्षा से होरहे प्रभेदो को धार रहा है 
यानी भेविष्यकाल कुछ देर पीछे वर्तमान होजाता है, बर्तमान काल थोड़ी देर पश्चात्‌ भूत होजाता 
है, भूतकोल चिरभृत होजाता है, तथा भूत को पूर्व-बत्ती मान कर काल में वतमानपन का व्यपदेश है, 
गौर बर्तेमान को वीच मे डाल कर झ्रागे पीछे के कालो को भूत, भविष्य-प्रन का व्यवहार कर दिया 
जाता है, तिस कारण परस्परापेक्ष होने से उस काल से भूत, वर्तमान श्रादि भेदों करके त्रिविधपन की 
सिद्धि होजाती है- लौकिक व्यवहारों के अ्रनुसार काल मे किसी न किसी अपेक्षा रे होरही भूत, बतें- 
मान भविष्यपन की व्यवस्था अ्बिरुद्ध है, कोई भी वा, प्रतिवादी इसका विरोधी नही है जो भी 
कोई पण्डित “वर्तमानाभाव-पतित. पतित पतितव्य-कालोपपत्ते, ॥३७॥” तयोरप्यभावों वतेमानाभावे- 
तदपेक्षक्ष्वात्‌ ॥ २८ ॥” नातीतानागतयोरितरेतरापेक्षासिद्धि, ॥ ३६ ॥” गौतम न्यायसूत्र मे यो वतभान 
काल का खण्डन मण्डन करते हैं, उन सब को व्यवहार के अनुरोध से तीनो काल मानने पडते है। 


यथा प्रतितरु प्राप्तप्राप्लुवत्पाप्स्यदुच्यते । 
तरुपक्ति क्रमादश्वप्रभुत्यनुसरच मतं ॥४०॥ 


तथावस्थितकालाणुनां जीवायनुसंगमात्‌ । 
भूतं स्याह्रतेमानं व्‌ भविष्यच्चाप्यपेत्षया ॥५१॥ 


काल के तित्व को पाचायें हृष्टान्त द्वारा सिद्ध करते है, कि बाग मे गमन कर रहे घोडा, 
देवदत्त, श्रादि द्रव्य जिस प्रकार क्रृक्षो की पंक्ति का क्रम से प्रनुसरण कर रहे सनन्‍्ते एक एक वृक्ष के 
प्रति प्राप्त होचुके, प्राप्त होरहे, प्राप्त होवेगे, यो कड़े जा रहे माने गये हैं, तिस प्रकार जहा तहा अव- 
स्थित हो रहे कालाशाझों का अनुगमन करने से जीव प्रादि द्रव्य भी श्रपेक्षा करके भूत और वर्तमान 
तथा भविष्य कह दिये जाते हैं । 


यूतादिव्यवहारोतः काले स्थादुपचारत:। 
परमार्थात्मनि मुख्यस्तु स स्यात्‌ सांव्यवहारिके ॥४२॥ 


इस कारण यानी क्रियावान द्वव्यो की ग्रपेक्षा होने से झथवा व्यवहार काल के द्वारा किया 
गया होने से परमार्थ स्वरूप मुख्य काल में भूत झादि का व्यवहार तो उपचार से ही कहा गया माना 
जाता है। भ्रर्थात्‌-निकट-वर्ती विवक्षित द्रव्य की वर्तता का अनुभव कर चुकी कालाजु भृत कही 
जाती है, भौर उस द्रव्य को वर्ता रही कालाणु वर्तमान मानी जाती है, तथा भविष्य मे उस द्रव्य की 
वर्तना का सम्बन्ध करने वालो कालाणु भी भविष्य कह दी जाती है। हा समीचीन व्यवहार काल मे 
तो वह भूत, वर्तमान, झादि का व्यपदेश मुख्य ही होगा जेसे “यबष्टि: पुरुष.,, यहाँ लकडी में छडीपन 
का व्यवहार मुख्य है, भर पुरुष मे लकडीपनका व्यवहार लाक्ष रिरक हो रहा गौण है, उसी प्रकार काल 
परमाणु में भृत भ्रादि व्यवहार गौण है. हाँ ब्यत्रह्मरकाल में भूत, वर्तेमान, भविध्यपन मुख्य हैं 


पंचम-अरध्वी २४५ 
एवं प्रतिक्षेणादित्य॑गतिप्रचयभेदत: । 
समयावलिकोब्जूधासप्राणस्तोकलवात्मक: ॥५४३॥ 


नालिकादिश्च विरुषातः कालोनेकविषः सतां । 
मुख्यकाला विना भूतां कालारूयां प्रतिप्यते ॥५४॥ 


इस प्रकार हाई द्वीप मे प्रति क्षण होरही सूय की गति के समुदाय के भेद प्रभेदो से समय, 
प्रावलि, उतश्वास, प्राण, स्तोक, लव स्वरूप और नाली, मृहत दिन, पक्ष, मांस, ऋतु, वर्ष,पूर्व भ्रादिक 
अनेक प्रकार व्यवहार काल सज्जन विद्वानों के यहाँ प्रसिद्ध होरहा है, जो कि मुख्य काल के विना नही 
होने वाले व्यवहार काल इस सज्ञा को प्राप्त कर लेता है भ्रर्थात्‌॒ मन्दगति से परमाणु का दूसरे 
प्रदेशपर गसन जितने काल में हो वह एक समय नामका व्यवहार काल है। 


जधन्य यूक्तासंख्यात प्रमाण समयो का पिण्ड काल ग्रावलि है, संख्यात ग्रावलियों का स- 
भूह उच्छुवास काल है, नीरोग पुरुष का एक वार मे उवास चलना या नाडी की गति होना उच्छुवास 
प्राण कहा जाता है,सात उच्छुवास काल का समुदाय एक स्तोक होता है सात स्तोक काल का एक लव 
होता है.साढ़े भ्रढतीस या साढ़े सेतीस लव कालका सघात एक नाली यानी घडी है,.दो घडीका एक मुहूर्त 
होता है, तीसमुहर्तंका एक दिन रात, और पन्द्रह दिन रात का एक पक्ष दो पक्षका एक मास,दों साप्त 
की एक ऋतु, भ्रौर तीन ऋतु का एक ग्रयन होता है. दो ग्रयन काल का एक वर्ष होता है, चौरासी 
लाख वर्षों का एक पूर्वाज्भ होता है. चौरासी लाख पूर्वाज्भी का एक पूर्व होता है. भ्रथवा सात नील 
पाच खबं साठ प्ररव ७०५६००००००८००० वर्षों का एक पूर्व होता है, श्रसंख्याते पूर्वों का एक उद्धार 
पल्य होता है, दस कोटाकोटि उद्धार पल्‍यो का एक उद्धार सागर होता है मंसख्याते उद्धार सागरो का 
एक अद्धासागर होता है, बीस कोटाकोटी अद्धासागरो का एक कल्प काल होता है, भ्रसख्यात कल्प 
कालो का एक सूच्यगुल काल होता है | 

यानी एक प्रदेश लम्बे चौडे और प्राठ पडे जौ प्रमाण उल्सेधागुल परिमित ऊचे श्राकाश 
मे परमाणु वरोबर उतने प्रदेश हैं, जितने कि भ्रसंख्याते कल्पकालो के समय हैं यो श्रनेक प्रकार व्यव- 
हार काल सज्जनो के यहा मान्य है । श्वेताम्बर भाई मुख्य काल को नहीं मान कर केवल व्यवहार 
काल को मान बेठे हैं, वे उचित मागं पर नहीं चल रहे है, व्यवहार काल मुरूय का पअ्रविनाभावी है 
जैसे कि देवदत्त मे उपचार से आरोपा गया सिंहपना कचित्‌ मुख्य सिंह को माने बिना नहीं घटित 


होपाता है । 
परापरचिरत्षिः क्रमाक्रमधियामपि । 
हेतुः म एव सत्र वस्तुतों गुणतः स्मृतः ॥५४॥ 


किसी बुड्ढे मे परपने की बुद्धि, बालक से श्रपरपने की कनिष्ठ बुद्धि, देरी से किये गये 
कार्य मे चिरप॒ने की धुद्धि, शीक्र किये गये काय मे शीघ्रता का ज्ञान, इसी प्रकार क्रम से होरहा ग्रक्रम 
से होरहा इत्यादि ज्ञानो का भी बहिरग कारण प्रधानतया वह व्यवहार-काल द्वी सर्बत्र माना गया 
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है । हाँ वास्ताबिक मुख्य कालको भी गौर रूप से परापर भ्रादि बुद्धियो का कारण प्राचार्य परिपाटी 
झनुसार स्मरण किया गया है। पर्थात्‌-जहाँ व्यवहारकाल प्रधान कारणा है, वहां भी गौरा रूप से 
मुख्य काल कारण होरहा है, वैक्षेषिको ने भी “प्रपरस्मिन्नपरं युगपत्‌ बिर क्षिप्रमति काल-लिड्भानि,, 
॥६॥ इस कराद सूत्र द्वारा काल की ज्ञप्ति करायी है। 


क्रियेव काल इत्येतदनेनेवापसारितं। 
वर्तनानुभितः काल: सिद्धों हि परमार्थतः ॥५६॥ 
धर्मा दिवर्गवत्कार्य विशेषष्यवसायतः । 
वाधकाभावतश्वापि सर्वथा तत्र तत्वतः ॥५७॥ 


कोई पण्डित कह रहे हैं कि काल केबल क्रिया स्वरूप ही है परमाणु एक प्रदेश से दूसरे 
प्रदेश पर मन्दगति भ्रनुसार चलती है वह क्रिया समय कही जातो है,प्रात' कालसे सायकाल तक सूयका 
भ्रमण तो दिवस माना जाता है, गोदोहन क्रिया तो गोदोहन वेलासे प्रसिद्ध ही है। ग्रन्थकार कहते हैं 
कि इस प्रकार किसी का कथन तो इस उक्त कथन करके ही दूर फेक दिया गया है जब कि वतेना 
करके भ्रनुमान किये जा चुके मुख्य रूप से काल द्रव्य को सिद्ध कर दिया है जैसे कि गति,स्थिति,भ्रादि 
कार्य-विदेषो का निर्णय होजाने से तथा सभी प्रकारों करके वास्तविक रूप से उन धर्मादिको में ( के ) 
बाधक प्रमाणों का प्रभाव हो जाने से भी धर्म प्रादि द्रब्यों के समूह को सिद्ध कर दिया गया है । 
प्र्थात्‌-धर्म प्रादि करके हुये गति झ्रादि कार्यों के समान काल द्रव्य करके भी वर्तता नामक काय हो 
रहा है और “'प्रसम्भवद्वाधकत्वात्‌ सत्वसिद्धि:,, काल द्रव्य का कोई वाधक भी नही है । 


सांप्रत सवेषां धर्मादीनामनुमेयार्थानामालुमानिकी ग्रतिपत्तिः श्रश्नसामर्थ्यादुपज्ञाता 
प्रत्यचा्प्रतीतिवन्‍न वाध्यत इत्युपसंहरन्नाह । 

जिस प्रकार प्रत्यक्ष प्रमाण से जाने हुये घट भ्रादि श्रर्थों की प्रतीति का वाधक कोई नही है 

उसी प्रकार “गतिस्थित्युपग्रहौ घर्माधर्भयोरुपकार ” इस सूत्र से प्रारम्भकर 'वर्तना परिणाम क्रिया 

परत्वापरत्वे च कालस्य”यहा तक के सुत्रों की सामर्थ्य से अनुमान करने योग्य घम्म,प्रधर्म श्रादि सम्पू- 


णे पदार्थों की अनुमान प्रमाण से होने बाली प्रतिपत्ति उपज चुकी भी किसी प्रमाण से वाधी नही 
जाती है । इस प्रवसर पर इसी बात के प्रकरणको संकोचते हुये ग्रन्थकार भ्रग्रिम व।त्तिकको कहते हैं । 


एवं सर्वानुमेयार्थप्र तिपत्ति्न वाध्यते। 
सूत्रसामर्थ्यतो जाता प्रत्षार्थप्रतोतिवत । ॥५८७ 


यद्यपि धमं,प्रधम,प्राकाश भौर कालाणयें ध्रत्यन्त परोक्ष हैं, हों। कितने ही पुद्गलोका प्रत्यक्ष 
होता है फिर भी पुदूगल का बहुभाग अस्मदादिको को परोक्ष है, स्वय अपने जीवका प्रत्यक्ष भले हो 
होजाब किन्तु सामान्य जीवो का सम्पूर्ण जीवो का प्रत्यक्ष होजाना श्रलीक है, हा बोलना,चेष्टा, भ्रादि 
स्रे कतिपय जोवो का म्रनुमान किया जे सकता है। यह भच्छी बात है कि अतज्ञानसे सम्पूर्ण द्रव्यो की 
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प्रतिपत्ति हो आती है तथापि श्रकाण्ड विद्वाम्‌ श्री उमास्वामी महाराज के इन सूत्रों की सामथय से 
प्रमुमान करने योग्य सम्पूर्णा छहों दर्यों की इस प्रकार होचुको प्रतिपत्ति तो किसी भी प्रमाण करके 
गांधी नही जाती है जैसे कि हथेली पर॑ रखे हुये श्रामलेके समान प्रत्यक्ष किये आरहे पदार्थोंको प्रतीति 
निर्वाध है। भ्र्थात-सूत्रकार महाराज ने बड़ी विद्वत्ता के साथ ज्ञापकरलिंगों करके ग्रतीव परोक्ष धर्मा- 
दिकोका निर्वाध अनुमान करा दिया है। प्रास्तिक पुरुष थोडासामी विचार करेंगे तो कुशलता पूर्वक वे 
धर्मादि द्रव्यों को बाधारहित समभ जाय॑ंगे। 


यो स्थूल घुद्धि वाले जीव तो प्रत्यक्ष किये जा चुके पदार्थों का ही अपलाप कर दें तो कोई 
क्या कर सकता है? शरीर मे रक्त को सदा गतिमात्‌ रखने वाली शक्ति प्रवश्व माननी पड़ेगी । हड्डी, 
मास,भ्रादिको स्थिर रखने बाले प्रयत्न भी स्वोकार करने पडते हैं। भोजन,पान,वायु,ग्रादिको ब्रवगाह 
देने वाले कारण भी शरीर मे विद्यमान हैं, पुदूगल पिण्ड-प्रास्मक तो शरीर है ही। जीवित शरीर मे 
भ्रात्म-द्रव्य को सभी इष्ट कर लेते हैं, भ्न्न प्रादि को पचाने या रस भ्रादि को यहां वहां योग्य भ्रवयवों 
में पहुं चाने प्रथवा ब्रवयवों को जीण कराने वाले पदार्थ भी इस शरीर मे पाये जाते हैं। इसी प्रकार 
लोक मे छहो द्रव्य भरे हुये हैं यदि किसी को स्वब॒द्धि की न्‍्यूनता से उनका परिज्ञान नहीं होय तो 
इसमे पदार्थों का कोई दाष नही है खरहा (खरगोश) यदि कानो से ध्राखो को दुवकाकर प्रत्यक्ष पदाथों 
को नही देखे एतावता उन पदार्थों की प्रसत्ता नही मानी जायगी,ग्रथवा उध्णास्पर्श वाले और नाड़ी 
की क्रिया को रखने वाले शरीर को कोई कुवैद्य मृत शरीर कह रहा यदि उसमे चेतन्य का अनुमान 
नही कर सकता है इतने ही से उस शरी र-वर्त्ती जीव का अभ्रभाव नहीं मान लिया जाता है। स्वञ्ञ 
प्रणीत प्रागम और गति,उपग्रह,श्रादि लिगो से उपजे प्रनुमानोक रके अ्रथवा सवज्ञ प्रत्यक्ष करके धर्म 
भ्रादि द्रव्यों की निर्वाध प्रसिद्धि होरही है । 


न हि धर्मास्तिकायाथनुभेयाथप्रतिपचिरस्मदादिसध्रत्मक्षेण वाध्यते तस्य तदविषय- 
त्वात्‌ ने सति धर्मादयाउलुपलन्धे; खरशू झगवदित्याद्नुमानेन वाध्यते इतिचेश्व,तस्याप्रयाजक- 
त्वातू | परचेताबृस्यादिना व्यभिचार।त्‌ । दृश्यानुपलब्वि. पुनरत्र।सेद्वेव सवंधा धर्मादीनाम- 
स्मदादिमिः प्रत्यक्षतोंनुपलम्फ्तात्‌ । कालात्ययापदिष्टश्न द्ेतुः प्रभाखभूतागमावादितपक्षनिदें- 
शानंतर प्रयु कजाद एउत्र वितश्रतीतिमोचरायप्रकाशिनः प््रकारादय; प्रेध्ाव्तां सतोज्रार्ड 


इति स्तुबंति | 


प्रनुमान करने योग्य धर्मास्तिकाय, भ्रधर्मास्तिकाय, थादि भ्रथों को होरही प्रतिपत्ति कुछ 
हम लोगो के प्रत्यक्ष करके वाधित नही होतो है। क्योकि हम लोगो का प्रत्यक्ष उन धर्म भ्रादिको को 
विषय ही नही कर पाता है, जो ज्ञान जिस पदार्थभो विषय हो नही कर पाता है। वह उसका साधक 
या वाघक क्या होगा ? जैसे कि भास लोदने वाला गंवार पुरुष किसी वंज्ञानिक के गृढ़ रहस्यो पर 
कोई उपपत्ति या भ्नुपपत्ति नहीं दे सकता है। कोई पण्डित महा धर्म भादि द्रब्यो का वाधक भनुमान 
प्रमाण यो उपस्थित करता है, कि धर्म श्रादिक द्रव्य ( पक्ष ) नही है ( साध्य » उपलब्धि नही होने से 
( हेतु ) गधे के सीग समान ( झन्वय हृष्टान्त )। भथवा धर्म भादि द्वव्य नहीं हैं, ( प्रतिशा ) क्योकि 
इनके द्वारा किये माने गये गति, स्थिति प्वादि कार्य संद परे दक नियत या उपादान काररखो करके ही 
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निष्पन्न होज़ायंगे, साधारण कारणों की भ्रावश्यकता नही है। ( हेतु ) इत्यादिक अनतुमानों करके प्र 
प्रादि वाध डाले जाते है| ग्रन्यकार कहते है, कि यह तो नहीं कहना क्योकि वह ग्रनुपलब्धि हेतु अपने 
साध्य का प्रयोजक नही है। अनुकूल तक नही होने से | श्रपने नियत गढ़ लिये गये नास्तित्व साध्य को 
नही साथ पाता है। तथा दूसरे जीवोके चित्त की ब्ृत्तिया, कंपणों के घन, ग्रुप्त रोग, श्रादि करके 
व्यभिचार होजायगा कुटिल मायाचारियोकी जित्त वृत्तिका बडे बडे बुद्धिमानोको पता नही चलपाता है 
कृपणा के धन का परिज्ञान दूसरे पुरुषो को नहीं होता है। कई भिलारियों के पास हजारो रुपये पाये 
गये सुने जाते है। अपने अपने छोटे छोटे रोग भ्रौर दूसरो के ग्रुप्त रोग नही दिखते हैं, फिर भी इस 
प्रनुपलब्धि से उतका भ्रभाव नही मान लिया जाता है । 


हाँ देवने योग्य होरहे पदार्थों की अनुपलब्धि से उनका झ्रभाव साधा जा सकता है, किस्तु 
वह दृश्य की ग्रनुपलब्धि तो फिर यहा श्रांसद्ध हो है। क्योंकि प्रस्मदादि जीवों करके धम आादिको 
की प्रत्यक्ष प्रमाणा से सबंथा उपलब्धि नही हासकती है। अ्रत. देखने योग्य नही होने से हृश्यानुपलब्धि 
हेतु स्वरूपासिद्ध हेत्वाभास है। तथा यह गनुपलब्धि हेतु वाधितहेत्वाभास भी है क्योकि प्रमाण भूत 
ग्रागम से भ्रवाधित हो रहे धर्म ग्रादि पक्षा के कथन हा चुकने के श्रनन्तर प्रयुक्त किया गया है ''काला- 
त्ययापदिष्ट' कालातीत ” इस प्रकार वाधा रहित हारही प्रतीतियों के विषय- भूत श्रर्रों के प्रकाशने 
वाले सूत्रकार श्री उमास्वामी महाराज और श्री समन्तभद्र, श्रा श्रकलक देव, झ्रादिक ग्राचाय त। हित 
अ्रहित, को विचारने वाले प्र क्षावान्‌ पुरुषा के स्‍तवन करने याग्य है। इस कारण ग्रन्थकार भक्ति वश 
होकर उन ग्राचार्यो की ध्तुति करते है। अ्रतीन्द्रिय अनेक सूक्ष्म पदार्थों की निर्वाब्ष प्रतिपत्ति कराने 
वाले ठास आचार्यों के ऊपर क्ृतज्ञ विद्वानों की श्रद्धा हाजाना श्रौर उन की स्तुति करना स्वाभ।विक 


ही है। 
निरस्तनिःशेषविप ज्साधनेर जीवभावा निखिल: प्रसाधिता:। 
प्रपंचतो येरिंह नीतिशालिमिर्जयंति ते विश्वविपश्चितां मता; ।४६। 


सम्पूर्ण विपक्ष यानी वाधकों का निराकरण कर चुके सभीचीन साधनों करके जिन नीति, 
न्‍्याय-शाली सूत्रकार ग्रादि महाराजो ने विस्तार के साथ सम्पूर्ण प्रजोवपदार्थों को यहाँ वाईसमे सूत्र 
तक पाचवे भ्रध्याथ मे भले प्रकार प्विद्ध करादिया है, जगत्‌ के सम्पूरं विद्वानों के यहा मान्य होरहे वे 
प्राचाये महाराज जयवन्ते होरहे है। ग्र्थात्‌ृ-धन्य है वे श्राचार्य महाराज जिन्‍्होने व्याय पूर्वक समी- 
चीन युक्तियो करके धर्म आ्रादि श्रजीव पदार्थों की प्रमाणों से सिद्धि करा दी है, ऐसे तत्वज्ञान के बोधक 
विद्वानों को सभी शिरसा मान्य करते है, वे महामना: सद्‌ गुरु इस मवंदा सर्वहित--कारणो क्रिवआ 
करके जयवन्ते होरहे हैं । 


इति पंचमस्या/ध्याय य प्रथमम,छ्विकम । 


इस प्रकार पाचवें अध्याय का श्री विधान द स्थामो कृत पहिला अकर रा-्सभूह-स्वरूप 
पहला आन्हिक यहांतक समाप्त हुआ | 


इसके आगे भन्‍य प्रकरणों का प्लार्स्य किया आयगा । 


पैंचमं-प्रंध्याय॑ २७६ 


अतिशपितमहलाएुलमात्रेण भिन्न । 
समथंधनचतुरल व्योमवत्युदूगलाणु ॥ 
अनुमितमुपकारेद््रव्यम/त्मादि चास्यान्‌ । 
जयति विपुलविद्यानन्युम।स्वामिसूरि: ॥ १॥ 


यहा कोई बविनीत शिष्य श्री उमास्वामी महाराज के प्रति जिज्ञासा प्रगट करता है कि गुरु 
जी महाराज जो आपने धम, श्रधर्म, श्राकाश, पुदू्गल, जीव श्रौर काल के उपकार बहुत अच्छे कहे हैं 
वे हमने समक लिये है किन्तु पुदूगल श्रापने नही कहा इंपा कर उसको समझाइये ऐसी शिष्य की नम्र 
जिज्ञासा प्रवतने पर सूत्रकार महोदय श्रग्नमिम सूत्र को कहते है । 


स्पशरसगंधवणंवन्तः पृद्गलाः ॥ २३॥ 


स्पर्श, रस, गन्ध, #र वर्गा ये गुणा जिन द्रव्योमे पाये जाते है वे पदूगल है। श्र्थात्‌ू-कोमल, 
कठिन.भारी, हलका, शीत,उच्ण, रूखा, चिकना, इन गश्राठ पर्यायों वाजा स्पश-गुगा और कडइुग्रा, चर- 
परा, कसायला, मीठा, झामला ( खट्टा ) इन पाच पित्र्तों को घार रहा रस गुणा है। मथुर में नुन- 
खरे का प्रन्तर्भाव होजाता है, दक्षिण मे नोन को मीठ कहते भी है | तथा सुगन्ध, दुर्गन्ध्र, दो पर्मायों 
को धार रहा गन्ध एवं काला नीला, पीला, सफेद, लाल, इन याच परिग्गामों का धारी वर्ण ये गुण 
पुदूगल के अनुजीबी गुणोम से है । एक गुणकी एकर समप्मे एक हो परिणति होनकती है, न्पून, ग्रधिक 
नही । स्पर्श गुग में इतनी विधेषता समझी जाथ कि कोमल, कठिन, भारी, हलका, ये चारो परिणाम 
पुद्गल स्कन्ध के है, परमाणु के नहीं। पुदूगल परमाणु में स्पर्श नाम के दो गुगा है, एक ही स्पर्शन 
इन्द्रिय द्वारा उन दोना गुगों के विवर्त ज्ञात टोजाते है। इस कारण दोनो का नाम एक स्परशगृगा रख 
दिया गया है, सहभावी नित्य होरहे प्रथम स्पर्श गुर की एक समय शीत या उष्ण हन दो यर्या ) मे 
से किसी भी एक पर्याय स्वरूप परिशति होगी शोर दूसरे रपशे गुणा का विकार एक समय मे चाहे 
चिकना भ्रथवा रूखा कोई भी एक होगा, यो पुदुगल मे स्पश्च॑न, रसना, प्राण, चक्ष इन चार इन्द्रियो 
से जानने याग्य पाच गुणों के नानाकालवर्त्ती सोलह या वीस परिणतियों मे से एक समय में पाच पायी 
जाती है। हा पुद्गल स्कन्धो मे सात परिणतिया युगपर्‌ हारहीं मात्रा ज।ग्रगो जैसे फ्ि सन्यूर्ण सारी 
झशुद्ध जीवो मे अना'द काल से तेरठमे गुणस्थान तक योगशज्ञक्ति पायी जातो है, अथवा प्रनादि काल 
से चौदहमे गुणस्थान तब, पर्याप्ति शक्ति पायी जाती है पश्चात्‌ शुद्ध जीवमे उक्त दो , पर्याय शक्तिया 
बिनश जाती है, उसी प्रकार स्कन्ध अवस्था में पुदूगल के दो पर्याय शक्तिया उपज जानी है एक का 
परिणाम एक समय मे हलका या भारी दोता मे से कोई भो एक होगा और दूसरी का विवर्त एक 
समय नरम, कठिन दोनों मे से एक कोई भी होगा पुदुगल का शुद्ध भ्रवस्था होजाने पर परमाणुप्रो में 
वे दोनो पर्याय शक्तिया विधघट जाती है। 


... स्पर्शभहणमादौ दिपयबलदशन'द्‌ । सर्वेषु दि विपयेषु रसादियु स्पशस्य दलं 
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२१० हलोव -वा तिके 


द्र्यि कर + । शेर ब्क कक 4 
दश्यते स्पष्टप्राहिष्वि द्वियंपु स्पशेश्यादो ग्रदणव्यक्ते।,सर्व सवा रितोवग्रदशोर्यत्वा च्चादो स्पशेस्य 
ग्रहश ! 


इस सूत्र में सब की प्रादि मे स्पर्श का ग्रहण किया गया है क्प्रोकि स्र्श नामक विषय का 
बल अधिक देखा जाता है, सम्पूर्ण रस, गन्ध आदि विषयोमे स्पर्शका बल प्रधान देखा जा रहा है। छुपे 
जा चुके पदार्थों को ग्रहणा करने वालो इन्द्रियो में स्पर्श का ग्रहए प्रादि मे व्यक्त रूप से हो जाता है। 
प्र्थात्‌-- “ पुद्ठु सुशोदि सह' अपुट्र पुण पस्मदे रूव | फास रम व गध वद्ध पु वियाणादि ” इस 
क्रम प्रनुसार कतिपय इन्द्रियविषयों का शरीर के साथ स्पर्श होते हो ग्रादि में फट स्र्श छू लिया जात 
है । एक वात यह भी है कि यह स्पर्श सम्पूर्णा ससारी जोबोके ग्रद्गा करने धोर्य है, रस भ्रादिको केवल 
श्रस ही ग्रहरा ( सम्बेदन ) कर सकते हैं । किन्तु त्सो से असल्यात लोकगुणे पृथित्री, जल, तेज, वायु, 
काथ के जीव और त्रसो से या उक्त बार धातु से प्रनन्तातन्‍्त गुरों वतस्‍्पपि काथ के जीव है, ये 
सभी ससारी जीव स्पर्शन इन्द्रिय द्वारा स्यश का ज्ञान कर लेते है, प्रतः ग्रादि में स्पर्शका ग्रहण किया 
गया उचित है ! 

रसग्रहरा मारी प्रमज्यते विषयवलदशनान्‌ स्पशंसुखनिरुससुक्रेष्यपि र्मव्यापारद 

शनादिति चेन्न, स्पर्श सति तद॒व्यापारात्‌ । तत एवानंतरं रसत्रचन, स्पशग्रद गानतरभावि हि 
रसग्रदणं । 


यहा कोई पण्डित कराक्ष करता है कि यो तो आऋादि में रस के ग्रहण करने का भी प्रसग 
प्राता है, कारण कि रसयुक्त पदार्थों के रस विषय की सामर्थ्य भी भ्रधिक देखी जाती है । स्पर्शके सुख 
में उत्कण्ठा रहित हो रहे भी जीवो मे रख का व्यापार देखा जाता है। मंथन सज्ञा, कामपुरुषार्थ, 
झनुक्ल छूना, इन क्रियाप्रो से उदायीन होरहे प्नेक जीत प्र म के साथ रसीले पदार्थके रस का आस्वा- 
दन करते देखे जाते है, भल्रे हो स्पर्श का जानने वाले जीत्र गिनती में प्रधिक होय एतावता रस का 
बल न्यून नही होजाता है शक्तिशाली पदार्थों के भाक्ता जीव जगत्‌ मे थोडे ही हुम्ना करते है। ग्रन्थकार 
कहते है कि यह तो नहीं कहना क्‍यों कि स्पर्श के हा चुकने पर ही उस रस का व्यापार देवा जाता है 
तिस ही कारण सूत्रकार ने स्पर्श के भ्रव्ववहित पीछे रस को कटा है जिस कारण से कि स्पश-ग्रटण 
के प्रतन्तर होने वाला रस का ग्रहण है । 


रूपांस्प्राग्ग धवचनमचाघुपत्वात्‌ अन्ते वश ग्रहण स्थौल्ये सति वदुपलब्धे: । नित्य- 

गयोगे मताविधानात्‌ चौरिणों न्यग्राघा इत्यादिवत्‌ स्यर्शादिसामान्यस्य नित्यया गात्पुद्गलेपु | 
रूपसे पहिले गन्धका निहूपएण करना तो यो उचित है कि गन्धका चक्ष, इन्द्रिय-जन्य 
प्रत्यक्ष नही हो पाता है | अन्त में वर्णा का ग्रदण किया जाता है क्‍्याकि स्थुलता होने पर उस रूप की 
उपलब्धि हो पाती है। प्रशस्त, नित्ययोग, पुष्कल, निन्‍्दा, अ्रतिशय, श्रादि श्रनेक अर्थों को मतुष्‌ प्रत्यय 
हता है किन्तु यहा सदा योग बने रहने के श्रथ॑मे मतुप्‌ प्रध्ययका विधान है जैसे कि नित्य ही क्षी रका 
याग रखने वाले बड़ के पेड है, यहा मत्वर्थीय इन प्रत्यय नित्ययोग भ्रथ॑मे हो रहा है, श्ञानवान्‌ प्रात्मा, 
गुरपर्यायवरद्द्ब्य, इत्य' दि स्थलो मे नित्य योग भ्र्थ को कह रहा मनुप्‌ प्रध्यय है। इसी प्रकार भ्रनादि 
काज़ से पुदुगलो मे स्पर्श म्रादि गुर का सामान्य रूप से नित्य योग हो रहा है, भ्रत " स्पशरसगन्त्- 


पंचम-पअध्याय २११ 


वरण|वन्त, पुदूगला ” यह सूत्ररचना समीचीन हो रही सम ली जाय । 
अथ स्पर्शादिमंतः स्यु; पुदूगला इति सचनात्‌ । 
चित्यादिजातिभेदानां प्रकल्पननिराकृति: ॥ १ ॥ 


स्पर्श झ्रादि गुणों वाले पुदूगल होते हैं इस प्रहार सूत्रकार द्वारा सूचना कर देते से अत्र 
पथिवी, जन, ग्रादि भिन्‍न भिरते जातियों के द्रव्गों की बढिया मानो गधों कल्पना के निराकरण ऋर 
दिया ज्ञात है। श्रर्थात-- बैशेषिको ने एक पुद्गल तत्व को नहीं मानकर पृथिवी, जल, तेज, वायु, 
इन चार ज्ञाति के न्यारे न्‍्यारे चार द्रव्य स्वोकार किये हैं “पृथिव्यपस्तेजो वायुराकाश कालो दिता- 
त्पा मन इति नव द्रव्याणि ५॥ ” वैशेषिक दर्शन के पहिले अध्याय का पांचिवा सूत्र है। तत्वान्तर 
होने से इनका परस्पर में उपादान उप।देय भाव भी नही मात्रा गया है किल्नु यह सर्वधा अलीक है। 
क्रायु से मेघ बन जाता है, मेघ जल से काठ पत्थर श्रत्त, झादि उपन्न जाते है। लक्कड जलाया गया 
अग्नि हो जाता है, दीप कलिका का उत्तर परिणाम काजल बन जात; है पेट मे चनो की वायु बन 
जाती है, जल से मोती हो जाता है इत्यादि रूप से पृथिवी आदि का परस्पर में उपादान उादिय भाव 
देखा जाता है अत, विज्ञान मुद्र। से भी एक पुद्गल तत्व की धिद्धि प्रतिवाय्र हो जातो है । 

प्रथिव्यप्तेजोवायवो हि पुद्गलद्रव्यस्य पर्यायाः स्पर्शादिमत्वात्‌ ये न॒तत्पर्यायास्ते 

न स्पर्शादिमंतों दृष्टा यथाकाशादयः स्पर्शादिमंतश्च पृथिव्यादय हृ,त तज्बातिमेदानां निरा- 
करण पिड्धं । 

पृथिवी, जल, तेज, वायु, ये ( पक्ष ) पुदगल द्रव्य की पर्यायें हैं ( साध्य ) स्पर्श, रस, श्रादि 
गुग वाली होने से ( हेतु ) जो पदार्थ उस पुदंगल की पर्याय नहीं हैं वे स्पर्श प्रादि गुणों वाल भी नही 
देखे गये हैं जेसे कि प्राकाश, काल, झ्रादिक हैं ( व्यतिरेक ृष्टान्त ) पृथिवी आदिक जब कि स्पर्श प्रादि 
गुण वाले है; उपनय ) अत. वे पुद्गल के पर्याय निर्णीत हो जाते है (निग मन )। इध भ्रनुमान द्वारा 
उस प्रृथिवी श्रादिक जातिणो के भेद से भिन्न भिन्‍न माने जा रहे पृथिवी ग्रादि विशेष तत्वान्तरो का 
निराक रण सिद्ध हुआ । 

नन्वय॑ पद्चाव्यापक्रो हेतुः स्पर्शा दिजले गंधस्यामावात्ते जसि गंधरसयो! वायो गंब- 

रसरूपाणा मनुपलब्धेरिति ब्रुवाएं प्रत्याह | 

यहा बशेषिक का पूर्व पक्ष है कि श्राप जैनो का कहा गया स्पर्श ब्रादि से सहितपना या 
* तद्त्वं तदेव” इस नियम अनुसार स्पर्श श्रादि यह हेतु पूरे पक्ष मे नही व्याप रहा है, पक्ष के एक 
देश मे बृत्ति श्रौर पक्ष के दूसरे देशो ) प्रवृत्ति होने से भागासिद्ध हेस्वाभास है, कारण कि पक्ष किये 
जा रहे पृथ्वी, जल, तेज, वायुयो मे से पृथिवी मे तो स्पर्श झादि चारो रह जाते हैं किन्तु जल मे 
गन्ध नही है, तेजो द्रव्य मे गन्ध श्रौर रस इन दो का ग्रभाव है। वायुमे गन्ध, रस, और रूप तीनो की 
उपलब्धि नही है | वैशेषिक मत अ्रनुसार “ वायोन वंकादशतेजसो गुणा:। जलक्षितिप्राणभृतां चतु- 
देश | दिवकालपो' पंच षडेव चाम्वरे, महेश्वरेष्टो मनसस्तथव च ||” पृथिवी मे रूप, रस, गन्ध, स्परशं, 
सरूया, परिमाण, पृथक्त्व,संयोग, विभाग, परत्व, भ्रपरत्व, गुरुत्व, ने मित्तिकद्रज॒त्व, वेग यों चौदह गुण 
माने गये हैं भौर जल मे रूप, रस, स्पर्श, सख्या, परिमाण ,पृथक्त्व, सयोग, विभाग, परत्व ,अ्रपरत्व, 
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गुरुत्व, सासिट्विवद्रवत्व, वेग, स्नेह ये चौदह गुणा वत रहे कल्पित किये गये हैं तथा तेजो द्रव्य में रूप 
स्पर्श, सरया. परिमाणा, प्रृथबत्व, संयोग विभाग, प्रत्व, अपरत्व, नैभित्तिकद्रवत्व, वेग, ये ग्यारह 
गुण स्वीकार किये गये हैं एवं वायु द्रव्य मे स्पर्श, सख्या, परिमाणा, पृथवत्व, सयोग, विभाग, परत्व, 
झपरत्व, वेग ये नौ गुर वर्त रहे इष्ट किये गये है ' इस प्रकार कह रहे वेशेषिक पण्डित के प्रति 
श्री विद्यानन्द स्वामी भ्रग्मिम वात्तिक द्वारा समाधान वचन क्रो कहते है। 


नाभावो उन्यतमस्यापि स्पर्शादीनाअदृश्तिः । 
तस्यानुमानसिद्ध लात्खाभिप्रेतार्थतत्तवृत्‌ ॥ २ ॥ 


स्पर्श आदि चारो यु घ एक दूसरे के अविनाभावी है स्पर्श आदि चारो मे से किसी एक की 
भी प्रज्ञान-वश प्रनुपलब्धि होजाने से कट उसका प्रभात्र नहीं कह दिया जाता है। प्रतिज्ञा ) जब 
कि उन में से अ्रन्तरग, यहिरग, कारणो के नहीं मिलने के कारणा नहीं देखे जाग्हे उस किसो एक 
(या दो, तीन ) को अनुमान प्रमाण द्वारा सिद्धि कर दी जाती है ( हेतु ) अपने अपने दर्शन शास्त्रों 
प्नुसार ग्रभीष्ट तिये गये अ्रनेक गपत्यक्ष पदार्थों का जेंसे तवरूपेरा सदुभाव मानना पड जाता है। 
( प्रन्वय हृप्टान्त ) श्र्थात्‌-सभी पदार्थ तो किसी भी दार्णनिक पण्डित को प्रत्यक्ष गोचर नही है, 
प्रकाश, काल, परमाणु, स्वर्ग अपवर्ग, प्रत्यभाव, महापरिमाण ईश्वर, अनेक जीव आत्मायें मन, 
विशेष पदार्थ इनका वंशेषिको ने सर्वज्ञ के प्रतिरिक्त युप्मद[दिको को प्रध्यक्ष होना नहीं माना है। 
किन्तु इनकी अनुमानों से सिद्धि कर दी जाती है। छिपे रले हुये भा कस्तू री य। इन्न की गन्घका निकट 
देश मे प्राण इन्द्रिय द्वारा प्रत्यक्ष होजाता है, अपने आश्रय भूत पृथिवी को छोड कर अकेल' गन्ध गुगा 
तो श्लाण में घुस नही जाता है, गुण मे क्रिया भी नहीं मानी गयी है, द्रव्य के 'वना भ्रकेला गु॒ठह 
नही पाता है। श्रत. गन्धगुण वाले परृथित्री के स्कन्च हो शीशी से तिकल रहे मानने पढड़े'गे अथवा जन 
सिद्धास्त अनुसार शीशी मे से सुगर्धित पदार्थ नही भी निकले फ़िर भी उस सुगन्बित वस्तु को निमित्त 
पाकर दूर तक फंल रहे पुद्गल पिण्ड सुर्राध होजाते है। किन्तु उन नासिका के निकटवर्त्ती युगन्धित 
पुदुगलो की गन्ध का जैसा प्रत्यक्ष होजाता है, बसा उनके रस, स्पशे, या रूप का इन्द्रियों द्वारा उप- 
लम्भ नही होपाता है। इस भअ्रवस्तर पर वेशेपिक जेसे उस सुगन्धित पृथिवी में रूप आदि चारो /) 
स्वोकार कर लेते है, नही दीखना होने से गन्ध्वानु द्रव्य मे तीन गुणों का अभाव नहीं कह दिया जाता 
है, उसी प्रकार जलमे गध, तेज मे गन्ध, रस, तथा वायु में गन्ध, रस, रूप, गुणों का प्रभाव नही कह 
कर सदूभाव स्वीकार करना प्रनिवाय है। 


किध्य प्रत्यक्ष निव्वत्तर नुपलब्धर।हो|सूत्सकलप्र मार निगृ त्तः १ प्रथमा चेन्न ततः 
सलिलादिषु स्पर्शादीना मन्यतमस्याप्यम।व ।९ दुध्यत्‌ | रमिग्नेतेनालीद्वियण धर्मादिनानकांतात्‌ 
तस्यानुमानसिद्ध स्वेप्तु गधस्थ, तेजसि गधरसयो;, पवन गंघरसरूपशामनुम।/नसद्धस्वमस्तु। 
तथादि आपो गधवत्यस्तेजो गधरसबद्वायु; गंधरसरूपवान्‌ स्पश५-।त्‌ एृथ्वाबत्‌। 


वेशेषिको को श्राचयें पूछते है कि वायु श्रादि मे स्पर्श, रस, श्रादिको की प्रत्यक्ष प्रमाण 
द्वारा उपलब्धि नही होना यह यहा मानी गई अनुपलब्धि क्या भला श्केले प्रत्यक्ष प्रमाण वी निर्शुत्त 
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है भ्रथवा क्या सम्पूर्ण प्रमाणों की निषृत्ति है? बताझ्रो | यदि पहिली प्रत्यक्ष प्रमाणत्ी निवृत्तिको 
झ्रनुपलव्धि पकडागे तब तो उस प्रत्यक्ष की प्रनुपलब्धि से जल भ्रादि पदार्थों मे स्‍्पश आदिको में 
से किसी भी एक का भो अभाव विद्ध नहीं होसकेगा। ग्रनुमात को प्रभाण मानने वालो के 
प्रति अ्रतुमान से जलादि में गन्धादि की सिद्धि करदी जायगी । तथा वह प्रत्यक्षानुपलब्धि हेतु 
स्वय वैशेषिको के यहा भ्रमीष्ट होरहे भतीन्द्रिय पुए्य, पाप परमाणु, मन अादि करके व्यभिचारी 
होजायगा. प्रसर्वज्ञ पुरुषोक्ो धर्मादिको का प्रत्यक्ष नटीं होता है फिर भी उनका सदभाव वेज्ेषिको 
ने स्वय माना है। जनो के यहा भी धर्म प्रादिक अतीन्द्रिय पदार्थकी सत्ता स्वीकार की गयीहै। 
यदि उन पुण्य श्रादि प्रतीन्द्रिय पदार्थों की प्रनुमान से सिद्धि होना इष्ट किया जायगा तब तो जल 
में गन्ध की, तेजो द्रव्य मे गन्ध और रस की, तथा वायु में गन्ध, रस, रूप गुण) की भी भ्ननुमान से 
सिद्धि करली जाझ्नो, इसका ग्रधिक स्पष्टीकर ग़_ यो समझ लिया जाय कि सम्पूर्ण जल ( पक्ष) गन्ध 
वाले ( साध्य ) स्पशवाले होने से ( हेतु प्रथ्वी के समान ( अ्रन्वय दृष्टान्त )। तथा तेजो द्रव्य ( पक्ष ) 
गन्ध, रस, गृग्गो वाला हे । साध्य ) स्पशवान्‌ होने से ( हेतु प्रृथिवी के समान ( ग्रन्वयदृष्टान्त ) । 
एवं वायु ( पक्ष ) गन्ध, रस, रूये, गुगो वाला है ( साध्य ) स्पश वाला होने से ( हेतु ) प्रथिवी द्रव्य 
के समान ( प्ररवय प्टानत )। 


कॉलास्ययापदिष्टो हेतुः प्रत्यक्षागमविरुद्धपक्तनिदशानंतर प्रयुक्तत्वात्‌ तेजस्थ्नुष्ण- 
त्वे साध्ये द्र्यन्यवरिति चेत न नायनरश्मिष्वनुद्‌ भूतरू स्पश विशेषे साध्ये तजसत्वहेतो; काला- 
स्ययापदिष्टत्वप्रसंगाव । 


वेशेषिक कहते है कि जैनो को ओर से कहा गया यह स्पर्शवत्व हेतु वाधितहेत्वाभास है क्‍्यो- 
कि प्रत्यक्ष प्रमाण और ग्रागम प्रमारासे विरुद्ध होरहे पक्षनिर्देश के प९चात्‌ वह हेतु प्रयुक्त किया गया है 
जैसे कि अग्नि मे भ्रनुष्णापना साध्य करने पर प्रयुक्त किया गया द्रव्यत्व हेतु वाधित है इसीप्रकार 
प्रत्यक्ष प्रमाण से जल में गर्व नही सू धी जा रही है, भ्रग्निमे गन्‍्ध या रस का इन्द्रियों से प्रत्यक्ष नही 
होगहा है, वायुमे भन्ध, रस, रूपो की प्राण, रसना, शौर चक्षु से उपलब्धि नही होती है। तथा हमारे 
वेशेषिक शेन के द्वितीय ग्रध्यायमे यह सूत्र है ''रूपरसगन्धस्पशंवती पृथिवी” १॥ रूपरसस्पशवत्य 
प्रापो द्रवा स्निमधा, ॥२॥ तेजो रूपस्पर्शवत्‌ ॥३॥ स्पशवान्‌ वायू' ॥४॥”इस भ्रागमसे भी जैनोका हेतु 
बाधित है । 


ग्रन्थकार कहते हैं कि यह तो नही कहना क्योकि यो तो मनुष्य श्रादि के चक्षु की किरणों में 
भ्रप्रकट रूप झ्रोर ग्रव्यक्त उष्णम्पर्श विशेष को साध्य करने पर तेजसत्व हेतु से वाधित हेत्वाभास- 
पन का प्रसग श्रावेगा भ्र्था तु-वेशेषिको ने चक्षु का तेजो द्रव्य से निर्मित होना स्वीकार किया है श्रौर 
तेजोद्रव्य मे उष्णुस्पश और भासुर रूप गुण माने जा चुके हैं, दूरवत्ती पदार्थों के साथ प्राप्यकारी चश्नु 
इन्द्रिय की किरणों सयुक्त होरही मानी गई हैं । 


श्रव वंशेषिको के प्रति यह प्रइन उठाया जाता है कि पांचसी हाथ दूर रखे हुए पदार्थ को 
देख रही दोनो ग्राखोकी किरणों भला क्यो नही दीखती हैं ? रेलगाडी के ए जिन या मोटरकार मे लगे 
हुये विद्य त्‌ प्रदीपो की किरणों तो स्पष्ट दीव जातो है, इसी प्रकार चक्षु की तेजस किरणों का उष्णश 
स्पश और चमकदार शुक्ल रूप का प्रत्यक्ष भी होना चाहिये श्राप बंशेषिको ने तेजो द्वग्य मे रूप- स्पश्च, 


२९४ इलोक-वातिक 


दोनों का प्रनुदृभूतपना स्वीकार नहीं किया है, उष्णजल में घुसे हये तेत्नों द्रव्य के भास्वर रूप का 
भले ही प्रत्यक्ष नही होय किन्तु प्रतरिष्ट होरहे माने गये उस ग्रग्नि द्रव्य के उध्ण स्पर्श का प्रत्यक्ष रो 
रहा है, हा तेजोद्रब्ध माने गये सुबर्ण मे उष्णा स्पर्श के पनुद्भूत होते पर भी भास्वर रूप प्नुदभूत 
नही होरहा है। प्रब उस बात उत्तर दो कि ग्राखो की दूरवर्ती पदार्थ तक पहुँच रही मध्यवर्ती ते ।स 
किरणों के भास्वर रूप और उष्ण स्पश्श का प्रत्यक्ष क्यो नहीं होता है ? । 


इस पर वेशेषिक यह अनुमान कह कर समाधान करते है कि चक्षु री किरणो में रूप, रस हाज्, 
प्रवश्य हैं भले ही वे अनुद्भूत होय, कारशा कि वे चक्षुरी किएों तेजोद्रव्यकी बन' ई है। इस पर हम 
जैनो का कहना है कि जैसे जल में गन्ध को साधने पर य्र' तेजो द्रव्य में गन्ध और रस गुर के साधने 
पर ग्रथवा वायु मे रस, गन्ध, रूपो से सहितगना साध्य करने पर प्रयुक्त किये गये स्पशेवत्व हेतु को 
प्रापने वाधित कह दिया है और प्रत्यक्ष या आगम से विरोध दिखलाने का दुस्‍्साहस किया है इसी 
प्रकार मनुष्य प्रादि के चक्षु की किरणों मे अ्रनुदभूत रूप स्पर्शों के साधने पर कहा गया तुम्हारा तैज- 
सत्व हेतु भी वाधित क्‍यों नही होजावे ? प्रथम तो मनुष्य. कबूतर, विडिया आदि की ग्राखा में किरणों 
ही नही दीखती हैं यदि बिल्ली, व्प्रात्र, कुत्ता, बैल आदि की ग्राखो में किर भी मान ल जाय तो 
उनका चन्द्रमा, ताराग्रो तक पहुँचना या वीसो कोस तक के पव॑तो तक पहुँचना ता प्रत्यक्षत्राधित है 
ही और उन मध्यदेश मे गे होकर जारही मानी गयी किरणो मे उष्य साश य। रूप का स्वांकार करना 
तो प्रत्यक्ष प्रमाण से नितानत वाधित है। 
जिनागम मे “'मूलुण्हपहा श्रग्गी प्रादावो होदि उण्ह्सहियपहा। प्राइच्चे तेरिच्छे उप्हृणापहा हु 
उज्जोग्रो ॥ २३॥(गोम्टसार कर्मकाण्ड ), मूल मे उष्णा होरहे भौर उष्णाप्रभा वाले पदार्थ को प्रग्निद्रव्य 
कहा है, सुबर्रा कथमपि अग्नि द्रव्य नही है तथेव झाखे या उनकी किरणों भी तेजोद्रव्यसे निमित नहीं 
है, ऐसी दशा में चक्षुत्गी किरणों में उष्शास्पर्श या भास्वरर्प स्वीकार करना वाधित पड जाता है. यदि 
प्रपने तेजसत्व हेतुकी अवाधित कहद्ठते हो तो हमारे स्परशवत्व हेतुको भी भ्रवाधित कहना पड़ेगा । न्याय 
मार्ग समान होना चाहिये ॥ 


तत्रागरमेन विरोधाभ।वात्तद्भावग्रतिपादनान्न दोष इति चेतू, तत एवान्यत्र दोषा 
माभूत । स्याह्वादागमस्य प्रमाणत्वमसिद्ध मिति चेन्न, तस्येत्र प्रामाए्यसाथनात्‌। यौग।गमस्येत 
€ तर 
सवत्र दृष्टेष्ट विरुद्धत्वेन प्रामाण्यानुपपत्त: | 


यदि वेशेषिक यो कहै कि चक्षु.की किरणोमे प्रनुदुभूत रूप या स्पशके मानने पर स्थूल प्रत्यक्ष 
से भले ही विरोध श्ावे किन्तु श्रागम प्रमाण से काई विरोध नही आश्राता है, अत हमने नयन किरणों 
में रूप या स्पर्श के सदुभाव को अनुमान द्वारा कह कर भी समझा दिया है कोई दोष नही भ्राता है 
प्रथवा उन जल आदिये झ्रागम से विरोध नहीं प्रानेके का रण) उन गन्ध ग्रादिका भ्रभाव हो रहा समझा 
दिया है । यो कहने पर तो हमजन सिद्धान्तीभी श्रापको अतिपत्ति कराते हैं कि तिस ही कारणसे यानी 
प्रागमविरोध होने से प्रन्य स्थल पर भी कोई वाधा भागासिद्ध, व्यभिवार ये दोष नहीं प्राप्त होप्नो 
प्र्थातू-जल प्रादि मे गन्ध श्रादि को साध्य करने पर भी किसी समीवीन आगम से विरोध नही 
प्राता है, प्रत हमने पृथिवी, जल, तेज, वायु, चारो मे रूप, रस गन्ष, स्पश् , गुणों का सदृभाव साध 
दिया है । 


पंचमै-प्ध्याय ११५ 


यदि वैशेषिक या नैयायिक यों कहे कि जैनों के स्याद्वाद सिद्धान्त श्रागस का प्रमाणपत्र सिद्ध 
नही होसका | ग्रन्थकार कहते है कि यह तो नही कहना चाहिये क्योकि सत्यबात यह है कि उस जिना- 
गम को ही प्रमाणपन की सिद्धि होचुकी है ? पूर्वापर अविरोध, वाधकासम्भव, युक्तिसद्भाव, सम्वन्धा- 
भिधेय, शक्यानुष्ठान इष्टप्रयोजन-सहितपन, तत्वोपदेश, आ्राप्तोपज्ञता, अ्रनुल्लध्यता, दृष्टेष्टाविरोध 
आदि हेतुश्रो से जिनागम को ही प्रमाणपना सधता शोभता है प्रत्युत नैयायिक या बैशेषिको के आगम 
को ही सर्वत्र प्रत्यक्ष, भ्रनुमान, प्रमाणो द्वारा विरोध भ्राने का कारण प्रमाणपना नहीं बन पाता है 
भावार्थ-नवीन नैयायिक या प्राचीन नंयापिकों के मन्तव्यों मे भ्रनेक स्थलों पर विरोध आता है कोई 
वायु का प्रत्यक्ष मानते है श्रन्य पण्डित वायु का प्रत्यक्ष नही मानते है, वंशेषिक दर्शन के छठे प्रध्याय 
प्रथम श्रा न्हिकमे “एतेन हीनसम विशिष्टधा मिकेभ्यः परस्वादान व्याख्यातम्‌ ॥१२॥ तथा विरुद्धाना त्याग: 
॥१३। हीने परत्थाग:॥१४॥ समे प्रात्मत्याग' परत्यागों वा॥१५॥ इन सूत्रो द्वारा चोरी और हिंसा 
का विधान पाया जाता है जो कि पण्डित शंकरमिश्रकृत उपस्कार को देखने पर अधिक स्पष्ट 
होजाता है। 


युक्‍त्यनुगृह तस्वेन चागमस्य प्रामाण्यमनुसन्य मान; कथमितरेतराश्रयदोष॑ परिहरेत ९ 
मिद्ध ह्यागमप्रस्य तत्प्रतिपादकस्‍्य ग्रामाण्ये तत्र हेतोरतीतकालत्वामावसिद्धिः तित्सिद्वों च 
तदनुमानेनानुग्ृहीतस्य तदागमस्य प्रमाण्यसिद्धिरिति | स्याद्वादिनां तु सुनिश्चितासंभव दवा १- 
कप्रमागत्वेनागमस्य प्राम/|णयसिद्धों नायं दोप: | अत ए4 जलादिषु गंद्याद्ययावसाधने सवस्य 
देतारतीतकालत्व॑ प्रन्येतव्यं, तस्य प्रम'ण भूतजनागमविरुद्धत्वात्‌ । ततो न काल त्ययापदिष्टो 
हेतुः। नाप्यनेकां तिको पिप्षवृत््ममावात्‌ । 


तथा युक्तियों द्वारा ग्रनुग्रह को प्राप्त होरहेपन करके आ्रागम का प्रमाणापना स्वीकार कर 
रहा वेशेषिक प्रयने ऊपर आये हुये इस अ्रन्योन्याश्रयदोप का परिहार भला कंसे कर सकेगा ? कि उस 
चक्षुरश्मियो के अनुद्भूत रूप, स्पर्श, सहितपन के प्रतिपादक आगम का प्रमाणापना सिद्ध होचुकने पर 
तो उन चक्षू रश्पियों के अनुदृभूत रूप, स्पशें, सहितपन को साधने मे प्रयुक्त कियेगये तैजसत्व हेतु के 
वाधितपनेका अ्रभाव सिद्ध होय और हेतुके उस श्रवाधितपनकी सिद्धि हो चुकने पर उस निर्वाध झनुमान 
करके भरनुग्रहीत हो रहे उस श्रागम के प्रमाणपन की सिद्धि होसके । यह वंशेषिको के ऊपर परस्पराश्नय 
दोष त्रारहा है। हॉ स्पाद्वादियोके यहा तो वाधक प्रमाणोके असम्भेवपनेका बढिया निश्चय होचुका है 
इस कारण जिनोक्त आझागमके प्रमाणपत्रकी सिद्धि करनेमे यह इतरेतराश्रय दोष नही गाता है, इस ही 
कारण से जल आदि मे गन्ध प्रादि का प्रभाव्साधने मे कहे गये बेशेषिकों के सम्पूर्ण हेतुओ के ( मे ) 
बाधित हेत्वाभासपन का विश्वास कर लेना चाहिये क्योकि वह जल प्रादि मे गन्ध भझ्रादि का ब्र॒भाव 
तो प्रमाशभूत जिनागमों से विरुद्ध पडता है तिथ ही कारण से हमारा स्पर्शवत्व हेतु कालात्ययापदिष्ट 
( वाधित ) नही है और पूरे वक्ष या विपक्ष के एक देश मे बृृत्ति नही होने के कारण स्पर्शावत्व ह्वेतु 
व्यभिचारी भी नही है तथा पृथिवी, जल, तेज, वायुग्रो को पुदुगल द्रव्य की पर्याय होना साधने मे दिया 
गया स्पर्शादिमत्व हेतु भी निर्दोष है । 


अन्वयामातादममक ,हति चेन्न,- सर्वस्द' केवलण्यतिरकिण।5प्रयोजकर्वप्र संभात्‌ 


२१६ इलोक-वा तिफ 


साध्याविनामातनियम निश्चयात्‌ कस्यचिस्प्रयोजकत्वे प्रकृतहेतोस्तत एवं प्रयोजकल्वमस्तु । 
पुद्गलद्रव्यवर्पायत्व माबे ज्षित्यादीनां स्पशे+त्तामावनियमनिश्चयात्‌ । 


यहाँ कोई वैशेषिक ग्राक्षेप करता है कि अन्वयहृष्टान्त नही मिलनेके कारण जैनोका स्पर्शादि- 
मत्व हेतु अपने साध्य किये जा रहे पुद्गल द्रव्य की पर्याय हाने को नहीं साध सकता है, भरत: इस 
साध्य का ज्ञप्तिका रण नहीं है ग्रस्वयहृष्टान्त मे साध्य के साथ जिनकी व्याप्ति ग्रहण करली जाती है, 
वे ही हेतु अपने नियत साध्य के गमक होते है | 
ग्रवब॑ आ्ाचार्य कहते है, कि यह तो नहीं कहता क्योकि यो तो प्रमेयत्व ग्राद केबलान यी या 
अ्न्वयव्यतिरेकी धूम श्रादि हेतु भले ही! ज्ञापफक होजाय वि व्तु *जीवच्छुरीर सात्मक प्राशादिमत्वात्‌ 
लोप्टवत्‌” ' प्रथिवी इतरजलादित्रयोदशम्थों भिद्यते गन्धवत्वात्‌ जलादिवत्‌” इत्यादिक सम्पूर्ण केवल 
व्यपिरेकी हेतुओं की प्रयोजकता के रहितपन का प्रसंग आवेगा । नैयायिक यथा वेशेषिको ने त्रविध्यम- 
नुमानस्य केवलान्वयिभेदव ,|ँ विध्य तु भवेद्‌ व्याप्ते सन्‍्वयव्यतिरेंकत ॥ ग्रस्वयव्याप्तिरुक्त व व्यतिरेका द- 
थीच्मते” या कह कर केवलड्य तिरेकी लिग को इप्ट क्रिया है। यदि साध्य के साथ अविनाभाव स्वरूप 
नियम का निहचग्र हा रहने से क्रिसो भी वाहे जिस केवल ठतिरेकी हेतु का साध्य का प्रयोजक सान 
लिया जायगा तब तो तिस ही कारण यानी साध्यके साथ अपनी प्रत्यथानुपपत्ति का निश्चय हो जानेसे 
प्रकरणप्राप्त स्पर्शादिमत्व हेतुका भी प्रयाजकृपना स्वा|कार कर लिया जाग्रो, कारगा कि सध्य हारहे 
पुदुगल द्रव्य की पर्याथपन का अभाव होने पर पृथिवी प्रादिका को स्पशसहितता के श्रभाव रूप वियम 


का निश्चय हो रहा है “साध्याभावे साधताभावो व्यतिरेक,” । 
एतन सवप्रमाणनिव्वत्तिरनुपलब्धिरधिद्धा न तायादिपु गव्राद्यावमाधषिनीत्युक्त 
वेदितव्यं, प्रवचनस्पानुमानस्य च तदूभावावेदिनः प्रवृत्तः । 


इस सूत्र की दूसरी वात्तिक का विवरण प्रारम्भ करते हुये दा जिकल्प उठाये गये थे कि यह 
ग्रनुपलब्धि क्या प्रत्यक्ष प्रमाण को निर्वृत्ति है ? प्रथवा क्या सम्पृण प्रमाणों की निवत्ति स्वरूप है। 
पहिले विकल्प का श्रच्छा विचार कर दिया गया है, अत्र दूसरे विकल्प प्रनुसार ग्रन्थकार कहते है कि 
सम्पूरा प्रमाणा का निवृत्ति दोजाना स्वरूप अनुपलब्धि तो अ्सिद्ध ही है । नैयायिको का ग्रनुपलब्धि 
हेतु स्वरूपासिद्ध हेव्वाभास है, जब कि अनुमान प्रमाण या आगम प्रमाण ही जल आ्रादि मे गन्ध आदि 
के साधक विद्यमान है। प्रत, जल ग्रादि में मन्ध के श्रभाव को साधने वालो वह सर्व प्रमाण की 
निवुर्ति सिद्ध नही हासकती है। यो यह दूसरा विकल्प भी इस उक्त कथन करके कह दिया गया समझ 
लेना चाहिये क्योंकि जल ब्ादि मे उन गन्ध आदि के सद भाव को निवेदन कर रहे आगम प्रमाण और 
प्रनुमान प्रमाण की प्रवृति होरही है । 

अ्रब पुदूगलों के सम्पूर्णा विज्षोष परिज्ञान के होचुकने पर भी पुद्गलों के निरूपण में शेष रहे 
कुछ विकॉरो को पॉरेंजान कराने के लिये सृत्रकार पगले सूत्र को कहते है। 


पैंचम-प्रेध्ये ये 


शब्दबंधमोच्म्यस्थोल्यसंस्थानमेदतमश्डायातपो 
दोतवन्तश्च ॥ २४७ ॥ 


इब्द होना, बंधजाना, सूक्ष्मपना, स्थुलपना, भ्राकृति होना, टुकड़ा होजाना, भ्रन्धकार परि- 
णत्ति, छाया, श्रातप (घाम ) उद्योत (प्रनुष्णप्रभा ) इन दक्श स्वकीयर विकारो वाले भो पुदुगल द्रव्य 
हैं। भ्र्थात्‌-स्पर्श रसगन्धवर्णावन्त: पुदूगला , इम सूत्र करके शुद्ध पुद्गल ओर प्रशुद्ध पुदूग लो की सह- 
भावी या क्रमभावी पर्यायो क! निरूपण किया गया है किन्‍्तु इस “ शब्दबध ” प्रादि सूत्र करके भशुद्ध 
द्रव्य हो रहे पुदूगल स्कन्धो के विकारो का प्रज्ञापन कियागया है ये शब्द श्रादि तो उपलक्षण है, इन 
के सिवाय सयोग, प्रकाश, ज्योति:, वेग, कोक, भ्रादि का भी ग्रहण कर लिया जाय | शब्द प्रादि में 
झनेक प्रवादियो की विप्रतिपत्ति है, भ्रत: इनको कण्ठोक्त करदिया है । 


पुदूगला श्म्यनुबतेते | तत्र शब्रादीनाममिहितनिय चनानां परि प्राप्तद् ढानामेवा भिसंबंधः | 


पहले सूत्र से “पुद्गला” इस शब्द की प्रनुवत्ति कर ली जाती है जिनकी निरुक्ति की जा 
चुकी है झौर दन्द्र समास को परिप्राप्त होचुके ऐसे शब्द, वध, प्रादि पदों का ही परस्परापेक्ष सम्बन्ध 
वर्दाँ पुदूगलोमे जोड लिया जाता है। भ्र्थात्‌-“शपति इति शब्द ” बच्चते इति बन्ध: सूच्यते सू वनमात्र 
वा सूक्ष्म , स्थुल्यते य. स स्थूल ,सस्थीयते सस्थितिर्वा सस्थान, भिद्यते भेद., तम्यते श्रनेन तमः, छिद्यते 
इति छाया, आतप्यते इति ग्रातप ,उद्योत्यते उद्योतनमात्र' उद्योतः,, यो उक्त पदोकी व्युत्पत्ति कर पुनः 
"शब्दर्ववधश्च,, इत्यादि रूप से इन्द्र समास कर दिया जाता है, वे शब्द भ्रादिक जिनके विकार है, 
वे शब्द म्रादि वाले पुद्गल है। 
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शब्दों द्रघा भाषाल दशों विप"ीतश् | भापात्मकों ढेघा अच्षरात्मको अनद्षरात्मक- 
श्व | प्रथमः शास्त्र मिव्य जकः संस्कृतादिभेद।दयम्लेच्छव्यवरद्ा रददेतु, अनक्षरात्मको द्ींद्रिया- 
दीनामतिशयश्बानस्वरूपप्रतिपादनहेतुश्य | स एप) प्रायोगिक एवं । 


उन दस विकारोमे शब्द नाम का विवर्त दो प्रकार है, द्वीन्द्रिय जीवो से प्रारम्भ कर पं बेन्द्रिय 
पर्यन्त श्रस जीवो द्वारा बोला जा रहा वचन भाषास्वरूप है। दूसरा उससे विपरीत श्रभाषा-भ्रात्मक 
है, पहिला भाषाआत्मक छाब्द तो श्रक्ष र-झ्रात्मक झौर श्रनक्षर-प्रात्मक यो दो प्रकार है, पहला भ्रक्षरा- 
व्मक शब्द तो शास्त्र के प्रर्थोका प्रकट करने वाला है जो कि सस्कृत,प्राकृत, देशभाषा, अ्रपश्न श, 
प्रादि भेदों से भ्राय पुरुष या म्लेच्छ पुरुषों के व्यवहार का कारण है। दूसरा झनक्षर-प्रात्मक शब्द तो 
हीन्द्रिय,त्रीन्द्रिय, भ्रादि जी वोके भ्रतिशय ज्ञानके स्वरूपकी प्रतिपत्ति करानेका हेतु है, भर्थात्‌-द्वीन्द्रिय, 
त्रीन्द्रिय, गोव भी कुछ बोलते हैं, मक्खी वरं, ततेया, कीगुर, डाँस, भनभनाते रहते है, मले ही इनका 
बोलना मन नहीं होने से विधारपूर्वक नहीं है, फिर भी एकेन्द्रिय की श्रपेक्षा इनका ज्ञान कुछ 
प्रतिशय युक्त है, तमी तो विशेष विशेष संध्याकाल, ऋतु, विपत्ति, ह॒र्ष, प्रादि का भ्वसर मिलने पर 
हे बोस! करने हैं । 


श्द्ध 


२१६ इलोक-बॉलिक 


इस पंक्ति का भ्र्थ यह भी किया जा सकता है, कि अनेक श्रतिशगो से युक्त होरहे कैबलज्ञान 
के स्वहप या श्र्‌ न के प्रतिपादन का कारण होरहा श्री भरहँन्‍त परमेष्ठी का शब्द भी अनक्षर-प्रात्मक 
है। प्राचीन विद्वानों द्वारा सुना जा रहा है, कि केवलज्ञानी महाराज की सर्वांगों से उपज रही भू ष, 
प्रनक्ष र-प्रात्मक है पीछे देवकृत श्रतिशयो द्वारा श्रोताग्रो के कानमे प्रक्षर-प्रात्मक परिणाम जाती है, 
प्रस्तु-इतना ग्रवह्य कहना है कि केवलज्ञानी महाराज की भाषा को सर्वथा प्रनक्षर-आत्मक कहने मे 
जी हिचकता है “देवक्ृतो ध्वनिरित्यसदेतद्देवगुणास्थ तथा विहृति: स्थात्‌ । साक्षर एवं च वर्ण-समूहा- 
न्नैबविनार्थगर्तिर्जगति स्थात,, इस प्र भी विद्वानों को विचार करना चाहिये, हा सयोगकेत्रली के 
“ ण॒ य सच्चमोसजुत्तो जो दुमणोसों असच्चमोसमणों, यह भ्रनुभय वचन सम्भवता है गोम्मटसार 
जीवकाण्ड मे “मज्मिमचउमगावयणे सण्गिप्पहुदि दु जावखीणोत्ति | सेसाण जोगित्ति य अग़ुमयव 
यणा तु वियलादो,, विकलेन्द्रियों से प्रारम्भ कर तेरहमे गुणस्थान तक प्रनुभग वचन स्वीकार किया 
है। सो ये ग्रक्षर प्रनक्षर-आत्मक शब्द तो द्वीन्द्रिय ग्रादि जीवो के कण्ठ तालु, ग्रादि श्रवयवो द्वारा 
किये गये प्रयोग ( पुरुषार्थ ) को निभित्त पाकर ही उपजते हैं। 
अभाषास्मरों ढ था प्रयोगविश्लमानिभित्तत्वातू। तत्र प्रयोगनिभित्तश्चतुर्धा,ततादि- 
भेदात्‌ | चमेतननात्ततः पुस्करादिग्रमव;, नंत्रीकृतों विततों दी गादिममुद्ध य), कांस्यतालादिजों 
घनः, वंशादिनिमित्त: शौषिर:, विश्वसानिमिलः राब्दो मेघादिय्र मवः / 
दूसरा उस भाषात्मक शब्द से विपरीत होरहा ग्रभाषात्मक शब्द तो दो प्रकार है पहिला 
प्रायोगिक तो जीव-प्रयोगो को निषित्त पाकर उत्न्न होता है और दूसरा वेख्नसिक तो जीव प्रयत्न के 
प्रतिरिक्त अन्य सभी शब्द उत्पादक जड कारण की निमित्तता अनुसार उपज जाता है, उन दा में 
प्रयोग को निमित्त पाकर हुप्ना अमापात्मक शब्द तत, वितत ग्रादि भेदों से चार प्रकार दृष्ट किया 
गया है, चमडा के तनने से जो ग्राघात पूर्वक शब्द उपजता है वह तत है, पुष्कर ( ढ॒प ) तगाड़ा आदि 
वादित्रों से 3पजा हुझ्ना शब्द तत है । तात बजा कर किया गया शब्द वितत है जा कि वीणा, सारगी 
चिक्राडा, आदि बाजो से सुन्दर उउज रहा है। जो कासे के बने हुये घडियाल, घण्टा, भाभरी, 
मंजीरा आदि बाजोके प्रभिधातसे जन्य है वड़ घन है. वासरी, बास, वैन, तुरई, शख श्रादि को निमित्त 
पाकर उपजा हुभ्ना शब्द शौषिर है| दूसरा अभाषात्मक शब्द वेखसिक तो मेघ, विजली, समुद्र श्रादि 
से उपज रहा माना जाता है | 
बंधो द्विगिधो विश्वपाप्रयोगभेदात्‌ विख्सा बधो5नादिरादिमांश्च, प्रयोगवधः 
पुनरादिमानेव पर्यायतः । 
पुदूगल की बन्ध नामक पर्याय भी विद्नसा भौर जीव प्रयोग करके उपजने के श्रनुसार भेद से 
दो प्रकार है यहा प्रकरण में विख्नसा शब्द का श्रर्थ जीव प्रयत्न के प्रतिरिक्त प्रन्य सभी कारण है । 
उनमे वेश्नसिक बन्धके दो भेद है, उनमे पहिला महास्कत्ध आदि का भ्रनादि बन्ध है श्रौर चिकनापन 
या रूखापन को निर्मित्त पाकर बिजली मेध इन्द्र धनुष श्रादि का ब्ध हुआ सादि बन्ध है। श्र्थात्‌- 
इतनी लम्बी चौडी, विजली पझ्नेक चमकीले पुदगलो का पिण्ड है वे पुदुगल परस्पर मे एक दूसरे के 
साथ बध रहे है सूप की किरणो को निमित्त पाकर झाकाश में भरे हुए बादल झादि पुद्गलों का इन्द्र 
प्रतुप रवरूप प्रिशमत दोजाता है। जैसे कि एक शुक्र वर्ग, मादे, पैलदार, कांच को या फैलदार 


पंचम-प्रध्याय २१६ 


हीरा को धाम में रख देने से भ्रथवा प्रकाश मे काच या हीरा को आंख के पास लगा कर पार दृष्टि 
बनने पर कई रग की किरणे पडती दीखती है, निमित्त, शक्ति अ्चित्य है, श्रभव्य मुनियों के उपदेश 
से भी भ्रसख्य जीवो ने मुक्ति प्राप्त की है। पीली हल्दी का शुक्ल चुना लाल कर देता है, जल अ्रमृत 
है श्ौर धृत भी अमृत है किन्तु दोनोको कई बार घोट देने पर उनमे विष शक्ति उपज जाती है एक ही 
पदार्थ किसी को हानिकर होता हुभ्रा दुसरे को लाभकर हाजाता है। भ्रनेक धातुये काच से अपने रभ 
से न्‍्यारी जाति के रगो को उपजा देती हैं, कसैली हरड सा चुकने पर पीया हुआ्ना जल श्रधिक मीठा 
लगने लगता है, शुक्ल वर्ण सूर्य या हीरा ॥ कोई पाच या सात रगो का सम्मेलन नहीं है। तथा 
दूसरा प्रयोग-जन्य बन्ध तो फिर सादि ही है, ग्रात्मा का मन, वचन, कायो के साथ सयोग होना रूप 
पर्याय से उपज रहा वह आदिमान्‌ ही हो सकता है। 


सोहुम्य द्वितिधमंत्यमापेक्षिकं च । तथा स्थील्य संभ्थानमित्थ॑लक्षणं चतुरश्तादिक- 
मनित्यलक्षणं च अनियताकारं । भेदः पोढा उत्करश्चूर्: खण्डश्चूशिका प्रतराणुचटनभिति । 
तमो दृष्टिप्रतिबंधकाररं केपां चत्‌ । छाया प्रकाशावरण । आतप उष्णप्रकाशलक्षण: | उद्यो- 
तश्चंद्रादिप्रकांशानुष्णः | त एते शब्दादयः स्वरूपता भेदतश्च सुप्र|[परद्धा एबं । 


सृक्ष्मपना परिणाम ता भ्रन्त में होने वाला और श्रपेक्षा से होने वाला यो दो प्रकार है। 
उपी प्रकार भ्रन्त मे होने वाला और अपक्षा से होने वाला स्थुलपन भी दो प्रकार समझ लेना चाहिये 
सस्थान नामक पुदूगल परिणति तो एक इस प्रकार नियत अआ्राकार स्वरूप है श्र दूसरो नही नियत 
हो रहे श्राकार स्वरूप है । चौकोर, गोल, तिकौना, लम्बा चौकोर, धन चौकोर, श्रण्डाकार शभ्रादि 
सस्थान तो इत्यलक्षण हैं, इनसे भ्रन्य बादलो, वायुप्रो श्रादि का आकार भनित्यं-लक्षण है। पुद्गल 
की भेद नामक पर्याय तो उत्कर, चूण, खण्ड, चूरिका, प्रतर, श्रणुच॒टन, इन भेदों से छह प्रकार है, 
करोत (आरा ' वरमा ग्रादि करके काठ, लोहा, चादी, झ्ादि का उत्कर नामक भेदन किया जाएगा है, 
जौ गेंह, भ्रादि का सतुआ, चुन श्रादि रवरूप से भिदना तो चूर्ण है, घट पश्रादिको के टुकड़े, कपाल 
ठिकुच्ची, भ्रादि खण्ड कहे जाते है। उडद, मू'ग, झादि के टुकड़े चुनी कही जाती है, मेघपटल, प्रादि 
के छिन्न, भिन्न, होजाने पर किये गये टुकडे प्रतर है, सतप्त लोह-पिण्ड झ्रादि को हथौडा, घन, ग्रादि 
करके ताडन करने पर जो फुलिंगा उछलते हैं, वह भ्रणुच॒टन नामका भेद होना है, यो भेद के छ 
विकल्प है। 


पुदूगल की अन्धकार नामक पर्याय तो किन्‍्ही दिवराचर जोबो के देखने का प्रतिबन्ध॒क हेतु 
है | श्रर्थात्‌-बिल्ली, सिंठ, कुत्ता उल्लू, चमगादर ग्रादि रात्रिचर जीवो को दृष्टि को भ्रन्धकार नही 
रोक पांता है, हा मनुष्य, कबूतर, चिडिया आ्रादि के चाक्षुष प्रत्यक्षों को अन्धकार रोकदेता है। प्रकाश 
को रोकने वाले पदार्थों के निमित्त से पुदूग ल की छाया नामक पर्याय उपज जाती है । 

भावार्थ--जगत्‌ मे सर्वत्र पुदूगल स्कन्ध भरे हुये हैं। सूर्यका प्रकाश होजाने पर वे ही पुदगल 
जैसे श्रातप रूप परिणाम जाते है| चन्द्रमा का निमित्त पाकर उद्योत स्वरूप चमकीले परिणाम जाते 
हैं। उसी प्रकार प्रकाशक पदार्थों का ग्रावरण होजाने पर वे पुद्गल स्कन्ध ही काले काले भ्रन्धकार या 
स्वल्प काली छाया अथवा प्रन्य जात्ति के प्रतिविम्ब स्वरूप परिणाम जाते हैं। निमित्त, नैमित्तिक, कई 
प्रकार के द्वोते हैं, भ््नि को निमित्त पाकर हुयी काली ईट को लाल ईट हूप पर्याप वो निभित्त के , 
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नष्ट होने पर भी नष्ट नहीं होती है। जल मे श्रग्नि के निमित्त से भ्रागयी उष्णता घण्टे दो चण्टे पीछे 
विधट जाती है। वेशेषिक ज्ञो ऐसा मानते है कि उष्ण जल में अ्रग्नितत्व धुप झ्राता है। उस प्ररित का 
ही उष्ण स्पर्श प्रतीत होता है, भ्रग्नि के उदभूत उध्ण स्पर्श से जल की गाठ का शीतस्पर्श छिप जाता 
है, यह वेशेषिकों का सिद्धान्त प्रसत्य है। वास्तविक सिद्धान्त यह है कि जल का शीत ध्पश ही भ्ग्ति 
का निमित्त पाकर उष्णा स्पर्श होकर बदल गया है, पानी जल पुदुगल के स्पर्श गुए। का पहिले शीत 
परिणाम था भ्रग्नि को निमित्त पाकर भ्ब उस स्पश गुणा की उद्ण पर्याय उपज गयी है जेसे कि 
भिन्न भिक्ष बक्षो को निमित्त पाकर उपादान हो रहे मेघ जल का उन उन बृक्षों के रस स्वरूप परि- 
णाम होजाता है। 

राजगृहीके कुण्डोका जल प्रथम से ही उष्ण है, शीतकालमे श्रन्य कृपोंका जल भी कुछ उष्णश 
रहता है हा पीछे वायु, वहिभू मि, को निमित्त पाकर शीतल होजाता है। तथा कोई नेमित्तिक काय तो 
नैमित्तिकके नष्ट होजाने पर ऋट नष्ट होजाते है,ज॑सेकि बिजलीका प्रकाश है। दपण स्वच्छ जल,चादी 
का धाल, प्रादि मे पड रही छाया, वर्ष ग्राकृति भ्रादि स्वरूप से परिणामी है किस्तु घाम, चादनी, 
ग्रादिके भ्रवसर पर वृक्ष, मनुष्य, ग्रादि की पड़ रही छाया तो केवल प्रतिविम्ब स्व्ररूप है वस्त्र के 
प्रनेक परत अथवा कई कागजों की तह के भीतर * ऐक्सरे ” यत्र के द्वारा प्रकाश के पहुँचा देने पर 
उस तहो के भीतर रखे हुये पदार्थ का प्रतिविम्ब पड जाता है झ्रत. छाया का लक्षण उचित है । आातप 
तो उष्ण प्रकाश स्वरूप है, तथा चन्द्र, पटवोजना, पन्ना आदि का अनुष्णप्रकाश तो पुदुगल का उद्यात 
पर्याय है । 

प्र्थात्‌--“ मूलुण्हपहा भ्रग्गी प्रादावों होदि उप्हसहियपढ़ा । ग्राइच्चे तेरिच्छे उण्हूगपहा हु 
उज्जोभो ” ( गोम्मटसार कमंकाण्ड ) इस गाथा अनुसार ग्रातप का लक्षण तो मूल मे श्रनुध्ण श्ौर 
प्रभा मे उष्ण होरहे पदार्थ का प्रकाश स्वरूप किया गया है, और मूल मे अनुष्ण होते हुये प्रनुष्ण 
प्रभा के उत्पादक पदार्थ का प्रकाश उद्योत है, सूये का विमान अनुष्ण है वह उष्ण झ्रातप का निमित्त 
होजाता है। जैसे कि मूल मे शीतल होरही पानी की वर्फ उदर में दाह को बढा देती है, लाल वस्त्र 
ध्राखो भें उष्णता का सम्पादक है, श्रनुष्ण होरहा मकरध्वज या अभ्नक भस्म रोगी के उदर भे 
झ्राग फू'क देता है| ब्त्यादि दृष्टास्तो से निमित्तों की ग्रच्चित्य शक्तियों का प्रभाव प्रकट होरहा है। यो 
मे शब्द, बन्ध, प्रादिक पुदूगल १रिणाम स्वरूप से श्ौर भेदो से भले प्रकार प्रसिद्ध ही है, विज्ञान भी 
इस सिद्धान्त का परिपूरा रीत्या पोषक है। 


कुतः पुनः पुदूगला: शब्दादिमन्तः सिद्धा हत्याह | 


कोई शिष्य पूछता है कि ये पुदूगल फिर किस युक्ति से शब्द ग्रादि पर्यायों वाले सिद्ध है ? 
बताओ, ऐसी जिज्ञासा प्रवर्तने पर ग्रन्थकार भ्रगली वात्तिक द्वारा समाधान को कहते हैं। 


प्रोक्ता: शब्दादिमन्तस्तु पुदूगलाः सकंपमभेदत:। 
तथा प्रमाणसदभावादन्यथातदभावतः ॥१॥ 


प्रणुस्वरूप पुदूगल तो केवल अनुजीवी गुणा, प्रतिजीवीगुणा, सप्तभंगी-प्रास्मक अनेक स्थभाव 
शया इतर धर्मों को धार रहे हैं किस्तु स्कन्ध नामक भेदो से प्रसिद्ध होरहे स्थूल पुदूगल ही शब्द भ्रादि 
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विकारों वाले प्रच्छे कहे जाचुके हैं क्योकि तिस प्रकार शब्द श्रादि पर्याय वाले पुद्गलो के साधक 
प्रमाणो का सदभाव है। भ्रन्यथा उन शब्द श्रादिको का श्रभाव होजावेगा श्रथवा पुदगल की पर्याय 
नहीं ज्ञापन कर शब्द आदिको को दूसरे प्रकार साधने वाले प्रमाणों का प्रभाव है। प्र्थात्‌--जैसे 
वेशेषिक शब्द को झ्राकाश का गुण मानते हैं। कोई बंध को सयोग विशेष स्वीकार करते हैं, स्थुलता, 
सूक्ष्मता, तो परिमारत्व की व्याप्य जातिया है भ्राकृति भी परिमाणा विज्वेष है, भेद को विभाग या 
ध्वस मे गर्भित कर लेते हैं। तेजोद्रव्य का प्रभाव-स्वरूप अझन्धकार माना गया है। श्रातप भौर उद्योत 
को दूरवर्त्ती सूय चन्द्रमा, पटवीजना, के निमित्त से यहा ही के फैले हुये पुदूगलो का बिकार नहीं 
मानकर सर्य या चन्द्रमा की चली ग्राई किरणशो स्वरूप ग्रभीष्ट किया गया है जो कि तैजस या पाथिव 
होसकेंगी किन्तु यह उन पण्डितो का मन्तब्य “प्रामाणिक है। 


न हि परमाणवः शब्दादिमनत सन्ति विगेधात्‌ स्क॑धम्येत्र शब्दादिमसया प्रतीते: | 
शब्दस्याकाशगुणन्वान्न तद्वान्‌ पुद्गलग्कत इत्येके, तस्य|मूतद्रव्यत्वादित्यन्ये | तान्‌ प्रश्याड़ । 


परमाणायें तो छाब्द श्रादि पर्यायों के धारी नही है क्योकि विरोध श्राता है देखिये 
शब्द. बध, ग्रादिक परिशातिग्रों का हम, तुम, प्रादि को वहिरय इन्द्रियो द्वारा प्रत्यक्ष हो जाता है 
सृक्ष्म परभाणा भ्रतीन्द्रिय है यदि परमाशु के ये शब्द ग्रादि परिणाम होते तो छम्मस्थ जीवों को इनका 
इन्द्रियप्रत्यक्ष ही नटी हो पाता | हाँ ब्रन्तिम सीमा को प्राप्त होरही सूक्ष्मता भले ही परमाणु मे पायी 
जाय यदि एक परमाणु का दूसरी परमाणु के साथ बध होगा तो वह बन्ध पर्याय इचणुक स्कन्ध की 
समभी जायगी । परमाशुप्रो का सयोग कहा जा सकता है जो कि श्रवद्ध पुदूगल परमाणुझ्रोमे, काला- 
खुझो मे, धम श्रधर्म मे भी पाया जाता है, भ्रत सिद्ध है कि शब्द, बध भ्रादि विकारों से सहितपने 
करके स्कन्ध की ही प्रनीति होरही है। यहाँ कोई एक पण्डित यो श्राक्षेप कर रहे है कि प्राकाश द्रव्य 
का गुर शब्द है भ्रतः शब्दवान्‌ श्राकाश कहा जा सकता है, उस शब्दवाला पुद्गल स्कन्ध नही है तथा 
भ्रन्य कोई मीमासक पण्डित यो कह रहे हैं कि वह शब्द द्रव्य तो है किन्तु स्पर्श आ्रादि या परिच्छिन्न 
परिमाण नहीं होने के कारण वह शब्द अमूर्त द्रव्य है और भी कई-पण्डितो की अनेक विप्रत्तिपक्तिया 
है। उन पण्दितो के प्रति ग्रन्थकार महाराज श्रग्रिम-वात्तिको द्वारा समाधान कहते है। 


न शब्द: खगुणो वाह्यमकरणज्ञानगोचरः । 
सिद्धो गंधादिवन्नेव सोमूर्त॑द्रव्यमप्यतः ॥२॥ 


शब्द श्राकाश का गुणा नही सिद्ध हो पाता है क्योकि वह वहिरग इन्द्रियों से जन्य 
हुये ज्ञान का विशेष होरहा है जंसे कि बहिरंग इन्द्रिय प्रत्यक्षो के विषय होरहे गन्ध आझ्रादिक पदार्थ 
श्राकाश के गुण नही है मर्थातु-जब कि झाकाश पत्यन्त परोक्ष पदाथ है तो उसके गुणों का इन्द्रिय- 
प्रत्यक्ष कथमपि नही होसकता है, केवलज्ञान या विशिष्ट श्र्‌तज्ञान के भ्रतिरित्त सर्वावधि झौर विपु- 
लमति मनः पर्येय ज्ञानो की भी भ्ररूपी श्राकाश या उसके ततो5पि भ्रधिक सूक्ष्म गुणों मे प्रवृत्ति 
नही है फिर वहिरिन्द्रिय प्रत्यक्ष का यहां क्‍या मूल्य होसकता है ? तथा इस ही कारण से यानी बहि- 
रंग इन्द्रियों का विषय होने से वह द्ाब्द भ्रमूतत द्रव्य भो नहीं है मृत द्रव्य का विवर्त ही बहिरंग 
इन्द्रियों से जावा जा सकता है। 
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न स्फोटात्मापि तस्येकस्वभावस्याप्रतीतितः । 
शब्दात्मनस्सदा नानास्वभावस्या4भासनात्‌ ॥ ३॥ 


यह सुना जा रहा छाब्द तो ?फोटरबरूप भी नहीं है भ्र्थात-मीमासको ने बणारफोट 

पदस्फोट, वाक्यस्कोट, को श्रर्थ का वाचक माना है शब्द के समान रफोट को भी मीम'सक नित्य श्रौर 
व्यापक स्वीकार करते हैं नियत श्रथ की प्रतीति का हेतु होरहा बह स्फोट श्रक्रम भ्रौर निरश प ना 
गया है । भ्राचार्य कहते है कि मोमासको के यहाँ स्फोट को कहण्ता नहीं हो सकती है. स्फोट का नित्य 
पना और व्यापकपना भी निराकृत होजाता है पूर्व के $ प्रबट रूप का त्याग करने पर »र उत्तर 
वर्ती प्रकट रूप का ग्रहण करने पर स्फोट का कूटरथ नित्यपना वाधित होजाता है। व्यजक कारणों 
करके स्फोट की अभिव्यक्ति यदि स्फोट से अ्रभिन्‍्न की गयी तो फिर स्फोट ही क्या गया समभा 
जायगा, भिन्‍न पडी हुयी अभिव्यक्ति से स्फोटका स्वरूप पूव॑वत्‌ भ्र-धेरेमे ही पडा रहेगा | यो स्फोटवाद 
में श्रमेक दोप प्राते हैं। तथा वह शब्द तीत्र, मन्द, खर, निषाद, धैवत, उदात्त, श्रपभ्र श सम्कृत,सत्य 
प्रामत्रण, निष्ठुर, श्राद अनेक स्वभावों वाला है एक ही स्वभाव वाले शब्द की प्रतीनि नहीं हो 
रही है नाना स्वभावा वाले शब्द स्वरूवका सवदा प्रतिभास हो रहा है,किसी भी एक शब्दको दूरदेश- 
वर्त्ती, निकटदेश-वर्त्ती प्रति समीप देशवर्त्ती, श्रनेक पुरुष न्‍्यारे न्‍्यारे ढगो से सुनते है, यावन्ति कार्यारि। 
तावन्त, प्रत्येकस्वभावभेदा' ,, इस नियम अनुसार वे सम्पूर्ण स्वभाव शब्द की ग्रात्मा में प्रविष्ट 
होरहे माने ही जाते हैं,स्वचतुष्टयसे शब्द है परकीय चतुश्टयसे नही, यो भी शब्द अ्रनेक स्वभावों वाला 
है | शब्द मे उत्पाद, व्यय, ध्लौ5), भी है, श्रत अनेक युक्तयों से नाना स्वभाव-वाला बब्द सिद्ध हो 
जाता है। 


अतःप्रकाशरूपस्तु शब्दस्फोटोपरोध्नेः । 
यथार्थगतिहेतुः स्यात्तथा गंधादितोपर: ॥ ४ ॥ 
गंधरूपरसस्पशंस्फोटः कि नोपगम्यते। 
तत्राक्षेपसमाधानसमतासवंथार्थतः ॥ ५॥ 


शब्दादेतवादी पण्डित सम्पूर्ण ज्ञानोया श्रर्थों को शब्द-आ्रात्मक स्वीकार करते हैं 
उनका प्रनुभव है कि यदि ज्ञानो में से शब्द स्वरूप को निकाल दिया जाय तो ज्ञान का पूरा शरीर 
मर जायगा, वागरूपता ही तो ज्ञान को प्रकाशती है, वही विचार करने वाली है, प्रनादि श्रनन्त शब्द 
ब्रह्म ही जगत्‌ के भ्रनेक पदार्थों स्वरूप परिशम जाता है वंखरी, मध्यमा, पश्यन्ति श्रौर सूक्ष्म ये चार 
वाणी हैं, इनमे सूक्ष्म वाणी अन्तरंग प्रकाशस्वरूप है, यह शब्दस्फोट भी कहा जा सकता है जो कि 
वायुस्वहूप ध्वनिसे निराला है, यही शब्दस्फोट वाच्यक्री यथाथ प्रतीति का कारण है। ग्रन्थकार कहते 
हैं कि प्रथम तो शब्दाइ त ही प्रस्यक्षवाधित है श्रथ या ज्ञानो को यदि शब्द से भ्रनुवि्ध माना जायगा 
तो बालक, गू गे, मौनब्रती, श्रादि को पदार्थों का प्रतिभास नही हो सकेगा, पत्थर, अग्नि, तो१ गोला, 
विजलोी, भ्रादि शब्दों के सुनते ही कान जलजाने, फूट जाने ग्रादि का प्रसग भ्रावेगा जब कि शब्द 
केवल श्रोत्रइन्द्रिय का विषय है तो वह भ्रन्‍्य इच्द्रियों के विषयों या सम्पूर्ण ज्ञानो के साथ तादात्य 


, पृंचम-प्रध्याय ११३ 


कंधमवि नही रख सकता है श्रन्त:प्रकाशरूप तो चैतन्यपदार्थ ही है, वाणी या शब्दस्फोट श्रन्तर््योती- 
रूप नही हैं, ध्वनि से निराला श्रन्तरम प्रकाशस्वरूप शब्द स्फोट यदि न्यूनातिरिक्त प्नर्थों की श्प्ति 
का हेतु समभा जायगा तब तो गन्ध, रूप, झ्रादि से निराला गन्ध स्फोट रूपस्फोट, रसस्फोट , स्पशे- 
स्फोट भी क्यों नहीं स्वीकार कर लिये जावें ? श्रर्थात्‌ृ-प्रसिद्ध हो रहे गन्व को प्रर्थ का प्रत्यापक 
नही मानकर गन्धमें एक नित्य व्यापक निरंश,गन्धस्फोट मान लियाजाय ज॑से कि शब्दस्फोट गढ़ लिया 
गया है| यदि गन्धस्फीट पर कोई श्राक्ष प किया जाथगा तो वही श्राक्षेप मीमांसको के शब्दस्फोट पर 
भी लागू होगा। मीप्रॉंसक यदि शब्द स्फोट पर लगाये गये श्ाक्षेप का कोई समाधान करेंगे वही प्तमा- 
धान गन्धस्फोट के लिये भी औषधी होजायगा, रसस्फोट प्रादि में भी पही लगा लेना । सत्या्थ रूप 
से विचार करने पर शब्दस्फोट के समान उन गन्धस्फोठ आ्रादि में भी ग्राक्षेप और ससाधान सभी 
प्रकार तुल्यरूप से लागू होजाते है । 
नाकाशगुण शब्दों वाह द्वियविष यत्व दुर्ग धादिवदित्यत्र न हेतुव्यंभिचारी विपक्षा- 
बूसित्वात | पटाकाशसंपोगेन व्यमिचार इतिचेन्न, तस्याकाशगुणत्वेरांंतामावात्‌ तदुभयगु- 
खत्वात । तत्र वाह्म द्वियविषयत्वासिद्धं! संयोगिनों गगनस्यातीन्द्रियत्वात्‌ । पटस्‍्येंद्रियविषयत्वेपि 
तत्सयोगश्प तदपोगात्‌ | तदृक्तमन्ये! । “द्विष्ठ ( वग )। संवंधसंवित्तिने करूपप्रवेदनात । 
दृयस्त्रूपग्रहण सति संबंधवेदनं' हति। 
शब्द (पक्ष प्ाकाक्ष द्रव्य का गृण नही है ( साध्य ) वहिरंग इन्द्रियो का विषय 
होने से ( हेतु ) गन्ध ग्रादि के समान ; प्रस्वयदृष्टान्त )। यो इस ग्रनुमान मे प्रयुक्त किया गया वाह्य 
इन्द्रयो का विषयपना हेतु ब्यभिचार दोष वाला नहीं है क्योकि विपक्ष या विपक्ष के एक देश मे 
भी नही वे रहा है यदि यहाँ कपडा श्रौर श्राकाश दोनो के सयोग करके व्यप्तिचार उठाया जाय 
कि भले हो आकाश भ्रतीन्द्रिय है फिर भी श्राखो या स्पर्श इन्द्रिय से कपडा जान लिया जाता है, भ्रतः 
कपडा और श्राकाश का संयोग वहिरग इनिद्रयों से ग्राह्म तो है किन्तु उस संयोग मे “आकाश के गुण 
होने का अ्रभाव” यह साध्य नही है, पटके समान प्राकाशका भी गुरा “पट भ्राकाश सयोग” हो रहा है 
प्रन्थकार कहते है कि यह व्यभिचार दोष तो नहों उठाना क्योकि उसे पट-ग्राकाश 
सयोग को एक।न्‍्तरूप से भ्राकाश् के टो गुश होजाने का ग्रभाव है वह पेट-प्राकाशसयोग तो बस्त्र 
श्रौर प्राकाश दोनो का गुण है, प्रत उस वस्त्र- ग्राकाश सयोग में वहिरग इन्द्रियों का गोचरपना 
असिद्ध है, कारण कि वस्त्र भ्राकाश सयोेग का धारी माता गया आाकाशद्रब्य तो अतीन्द्रिय है भले हा 
उस सयोग का घारक पट भी है श्रौर पट वहिरय इन्द्रियों का विषय भी हो रहा है तंथापि उन 
प्रतीन्द्रिय प्राकाश और इन्द्रिययोचर पटके सयोगकों उस वाह्म इन्द्रिय को विषयता का प्रयोग है । 
भ्रम्य वैशेषिक विद्वानों ने भी उस बात को यो प्रपने ग्रन्थो मे कहा है कि दोनो के या दो मे रहने 
वाले सम्बन्ध का परिज्ञान केवल एक ही पदार्थ के स्वकूप का सम्बेदन करने से नही होता है 
दोनो के स्वहूप का ग्रहण होने पर ही उन मे रहने वाले सम्बन्ध का ज्ञान हो सकता है "दो प्रवयवो 
यस्य तदद्वयं, द्योस्तिष्ठतीति द्विष्ठ: ।,, बात यह है कि दोनो मे एकम एक होकर ठहर रहे सम्बन्ध 
की प्रतिपत्ति तो दोनो का परिज्ञान होजाने पर हो सकती है, भ्रन्यथा नही । झत: वहिरग इन्द्रिया का 


विषय डा हो सकने के कारश उस वल्त- आकाश के संयोग करके हेतु में ध्यभिद्ार दोष नहों 
खाता है । 


१२० (लोक-वातिक॑ 


एतेनैतदपि प्रत्युक्त । यदुक्त यौगेः-- न स्पश-दुद्॒ब्यगु एः शब्दों 5स्मदादिप्रस्यै- 
चत्वे सत्ययाव॒द्‌ द्रव्यभ वित ।दकारणगुणपूत्रंकत4द 6ुख। द ।दिति, पक्चस्य प्रकृतानुमानवाधि 
तत्वात्‌ । शब्दस्य द्रब्य्थादेशादवावद्‌ द्रव्य म वित्वासिद्धिश् रूपादितत्‌ पर्यायायदिशादकारल- 
गुणपूव॑त्वस्याप्यमिद्धि: शब्दपरि' तानां पुद्‌ गलां नामप्रापर मह शशब्द र॑ भकत्वात्‌ । अन्यथा 


वक्तदेशादन्यत्र शब्दस्याश्र /णप्रसंगात्‌ 

इस उक्त कथन करके इस बातका भी खण्डनकर दिया गया है जो कि वैशेषिको या नैयायिक 
ने यो कहा था कि शब्द ( पक्ष ) स्पर्शवाले पृथिवी, श्रप, तेज, गाधु द्रव्यों का गुण नहीं है ( साध्य ) 
क्योकि हम आदि जीवो क्रे प्रत्यक्ष का विषय होता सता शब्द अपने आश्रय माने गये द्रव्य के परिपूर्ण 
भागो मे बृत्ति होरहा नही है ( एक हेतु )। श्रथवा अपने कारण के गुणो को पूर्वत्ररत्ती मान कर शब्द 
नही उपज्ञता है, भ्रर्थात्‌-घट रूप प्रादिक जैसे प्रपने कारणके कारण होरहे सृत्तिका के रूप या कपाल 
के रूप से उपज जाते है वसा भ्रपने का रणो के गुणों अनुमार शब्द की उत्पत्ति नही है ( दूसरा हेतु ) 
सुख, इच्छा, भरादि से समान [ प्रन्वयहृष्टान्त ।। 

इस पर प्राचार्य कहते हैं कि इस प्रतिज्ञा की प्रकरण-प्रा'त अ्रनुमान से वाधा प्राप्त होबाती 
है, भावार्थ-शब्दो न स्पशवद्विशेषयुण , शब्दा न दिककालमनो गुण विशेषगुणत्वात्‌, नात्मविशेष-गुगा: 
शब्दों वहिरिन्द्रियग्राह्मत्वात्‌. इन प्रनुमानों से परिशेष न्याय द्वारा शब्द को झाकाश का गुण सिद्ध करने 
का वेशेषिको ने प्रथत्त किया है, किन्तु शब्द श्राकाश का गुण नही है वहिरग इन्द्रिय ( कान ) का 
विषय होने से गन्ध भ्रादि के समान, इस निर्दोषअनुमान करके वंशेषिकों के अनुमान का हेतु वाधित 
हेत्वाभास होजाता है तथा द्रव्याथिक तय अनुसार कथन करने से शब्द के श्रयावद्द्अय मा विपन की 
प्रतिद्धि है जैसे कि रूप, रस, झ्रादिक पदार्थ अपने आ्राश्रय होरहे द्रव्य मे यावतुद्रव्यमावि है द्रव्य के 
कुछ भागोमे रहे, कुछ भागोमे नही रहे ऐसे नही है। इसी प्रकार जो द्रव्य शब्द होकर परिणत होगया 
है, उस उतने द्रव्य का शब्द नाम का विवत यावनुद्र॒व्यभावों है, श्रयावतृद्रव्यभावि नही है। वेशेषिको 
का दूसरा हेतु भ्रकारणगुणपूवकपना भी भ्रसिद्ध है क्योकि पर्यायाथिक नय अनुसार कथन करने से 
शब्द स्वरूप परिणत हारहे पुद्ूगलहा उत्तरात्तर सहश शब्दोका श्रारम्भ करने वाले माने जाते है, भ्रत 
शब्द का रणा-गुरा -ूर्वक हो है, भ्रन्यधा यानो शब्दों को यदि कारणगुणयूवंक नहीं माना जायगा तो 
वक्ता के मुख प्रदश के सिवाय प्रन्य स्थलो में शब्द के नही सुने ज्ञाने का प्रसंग अआ्रावेगा श्रत, वैशेषिको 
के दानों हेतु स्वरूपासिद्ध हैं। 

ननु च १क्‍तृव्यापारात्युदूगलस्कन्ध: शब्दतया परिशमन्नेकोनेको द। ५रि२मेत्‌ ९ 

न तावदेस्तस्य सद्ृत्सवंदिच्लु गमनासंबवात्‌ । याद पुनर्गा+द्भः स्व दक्‍्के: श्रोतमि। श्र्यते 
शब्दस्तावानत्र १कक्‍्तृव्यापारनिष्पक्ष तच्छत्रा।भम्मुव मच्छृतोति तेमत, तदा सदशशब्दकाला- 
हलभ्रव्णां श्रोतृजनस्य छुतो न मवेत्‌ ९ स्वेषां शब्द/नामेक ६श्रोठुप््चत्व 4रिणामभ पादि,त चेत्‌, 
तझा केक; शब्द एकेकश्नोतृग्र/क्षत्॒पार धुत; सजगोदक्क॑ गच्छ-नकंकने व श्रात्रा शयत शन्य/वातं | 
तच्यायुक्त,एकदिक्कपु सप्राणपिषु आदुषु ((वतष्वत्यावब्श्रातु आज्रस्य परापरशब्दश्र4०रविरो- 
बाद । 


पंज॑म-प्रध्यै।य २२४ 


वंशेषिकोंकी प्रोर से बडा लम्बा यह प्राक्षेप उठाया जारहा है, कि जैनो के प्रति वेशेषिक प्रश्न 

करते हैं कि वक्ता के व्यापार से पुद्गल स्कन्ध ही शब्द ध्वरूप करके परिणमन कर रहा जैनो ने माना 
है, वह क्‍या एक ही शब्द होके परिणमेगा ? प्रथवा क्‍या वह पुदंगल प्रनेक शब्द होकर परिणम 
जावेगा ? बताप्नो, पहिले विकल्प प्रनुसार एक ही शब्द तो परिणाम नही सकता है क्योकि प्रकेले उस 
पौद्गलिक शब्द का एक ही वार सम्पर्ण दिशाम्रो मे दशों ओर गमन करने का प्रमम्भव है, एक छोटी 
वस्तु एक समय में एक ही दिशा की झोर जा सकतो है। 

यदि फिर द्वितोय विकल्पग्ननुसार जैनो का यह मन्तव्य होय कि सम्पूर्णदिशा प्रो मे प्राप्त 
होरहे जितने भी श्रोताग्रो करके शब्द सुता जा रहा है, उतने ही शब्द उस वक्ता के व्यांपारों से उपज 
रहे सन्‍्ते उन उन भोताओझोके कानो के सन्मुख होते हुये चले जाते है। उन जैनो करके यो ग्रभीष्ट किया 
गया होय तब तो हम वशेषिक कहेगे कि ऐसी अवस्था में श्रोताजके को सहझण शब्दों के कोलाहल का 
सुनना भल। क्यो नही होगा ? 

यानी एक स्थल पर श्रनेक उपज रहे शब्द तो मिश्रित कोलाहल रूप से सुने जाने चाहिये 
इस पर जैन यदि यो कहै कि सम्पूर्य शब्दों का एक हो एक श्रोता करफे ग्राह्मपने का परिणाम उपजता 
है, भरत: सम्पूर्ण श्रोताग्रो का कई शब्दों का कालाहल सुनाई नही पडता है, तब ता हम वंशेषिको को 
कहना पडताहै कि एक ही एक शब्द एक एक श्रोता करके ग्रहरा योग्यपन की परिण्णति से युक्त होकर 
सम्पूर्ण दिशाप्रा की ओर जा रहा सन्‍ता एक एक ही श्रोता करके सुना जाता है यह प्रभिप्राय आया 
किन्तु वह कथन श्रयुक्त है क्योकि एक ही दिशा मे वर्त रहे श्रौर कुछ समान दूरी पर विराज रहे 
श्रोत,श्रो के स्थित होते सन्‍्ते श्रति निकट-वर्त्ती भ्राताग्रो के कानो द्वारा उत्तरोत्तर शब्द के सुनने का 
विरोध आवेगा ग्र्थात्‌ू-जब शब्द तो एक ही श्रोता के सुनने याग्य उपजेगा तब उसो दिशा में कुछ दूर 
बैठे हुये श्रोताप्रों ने जिन शब्दों को सुन लिया है उन शब्दों का उसी दिशा मे बढे हुये निकट देश-बर्ती 
श्रोता नही सुन सकगे किन्तु जिसको दूर-वर्ती श्रोता सुनते है उस शब्द का निकटवर्ती श्रोता तो प्रव- 
इय ही सुनते है इस आ्ाक्षे प को समाधान करता काठन पड़ेगा । 


परापर एवं शब्दः परापरश्रीत भि; श्रयते न पुन! सः एवंति चेत, स तह परा- 
प्रशब्दः कि वक्‍्तव्यापारा।देव प्रादुमवेदाह।स्वित्यूवश्रोतशब्दात्‌ ९ प्रथमपत्ष कथमसौं परापरः 
भ्रातृतिः अयमाणः पूवपूर्पं: सममाका ।श्रणिस्थेरपि न अ्रयत हणि महदाश्वयं । न चैत्र कारण- 
गुणशपूवकः शब्दः सिद्ध्येतू द्वितीयतरिकल्ये प्ये-तब्थितश्रोतृश्र॒तशब्द दि शब्दांतरस्पत्ति: कथ 
न भवेत्‌ ९ पृदुगलस्कंधस्य तदुपादानस्य सद्भा।तत्‌ , “क्तृव्यापार जनितवायुविशेषस्य तत्सहका- 
रिशुर्तत्रामावादि।त चेत्‌,तई पायर्बीय: शब्दोस्तु किमपरंण पुद गर्ला। शेषेश तदुशादानेन कल्पि 
तेनाइष्टकल्पन।माश्र हेतुना कि कतव्यं, तथोपगमे स्वस्न॒तावराधस्ततः स्थाह्ाादिनो दुनिवार हति 
करियत्‌ । 
बेशेशिक ही कहे जा रहे हैं, कि यदि जैन यो कहैं कि भ्गले प्रगले देशो मे बर्त रहे श्रोताभो 


करके फिर वह का बढ़ी शब्द बाड़ा हो सुना जाता है, किन्दू वक के सुल से निरुसे हुये ज़रद करके 
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उपज रहे प्ग्य अन्य झगले भगले शब्द ही उन श्रोताभ्रो करके सुने जाते हैं । यो जैनो के कहने पर 
तब तो हम वेशेषिक पुछते हैं, कि वह उत्तरोत्तर उपज रहा शब्द क्‍या वक्ता के व्यापार से, ही उत्पन्न 
होगा ? पझथवा क्या पहिले पहिले श्रोताभ्रो द्वारा सुने जा चुके शब्द से उपजेगा ? बताझ्रो, जेनो द्वारा 
प्रथम पक्ष ग्रहएणा करने पर तो हम बंशेषिक कहते है, कि उत्तरोत्तर देश-बर्त्ती श्रोताभ्रों करके सुना 
जा रहा वह शब्द भला उन श्राकाश श्र णियो पर बंठे हुये प्रन्य श्रोताश्रो करके भी पहिले पहिले शब्द 
के साथ क्यो नही सुना जाता है ? यह बहुत बडा प्राइचर्य है । 


एक बात यह भी है कि इस प्रकार वक्ता के व्यापार ही से शब्द की उत्पत्ति मानने पर जनों 
का यह सिद्धान्त कि शब्द कारणा गुण-पूर्वक है, सिद्ध नही होपायेगा अर्थात्‌-वीचीतरग न्याय से 
यदि पूर्व शब्द परिणत पुदूगलों करके ही भ्रन्य शब्दों की उत्पत्ति मानी जाय तब तो कारण गुण 
पूबंक शब्द सध पायेगा, अन्य प्रकारों से नहीं । यदि जन दूसरा विकल्प लेबे कि श्रोताप्रो के पूर्व पूर्व 
शब्दों से उत्तर शब्दों की उत्पत्ति होती है उम विकल्प मे यहा बहा निकट स्थित रहे श्रोताग्रो करके 
सुने गये शब्द से भी पुन प्रन्य शब्दो की उत्पत्ति क्यो नही होजावेगी ” उन शब्दो के उपादान कारण 
माने जा रहे पुद्गल स्कन्धो का सबंत्र सुजभतया सदभाव पाया जाता है। यदि स्याद्वारी यो कहै कि 
दब्दो के उत्पादक उय्रादान कारण पुद्गल स्कन्ब तो है किन्तु उस शब्द का सहकारी कारण होरहा 
वक्ता के व्यापार से उत्पन्न हुये विशेष वायु का वहा अभाव है। ग्रत मन्द मनन्‍्द शब्द से दूर देश तक 
प्रन्य शब्दो की उत्पत्ति नही होसकी है, उपादान कारण मिट्टी तो खेनो मे असख्यो मन पडी हुई है। 
किन्तु थोडे से बीज या ऋतु इन सहकारी कारणों के नही मिलने से हजारो, लाखो, मन श्रन्न नही 
उपज पाता है, यो जैन कहैं तब तो शब्द वायु से निभित हम्ना कह दिया जाश्रों उसके उपादानरूप से 
कल्पित किये जा रहे दूसरे पुदूगल विशेषो करके क्या करने योग्य कार्य शेष रह जाता है ? ऐसा असत्‌ 
पुदूगल तो केवल प्रमाण) द्वारा नही देखे जा चुके पदार्थों की करपना का ही हेतु है, शब्द का उपादान 
माना गया पुदुगल कोई वस्तुभूत नही है। अवस्तु से क्या किया जासकता है ? 


इस पर जैन यो इष्ट श्रापत्ति करे कि हम तिस प्रकार शब्द को वायु से उत्पन्न हुप्रा स्वीकार 
कर लेगे वेशेषिकों के यहा माना गया आकाश का गुण शब्द नहीं होना चाहिये, यो मानने पर तो 
उस स्वीकृति से स्याद्वादी विद्वान के यहा आरहे अपने सत से विरोध का किसी भी प्रकार से निवारणा 
नही किया जा सकता है। क्योंकि स्याद्वादियों ने शब्द को केवल वायुनिमित नहीं मान कर भाषा- 
वर्गणा या शब्दयोग्य पुदगल स्कत्ध्रो से उत्पन्न हुआ माना है बासरी, बैन पीपनी, हारमोनियम, मे 
यद्यपि विशिष्ट छेदो मे से निकल रही वायु ही शब्द स्वरूप होजाती है। किन्तु जैन मत में वहाँ भी 
तिस जाति के पुद्गल स्कन्धो की ही शब्द परिणति हुई मानी जाती है, इस प्रकार ननु च से प्रारम्भ 


कर यहा तक कोई वंशेषिक पण्डित कट रहा है। 

मोप्यतालोचितवचन:, शब्द प्य गगनगुणत्वेषि प्रतिपादितदोषस्थ समानत्वातू । 
तथाहि-शंखपुखसंयोगादाकाशे शब्दः प्रादु्म न्‍्नेक एवं प्रादर्भवदनकों वा १ प्रथमपल्े कुत- 
स्तस्य नानादिक्क्रेः श्रोतृमि श्रवर् ? सकृस्सवंदिक्कगगनासंभवात्‌ । अथानेकस्तदा शब्द- 


फोलाइलभुतिप्रमंगः समान: शब्दस्पानंकस्य सकृदृत्पशेः, सर्व दिक्काशेप भोतृश्रुयमाणस्य तावद्ा 
मेदसिडे! । - | 


न्* रन 
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भ्रव ग्न्‍रन्थकार कहते हैं कि वह कोई वेशेषिक भी विचारे ज्ञा चुके वचना का बोलने वाला 
नही है जब कि शब्द को प्राकाश का गुण स्वीकार करने पर भी जैनो के ऊपर कहे जा चुके दोष 
उन्ही वैशेषिको के ऊपर समान रूप से लागू होजाते हैं इसी बात को स्पश्टरूप से यो समभिये कि 
श्राप वेशेषिको के यहाँ शख और मुख के सयोग से श्राकाश मे उपज रहा शब्द क्या एक ही उत्प- 
नस होगा ? भ्रथवा क्‍या अनेक श्ब्द उपज जावेंगे ? बताश्रो । पहिला पक्ष ग्रहण करनेपर उस एक ही 
शब्द का नान दिशक्षाप्रों में विराज रहे अनेक श्रोताभ्रो करके भला कंसे श्रवण हो सकता है ? एक 
ही भ्र गूर को भला सौ पग्रादमी ग्रुगपत्‌ कैसे खाय ? । वेशेषिकों ने जैसे कहा था उसी प्रकार हम भी 
कहते हैं कि एक ही शब्द का सम्पूर्ण दिशा में वृत्ति होजाने के लिये एक ही समय गमन करने 
का प्रसम्भव है 

प्रव द्वितीय कल्पना श्रनुसार यदि बैशेषिक यो कहे कि मुख से शंख को बज्ञाने पर प्रनेक 
शब्द उपज जाते हैं तब तो शब्दों के कोलाहल के श्रवण का प्रसंग समान रूप से उठाया जा सकता 
है जैसा कि आपने हमारे ऊपर उठाया था। दो सौ, चार सौ, गज दूर से मेला था हाट का शब्द जैसे 
कोलाहल रूप से सुनाजाता है उसी प्रकार एक ही वार में अनेक शब्दी को उत्पत्ति होजाने से कोला- 
हल सुनाई पड़ेगा तथा सम्पूर्ण दशों दिशाओं मे बेठे हुये श्रशेष श्रोताओरो करके सुने जा रहे शब्द के 
उतने परिमाण को लिये हुये प्रकार भिन्न भिन्‍न सिद्ध होजावेगे। ( प्रकारे धा )। 


यदि पुनरेकेंकम्येव शब्दस्येकेकश्रोतुग्राद्मस्वभावतयोत्पतेने समानशब्दकलकलब्ु- 
तिरिति मतं, तदकदिक्क्रेषु समानप्रणिध्रिषु श्रोतृषु प्रत्यासन्नतमभ्रोतभ्रुतस्य शब्दर्यांत्य- 
त्वाच्छब्दांतरारंमभकल्् विरोधाच्छेषश्रोतणां तझब्रण न स्यात्‌ | तस्यापरशब्दारंमकत्व चत्यस्वा- 
व्यवस्थितिः । प्रत्यामन्नतमश्रोतृश्रवणमाप न भत्रत्‌ तदुभावे चाद्य एवं शब्दः श्रयते नांत्य इति 
सिद्धातव्याघातः | 


यदि फिर हमारे ऊपर किये गये भ्रापादन के समान वेशेषिकों का यह मम्तव्य होय कि एक 

एक ही शब्द की एक एक श्रोता द्वारा अरहण करने योग्य स्वभाव रूप से उत्पत्ति होती है श्रतः बने- 
क समान शब्दों का कलकल रूप से सुनना त्रही होता है। तब तो हम जैन भी कह देंगे कि एक दिल्ला 
में स्थितहो रहे समान निकटता,वाले श्रोताओों में भी श्रतीव निकट-वर्ती श्रोता द्वारा सुना जा चुका 
शब्द तो अन्तिम है, भप्रन्तिम शब्द को ग्रन्य शब्दो के प्रारम्भ करने का विरोध है जैसे कि चरम झव- 
यवी पुन: प्रन्य झ्रवयवी का उत्पादक तही माना गया है, इस कारण शेंष श्रोताश्रों को उस मन्द 
धब्द का श्रमण नहीं हो सकेगा | यदि उस दाब्द को अन्य उत्तरोत्तर शब्दों का प्रारम्भक माना 
जायगा तो उस छब्द के भ्रन्तिमपन की व्यवस्था नहीं होसकेगी और भ्रधिक निकटबर्ती श्रोता को भी 
उस शब्द का सुनना नहीं होसकेगा। टेलीफ़ोन या टेलीग्राफढ्वारा मन्द उच्चारित शब्द भी सैकडो 
हजारो कोस चला जाता है फिर भी ग्रन्तिम जो कोई शब्द होगा वह पुनः शब्द का उत्पादक नही 
माना गया है! यदि वेशेषिक भ्रतीव निकटवर्ती श्रोता को उस अन्तिम भी शब्द का सुनाई होआना 
मानेगे,तो झादि मे उपजा हुप्ना ही शब्द सुना जाता है प्रस्तिम शब्द नही सुना जाता है इस सिद्धान्त 
का व्याघात होजायगा। अर्थात्‌-सरोवर के मध्य में डेल डाल देने से जेसे सब प्रोर-को, जल की 
रें उठती हुई फैल जाती;हैं उध्ती प्रकार वीची-तरंग-न्याय करके भ्रधवा व दम्ब-गोलक न्यामश्ले 


श्श्द इलौक-वातिक 


शब्द उपज रहा है यो फैलरट। शब्द पहिला हो पहिला जहाँ किसीके कान में पड़ेगा वह उसको सुनाई 
देजायगा उससे पिछला दाब्द तो भ्र गे देशमे चला जायगा श्रतः झागे वाले श्रोताप्रो के प्रति वह पहिला 
पहिला होता हुआ सुनाई पड़ता जायगा ' वक्ता, श्रोताओं में साधारण रूप से बोला जारहा या 
टेलीफोन अथवा विना तार का तार पश्रादि द्वारा फेंका गया जो सब से भ्रन्त का शब्द होगा उसको 
कोई नही सनसकेगा, उत्तरक्षण मे शब्द मर ही जायगा । 


अथ प्रत्यावन्ततपश्रोतार॑ प्रत्यमी शब्दोत्यस्तेत श्रुयमा ग त्वान्त प्रत्यामलनतरं तेन 
तस्याश्रवगात्‌ तेन च श्रयमार स्तमेत्र प्रस्यंतो न तु प्रत्यासन्न॑ प्रति तत एवं सोपि तमेव 
प्रत्यन्यों न दृ्थोतार॑ प्रतीतिमतिः, सापि न श्रेयसी, शब्द स्पेकस्यात्यत्वान॑स्यत्वन्रिधक्तस्य 
निरंशस्वोपगमात | 


ग्रब यदि स्याद्राद सिद्धान्त का आ्राश्नय लेकर वेशेषिकों का यो मन्तव्य होगया होय कि 
अत्यधिक निकटवर्ती श्रोता के प्रति वह मन्द शब्द बोला गया अन्तिम कहा जायगा क्योकि घीरे 
से कहा गय। शब्द उस करके सुना जा रहा है किन्तु कुछ थोडे निकट-वर्ती हो रहे पुरुष के प्रति वह 
मन्द शब्द अन्तिम नहीं है बयोकि उस पुरुष ने उस शब्द को नही सुना है तथा उस थोड़े निकटवर्ती 
पुरुष ने भी जिस कुछ तीब्र शब्द को सुन पाया है वड़ कुछ तीब्र शब्द उस कुछ अन्तर लेकर बैठे 
हुये निकट--वर्ती पुरुष के प्रति तो प्रन्तिम है किन्तु उससे भ्रधिक अ्रन्तर पर बैठे हये निकट-वर्ता 
पुरुष के प्रति अन्तिम नही है क्योकि इसने उस शब्द को सुना नही है तिस ही कारण से यानी उद्त 
करके सुना जा रहा होने से वह निकट-वर्ती पुरुष के लिये कहा गया शब्द उस ही के प्रति भ्रम्तिम 
है, दुरवर्त्ती श्रोता के प्रति प्रन्तिम नही है। 


भावार्थ--एक हाथ भन्‍्तराल देकर बंठे हुये पुरुष के प्रति जो वक्ता का शब्द प्रन्तिम है बह 
चार हाथ दूर बेठे हये श्रोता के लिये प्रन्तिम नही है भर जो चार हाथ दूर बंठेहुये श्रोता के लिये 
भन्तिम है वह दस हाथ दूर वर्ते रहे श्रोता के लिये चरम नही है, दस हाथ दूर के श्रोता द्वारा भ्रन्तिम 
सना जा रहा व्याल्याता का शब्द भी सो हाथ दूर बंठे हये श्रोता के प्रति श्रन्तिम नही है। वे शेषिको 
की ऐसी बुद्धि होजाने पर ग्रन्थकार कहते हैं कि वह बुद्ध भी श्रेष्ठ नही है क्योकि एकान्तव।दी वेशे- 
षिको के सिद्धान्त-धनुसार एक ही शब्द के अन्तिमपन और भ्रनन्तिमपन का विरोध है क्योकि वेशे- 
षिकोने शब्दको भ्रशो या स्वभावोसे रहित स्वीकार किया है, यो भ्रादिम शब्दके सुने जानेका सिद्धान्त 


चिगडता है| 
अथ तस्यापि धर्ममेदोपगमाददोषः व तहिं धरंशब्दस्य जातिरेव मवितुमहति न 
गुणादि। शब्दस्य स्वय गुणत्वात्‌ तदाभ्रयत्वासमत्रात्‌ । न च तदंत्यत्व॑ तदनत्यत्व॑ वा जाति- 
रेकव्यक्तिनिष्ठत्वात्‌ जतेस्त्वनेकण्यक्तिइृत्तित्वात । 
इसके भ्रनन्तर वेशेषिक यदि यो कहे कि हम शब्द नामक धर्मी का भेद स्वीकार नही करते 


हैं हाँ शब्द के तीत्रपन, मन्दपन, मध्यमपन, शादि धरंभेदों को मान लेते हैं, भ्रत: हमारे ऊपर कोई 
दोष नही प्राता है। इस पर ग्रन्थकार प्रदन उठाते हैं कि शब्द का व, भ्रन्तिमपन या झाद्यपन धर्म 


पंचम-प्रध्याय र5६ 


धामान्यस्वरूप पदार्थ होसकता है नित्य होकर भनेकों में समवाय सम्बन्ध से जाति ही ठहर सकती है 
प्रन्त्यत्व कोई गुश तो नही है जैसे कि पृथकत्व, द्वित्व, भ्रादि गुरा हैं ग्रथाता वह प्न्त्यत्व कोई कर्मप 
दार्थ या विशेष पदार्थ, ग्रादि स्वरूप भी नही है क्योकि शब्द स्वयं गुरा माना गया है, वं शेषिकों के 
यहा गुणों मे गुणा, क्रिया, विशेष, ये भाव नही ठहर पाते हैं “ गुणादिनिगु णक्रिय” ,, जब कि शब्द 
स्‍्वय गुरा है, इस कारण शब्द को उन गुणादिको के आश्रय होज्ञाने का झसम्भव है, हा जाति, सम- 
बाय, और प्रभाव ये कुछ नियत पदार्थ शब्द गुण में ग्राश्चित होजाते है किन्तु वह भ्रन्तिमपन झथवा 
प्रनन्तिमपन धर्म भला जात तो नही होसकते हैं क्योकि भले ही लाखो, करोडो, प्रनन्ते भी पदार्थ 
बयो न हो उनमे अन्तिम या झ्राद्य एक ही होगा अ्रत: एक व्यक्ति मे ही बृत्ति होने के कारशा ग्रन्तिम 
त्वया आादिमत्व सामान्य पदार्थ नही है“ नित्यत्वे सत्यनेकसमवेत्ं सामान्य ,, जाति की अ्रनेक 
व्यक्तियों में वृत्ति मानी गयी है “ व्यक्त रभेदस्तुल्थत्व सकरोध्थानवस्थिति । रूपहानि रसम्बन्धो जाति- 
बाधक संग्रह ,, | तभी वो अ्राकाशत्व को जाति नही माना है। 


अधेकश्रोतृअश्रव॒ण योग्योनेक: शब्दोत्योउननन्‍्तश्वापर श्रोतृश्रवणयोग्यो सती ति मत, रर्ष्या- 
द्योपि शब्दोत्य; भ्यात कस्पचिच्छवणायोग्यत्वात्‌ कर्शशप्बुल्य-्त:-प्रविष्ट'काश्शब्दरत बरशे- 
घोषवद्दा ठथा चाद्यः शब्दों न श्रूयते इति सिद्धान्तविरोध: । 


प्रब इसके पश्चात्‌ वेशेषिको का यह मन्तव्य है कि एक भ्रोता के सुनने योग्य हो रहा शब्द 
भी एक नही है, अनेक हैं श्रत प्ननेक शब्दो मे अन्त्यपन, अनन्त्यपन ये जातियां ठहर जावेगी इस का- 
रण वह शब्द अन्तिम या अ्रनन्तिम अ्रथवा दूसरे श्रोताश्ों के सुनने योग्य है, भ्रथवा णाब्द के धर्म 
जाति न सहो सखण्डोपाधि ग्रवश्य है ग्रन्थकार कहते हैं कि तब तो झादि मे हुप्ना शब्द भी भ्रन्तिम 
हो ज्ञाग्रो बयोकि वह भ्रादिम शब्द भी किसी न किसो निकट वर्ती श्रोताके सुनने योग्य तो है ही । ज॑से 
कि कचौडी के समान बहिरग उपकररणा को धार रही कर्णा इन्द्रिय के भीतर प्रविष्ट होचुका भ्राकाश 
यह शब्द ब्रादिम होताहुझा भी भ्रन्तिम है कोई कोई एकान्त मे कहा गया शब्द एक ही के कान में 
घुस जाता है भ्रथवा किसी के कान के समीप मुख लगाकर बडेबल से बोला गया घोष ग्रात्मक शब्द 
प्राद्य होता हमग्नमा भी प्रन्त्य है और उस प्रकार होने पर वेश्ेषिको के यहाँ श्राद्य शब्द नहीं सुना 
जाता है,इस सिद्धान्तका विरोध होजावेगा श्रर्थात्‌-वंशेधिको ने भ्रन्तिम शब्दका सुनना ही क्वचित्‌ 
स्वीकार किया है, जो शब्द जिस व्र्याक के प्रति भ्रन्तिम होता जाता है यानी उसके कान मे लीन हो 
जाता है वह उसी शब्द को सुन सकता है आदि के दाज्द तो छब्दान्तरों के भ्रारम्भक होते जाते हैं, 
दाशंनिको के सिद्धान्त भी प्रनेक प्रनुभवों के प्रनुसार विलक्षण होजाते हैं। 


भथ न श्रवणयोग्यत्वादन्त्यत्व कि तहिं ? आध्ापेक्षया शब्दान्तरानारं भकत्व पेक्ष या चेस्य- 
मिमतिस्तदायस्यांस्यत्व॑_तदंत्यस्थानंत्यन्व॑ कथप्ठुमपद्यते ! येनेकम्यांत्य€०मनत्यत्व च स्य तू । 
ततः च्रक्त॑ प्रत्यासन्नतमश्रोतृश्न तशब्दाच्छब्दांतरस्थागदुर्भावादेकदिक्कसप्रशिधिभोतपंक्त्या 
शब्दभ्रवणा मावप्रसंग हति । 


प्रव पुन बैशेषिकों का भझ्रभिमानपूर्वक यह मन्तब्य होय कि सुनने योग्य होने के कारण उस 
शब्द का भ्न्तिमपना नहीं है तो क्‍या है ? इसका उत्तर हम बेशेथिक यो कहते हैं कि भादि मे ह्‌्ये 


२३० हलोक-बातिक 


शब्द की प्रपेक्षा करके और प्रन्य दाब्दो का श्रारम्भक नही होने की श्रपेक्षा करके उस शब्द का: 
प्रन्तिमपना व्यवस्थित है। भ्ाचार्य कहते है कि तब तो प्रादिम छाब्द का भ्रन्तिमपना और उस 
प्रन्तिम शब्द का प्रन्तिमपना भला किस प्रकार युत्तियो से घटित हो सकता है, जिससे कि एक ही 
शब्द का भ्रन्तिमपना और श्रनन्तिमपना व्यवस्थित होसके, तिसका रण! हमने ब्रहत शब्रच्छा कहा था 
कि झह्रल्यधिक निकट बैठे हुगे भ्रोता के द्वारा सने गये मन्द शब्द से अन्य शब्दों का प्रादुर्भाव नहीं 
होता है, भत. एकदिशा मे बैठे हुये निकट निकट वर्ती श्रोता्ो की पक्ति करके शब्द के सने ने 
के अभाव का प्रसंग उठाना यो ठीक है । 

स्थान्मतं, शंखप्ुखस्॑ पो गादा का शे वहव शब्दा, सम्ताना. प्रत्यांकाशग्रदे शक दब के 
शंखादपजायते ते च पवनप्रेरिततरंगात्मवच्छब्टांतरानारम ते, ततो मिन्नदिककस प्रशिधिभ्रोतृप॑- 
क्तेरिवेकदिक्क्सप्रणिधिभ्रोत॒पक्तेरपि प्रतिनियतसततिप तितस्येव शब्दस्य श्रगग्मेक्ये च 
श्रोतुन पुनरन्यस्य यतो निगदितदोषः स्यादिति तदप्ण्नालाचितामिधानं शब्दसंततेः सबेतो- 
पर्यन्ततापत्ते; । समवायिकारणस्य गगनस्पासमवायिकार” स्य च शब्दस्य शब्दांत ९, त्हेतोः 
सद्भांवात्‌ । शंखमुखसंयोगजपवनाकाशसंपोगम्य शब्दकारणस्य' मात्र ज्लां-याभिमतः शब्दः 
शब्दान्तरमारमते यतः शब्दसंततेरपय न्‍्तता स्यादिति चेत्‌, तहिं वाय यः१ ब्दोस्तु कि माक शेन 
समवायित्रा क ल्पतेनेति मतान्तरं स्पात्‌ । शब्दाच्छब्दान्पात्तन स्यात्तस्पाप नसंयोज- 


त्वातू। 

यदि वैशेषिको का यह मन्तव्य होय कि शख और मुख का संयोग होजाने,से समवायि कारण 
झाकाश मे बहुत से समान शब्द श्राकाश के प्रत्येक प्रदेशों पर सरसो या कदम्बकपुष्प की श्राकृति अनु- 
सार शख से उपज जाते है और वे शब्द तो पवन से प्ररीगयों तरंगो के समान या दूसरी दू।री तरगों 
के समान शब्दाम्तरोकी उत्पत्ति करते चले जाते हैं तिस कारण भिन्न भिन्न दिशागओ्रो मे वर्त रहे समान- 
निकटता वाले श्रोताग्रो की पंक्ति के समान एक दिद्ञा मे बंठे हुये सन्निकट श्रो* श्रो की पक्ति को भी 
प्रतिनियत हो रही शब्द धारा की सतति मे पड़े हुये ही शब्द का सुनना एक ही श्रोता को होसकता है, 
किन्तु फिर दूसरे श्रोताओं को वह शब्द सुनाई नहीं पडता है, जिससे कि जंनो के द्वारा पूर्व मे कहा 
गया दोष हम वैशेषिको के ऊपर लग बंठे । 


श्ाचार्य कहते हैं कि इस प्रकार गैशेषिको का वह कथन भी नही विचार कर बकदेना मात्र 
है क्योकि यो तो शब्द की सततिधारा के सब झोर से प्रपयेन्तपने का प्रसंग आता है। यानी एक शब्द 
की धारा लाखो, करोडो, अनन्ते, योजनों तक चली जायगी जब कि अन्य शब्दों की उत्पत्ति के कारण 
माने जा रहे समवायिकारण ग्राकाश श्र श्रसमवायिकारण शब्द का सवंत्र सब शोर सदभाव पाया 
जाता है। यदि पहिले जैनो द्वारा कराये गये निवारण समान गैशेषिक शब्द के प्रनन्तपन का यो 
निवारण करे कि शब्द का कारण ग्राकाश भले ही सर्वत्र व्यापक है, भ्ौर अ्रसमवायिकारण शब्द भी 
प्रत्यधिक दूर तक शब्दो को उपजाने के लिये सम्नठ्ध है। किन्तु शल और मुख के संयोग से उपज रही 
बासु के साथ होरहा प्राकाश सयोग भी शब्द का प्रकृष्ट कारण माना गया है, उस कारराके नही होने 
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से भ्रन्तिम माना गया शब्द पुन' अन्य शब्दोकी लहरो को नही उपजाता है, जिससे कि शब्द की संतत्ति 
का पर्यन्तपना नहीं होसके। 


यो कहने पर तो ग्रन्थकार कहते हैं, कि यदि शब्द को उपजाने में वायु को इतनी प्रधानता 
दी जाती है, तब तो शब्द को वायुतत्व से बनाहुआ मान लिया जाश्ो समवायिकारण होकर कल्पना 
किये गये आ्राकाश तत्व से क्या लाभ है ? यो भ्रोर कहने पर ठौशेषिको को प्रन्यमतियों के मत को स्वो- 
कार कर लेने का प्रसग प्रावेगा । जौनमत श्रनुसार किसी किसी शब्द को वायुनिर्मित कहने मे कोई 
क्षति नही है, पीपनी बजाने, वासरी बजाने, डकार लेने, छीकने, श्रादि के शब्दों मे वायु ही शब्दस्व- 
रूप से परिणम जाती है, जिसमे कि शब्दयोग्य वर्गंणाये भरी हुई हैं। भ्राहार करने योग्य या पेय 
पदार्थों में भी तो अतीन्द्रिय वगणायें घुसो हुई हैं। शब्दानुविद्ध वादी पण्डित भी “स्थानेषु विवृत्ते 
वायौ कृत-वर्णपररिग्रह.,, श्रादि स्वीकार करते है किन्तु शब्द को म्राकाश का गुण मानने वाले गैशेषिक 
कथमपि शब्द को वायु नामक उपादान कारण से बन रहा नही मानते हैं, प्रत: शब्द को वायवीय 
मानने पर गैशेषिको के ऊपर मतान्तर दोष झाता है, यहा थैशेषिको को लेने के देने पड जाते हैं। 
“दोज का बदला तीज” है। ऐसा लौकिक न्याय है, दूसरो बात यह है, कि वायु का श्रडगा लगा देने 
पर ग्रब शब्द से शब्द की उत्पत्ति नहीं होसकेगी क्योकि उस शब्द को भी वायुसयोग से जन्य मान 
लिग्रा जावेगा जब श्रत्यन्त पराक्ष आकाश को कल्पना करली जाती है, तो शब्दों के उत्पत्तिस्थल में 
क्लुप्त ( सब के यहा आवश्यक मानी जा रही , वायु की कल्पना करना तो अतीव सुलभ है। 


सत्यतराकाशे शब्दस्योत्पत्तस्तत्समवायिकारण न तत्प्र विषेधददेतवों गरधका; स्युर्वा- 
पघिववेषपत्व। 4 मत, तदा शब्द: रं,शवद्द्रव्यपर्यायां वाह्मनंद्रयप्रत्यक्षत्वात्त्पशो।दवद त्यथु- 
सानात्तस+ पुदूगलपरयापत्वे सद्ध तत्प्रातषेंपदेतवोलुमानकाधितावपयत्वादेव गमकाः कथप्रुप- 
पच्च॑रन्‌ ९ 


वैशेषिक कहते हैं, कि आकाश के होने पर ही शब्द की उत्पत्ति देखी जाती है ब्रत बह 
प्राकाश इस शब्द का समवायिकारण है, ऐसे उस भ्राकाश का निषेध करने वाले हेतु भ्रपने साध्य के 
ज्ञापक नही होसकगे क्योकि उनका विषय तो वाधित होजायगा, भ्रतः झाकाक्ष की सिद्धि होचुकने पर 
साध्य की वाघा उपास्थत होजाने से वे हेतु कालात्ययापदिष्टहेत्वामा4 होज्ञायगे । यो वेशेषिको का 
मत होगा । तब ता हम ज॑न कहते है, कि शब्द (पक्ष) स्पशवाले द्वब्यों का पर्याय है, ( साध्य ) वहिरंग 
इन्द्रियो से जन्य हुये प्रत्यक्ष का विषय होने से ( हेतु , स्पर्श, गन्ध श्रादि के समान ( भ्रम्वयहृष्टान्त ) 
इस प्रनुमान से उस दाब्द का पुदुगल द्रव्य का पर्याव होना सिद्ध होचुकने पर पुनः जैशेषिको की प्रोर 
से उस स्पशेवानु ;&व्य की पर्याय हाने का प्रतिषेध करने वाले हेतु भला भ्रनुमानप्रमाण करके स्वकीय- 
विषयभूत साध्य के बाधित होजाने से ही किसी प्रकार ज्ञप्तिकारक होसकेंगे ? । भ्र्थावु--हम भाकाश 
द्रव्य का खण्डन नही करते हैं, किन्तु श्राकाश को शब्द का उपादान कारण नही मानते हुये स्पशेवात्र्‌ 
दरब्यो के उपादेय होरहे शब्द को स्वोकार करते हैं । ऐसा दशा में वंशेषिको के हेतु बाधितहेत्वामास 


होजाते हैं । ह 
'/ «« *बदेग बदुक्त' सोमतें.-एकहत्पाधितः शब्द: ,द्ापान्यविशेषवस्ते सति बाह्य फैन्द्िय: 
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प्रत्यक्षस्वाद्॒पबदिति । तदपि प्रत्यख्यात, पृद्गह'स्कन्धस्येकद्रव्यस्थ शब्दाअपस्वोपप्ते: 
सिद्धसाधन-्वात्‌ ' गगनाश्यत्वे साध्ये साध्यव्किला दृष्टान्त:, स्थार्ट्र तुअ जिरुद्ध।। तथाहि- 
स्पशवदेकद्॒व्य| श्रितः शब्द सामान्या शेष ।च्वे सति बाह्मकेन्द्रियप्रत्यक्षत्वात्‌ रूगदिवत्‌ । न च 
हेतोरात्वना व्यमिचारस्तस्पात्त;करशग्रत्यक्षत्वातू नापि घट।दिना तस्य बाह्य द्रयद्व यप्रत्यकष- 
स्वांद व रू त्वेन तस्यासाभान्यांवशेष +|न्नापि सयोगेन तस्य वाह्यानकन्द्रियप्र त्यक्षत्वावृद्नथ गु- 
लसंयागस्पानेकद्॒व्य। अ्रतस्य स्परशवन च ताक्षात्करणात्‌ । ततः ब्क्तं-न शब्द, खगुणो बाह्य 


न्द्रयप्रत्यक्षत्व।त्‌ गन्वबादें 4दत १सथय ६दृगलफ्यायत्वव्यवास्थतः । 

यहा बाद्ध बालते है, इस बात का नथा।थक कहै ता और भी श्रच्छा लगेगा कि धाब्द ( पक्ष ) 
एक ही द्रव्य के श्राश्रत हारहा है। ( साध्य ) सामान्य विशेषवान्रु हाते सन्‍्ते वहिरग एक इन्द्रिय द्वारा 
प्रत्यक्ष किय जाने से ( हेतु ) रूप के समान , अन्वयहृष्टान्त )। आचाये कहते हैं कि इसप्रकार जो 
बोौद्धा ते कहा था इस उक्त कथन करके इसका भा लण्डन कर दिया गया है, क्योंकि इसमे सिद्धसाधन- 
दाष है, बध जाने के कारण एक अशुद्ध द्वव्य हारहे पुदूगल स्कन्ध को शब्द का श्राश्नयपना निर्णीत कर 
दिया गया है। प्रत. श्राप उत्ता क उसी स्व हारह शब्द क॑ एक द्वव्वाश्रतपन सिद्धान्त को साध 


रहे है । 

यदि एक द्रव्य पद से नंथायिक या बोद्धी का यह प्र।भश्राय होय कि एक आश्चयभूत गगन- 
नामक हरव्य के आश्रत हारहू शब्द का स/ब्य कया गया हू । तब ता तुम्हरे अनुमान का रृष्टान्त 
साध्य से विकल हाजायग। क्वयाक रूप ता श्राकाश के श्रा।+त चंद्ठी हु, कई भा वाद। श्राकाश मे रूप 
गुण का वत रहा नहा स्वाकार करत। हु, प्रार तुम्हारा हतु ।बरुद्ध हत्वाभास हुआ जाता है, कारण 
कि गगन के गआ्राश्नत हान से विरुद्ध हारह प्रथवा श्राद के आ।श्तपन के साथ हतु का व्याप्त है। 
इसी बात का या स्पष्ट कर समझ लाजयबा क शब्द ( पक्ष ) स्वद्भवाल एक द्वव्ब क॑ श्राश्रत दोरदा 
है, ( साध्य / क्याकि सामान्‍य के विद्या हारह गुणत्व, शब्दत्व, श्राद जातया का धारण करते सन्‍्ते 
बाह्य एकन्द्रिय-जन्ध प्रत्यक्ष का विषय वह ६ ( हतु )। रूप, रस अ्रांद के समान , अ्रन्ववहृष्टान्त ) 

हमारे इस हतु का पभ्ात्मा करक व्याथचार नहा श्रात। हूं, क्याक उस आबात्मा का बाहुरग 
इन्द्रिया से भ्रत्वक्ष नहां दाता हैं । अन्तरग मत इच्द्रेथ करके आत्मा का अत्यक्ष हाना क्षत्र ने ध्वाकार 
किया है, तवा घट, पठ, श्रताद कर$के भा उस हतु की व्यामचार नहा है, पंवाक वाह्रग हारदी दा 
स्पशन भर चक्षु. इन्द्रियों करके घट ग्रादि के प्रत्यक्ष हाने की योग्यत। है और हमारे हेतु मे वहिरग 
एक इन्द्रिय द्वारा प्रत्यक्ष होना यह पद पडा हुआ है। तथा रूपगुण म॑ रहने वाली रूपत्व जाति करके 
हमारे हेतु मे व्यभिचार दोष नही झ्राता है, क्याक जाति में ठुन. काई साधारण सामान्य सत्ता द्रव्य 
या विशेष सामान्य प्रथिवीत्व, घटत्व, ग्रादि नहो रहता है “ जातो जात्यन्तरानक्लीकारातु ” भ्रत: 
रूपत्व जाति किसो भी सामान्य विशेष का धारने वाला नहों है, हतु का सत्यन्त विशेषण वहा नही 
घटा | तथा सयाग गुण करके भो हेतु का व्यमिच[र नहों आ्राता है क्योकि वह संथोग तो वहि रंग 
अनेक इन्द्रियों द्वारा हुये प्रत्यक्ष का योचर है यद्यपि दा प्नगुलियो का सयोग विचारा स्पर्श वाले भ्नेक 
द्रब्यो के आश्रित है किन्तु उस सयोग का चक्षु श्रौर स्पञ्न इन्द्रिय करके भी साक्षात्कार हौजात। है। 
सतित कारण हमने यो दूसरों वात्तिक में कटत क्रब्का कहा या कि दाउव ९ पक: ) शबकाल भा गुण मत 
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हैं ( साध्य ) वहिरज्भ हरिद्रियों द्वारा प्रत्यक्ष कियागया होने से ( हेतु ) गन्ब, रस, प्रादि के समान 
( ग्रन्वयह्ष्टान्त । । कारण कि उस शब्द को पुद्गल द्रव्य का पर्यायपना युक्तिपूर्वक व्यवस्थित कर 
दिया है, यहां तक पहिली वात्तिक के विवरण में एक विद्वान करके उठाये गये छाब्द को प्राकाश के 
गुण होने के प्राक्षेप का निराकरण कर दिया है । अब वही उठाये गये शब्द को श्रमूर्त द्रव्य कहने 
वाले किसी प्न्य विद्वान्‌ के कटाक्ष का ग्रस्थकार निवारण करते हैं । 
तथा नामूर्तिद्रव्यं शब्दः वाह्यन्द्रियप्र त्यक्षात्‌ घटादिवत्‌।! ने नम व्य्िवा॥: 
साधनस्य, नममी वाद्यन्द्रियाप्रस्यक्षत्रात्‌ ।/ ननु च शुपिरिष्य चक्चुषा स्पशनेन च साक्षस्करणा- 
अच्छुषिरं तदाक 'शमिति वचन द्वाहम॑द्रियप्रस्यवमेवाझाशं तर दूतया प्ररूपणादिति चेत्‌, नेत- 
न्सन्‍्यं, शुपिरिस्य घनद्रव्या भावरू स्वादुपचार तस्तत्राकाशव्यपदेश द _पनद्रव्याभावस्य च द्रब्यो- 
नतरसद्भा वरूपत्वात्‌ । तत्र चन्चुप: स्पशनस्य च व्यापारात्‌ | पर साथत 8 तत्प्र त्यक्ष त्वा माता श्ष मे सः 
तथ हि-नभो न वाह न्द्रियप्रत्यक्षममू्तद्रव्पत्वादात्मदिवतू यत्तु वाह्यन्द्रियप्रत्यक तन्नापृ्तद्रव्यं 
यथा घटादिद्वव्यं इति न नभसा व्यभिचारी हेतुः | 
तथा शब्द ( पक्ष ) भ्रमूर्त द्रव्य नहीं है (साध्यदल) वहिरग इन्द्रियों द्वारा प्रत्यक्ष का विषय 
होने से ( हेतु ) घट झादि के समान ( ग्रन्वयरष्टान्त )। हमारे इस वाह्मन्द्रिय प्रत्यक्षत्व हेतु का 
भाकाश करके व्यभिचार नही आता है। क्योकि ग्रत्यन्त परोक्ष आकाश का वहिरग इन्द्रियो से प्रध्यक्ष- 
ज्ञान नहीं होने पाता है। यहाँ कोई प्रश्न उठ ते हैं. कि छिद्रका चक्षु या स्पर्श इन्द्रिय करके प्रत्यक्ष किया 
जारहा है, और जो छेद है, वह्‌ भ्राकाश है। ऐसा शास्त्रीय बचन है, अत झाकाश भो वहिरगइन्द्रिय 
जन्य प्रत्यक्ष क। विषय है ही । उस प्राकाशका “यह छेद, यह कुषा, यह मुख,, प्रादि इस प्रकार “थह 
ये” ऐसे प्रतक्षसूचक्र इद शब्द की वाच्यता करके निरूपणा किया जाता है। प्र्थातु-यह मोरो बड़ी 
है, यह छेद छोटा है,यह कु गहरा है, मुखभे कोर घर दो, कान मे दवाई डाल दो, इसी प्रकार ऐंडा, 
गुदस्थान; तिखाल, घर, गुहा, ये सव भ्राकाश स्वरूप ही पदार्थ है, चारो शोर के मिट्टी या ई ट के घेरे 
को मोरी नही कहते हैं, किन्तु घेरे के बीच मे श्राग्ये श्राकाश को मोरी कहा जाता है, चलनी मे से 
चुन छनता है, कोतगली मे मनुष्य जा रहा है, पेट मे रोटी रखी है, यहा गली, पेट, आ्रादि शब्दा से 
पोल ही समझो जाती है शौर जो पोल है, वह प्राकाश है, इस प्रकार शभ्राँखो या स्पर्शन से भाकाशका 
प्रत्यक्ष भी स्पष्ट किया जा रहा है। भरत: जैनो के हेतु का ग्लाकाश करके व्यभिचार दोष लगना तद- 
वसथ रहा । 
न्‍ इस प्रकार कह चुकने पर तो प्रन्थकार कहते हैं कि यहु कहना सत्य नही है, कारण कि छेद 


तो घने द्वव्पों का प्रमाव स्वरूप है, ग्रत. उपचार से उस छेद में प्रकाशाने का वचनव्यवहार कर 
दिया जाता है। वस्तुत. विचरा जावे तो जेन सिद्धान्त में तुच्छ प्रभाव स्वोकार नही किया गया है, 
३० 
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घनद्ठ्प का प्रभाव तो प्रन्य द्रव्यों के सद्भाव स्वरूप है, उस श्रन्य पौद्यलिक द्रव्य मे चक्षु' या स्पर्शन 
इन्द्रिय का व्यापार हो रहा है। झ्त परमाथरूप से उस द्रव्यान्तर का प्रत्यक्षहोता तो भ्राकाश का 
प्रसक्षय हुआ नहीं कहा जा सकता है,ग्राकाश द्रव्य भ्रत्यन्त पराक्ष है। प्रवर्धिज्ञान, मन पर्य यज्ञान की भी 
उस मे प्रध्ृत्त नही है, इन्द्रियजन्य ज्ञान को कौन पूछे ? अन्धकार, उजाला, या चारो और घेरा, यहा 
बहा के चमड़ा आ्रादि पौदलिक पिण्ड पदार्थों को ही कृप, तिखाल, घर, गृद स्थान, कान श्रादि मानना 
चाहिये | ग्राकाश का “इदम प्रव्यक्षकृते समोपतरनिष्ठ एतदो रूप, श्रदसस्तु विप्रकृष्टे तदिति परोक्षे 
विज्ञानीयात्‌., इस नियम श्रनुसार प्रत्यक्ष होरहे भ्र्थ के वाचक इदम्‌ शब्द द्वारा प्रूफ नहीं होमकता 
है, किसी भी दाशंनिक ने श्राकाश का वहिरिन्द्रिय द्वारा प्रत्यक्ष होना स्वीकार नहीं किया है। इसी 
बात का स्पष्टीकाररण थो समझो कि श्राकाश ( पक्ष ) बहिरग इन्द्रियो से उपजे प्रत्यक्षनतान का विषय 
नही है, ( साध्य ) अमृतंद्रव्य होने से ( हेतु , आत्मा, काल, श्रादि के समान ( झ्रन्वयहृष्टाग्त ) जो 
बाहरली इन्द्रियों हारा हुये प्रत्यक्ष का गोचर है वह तो प्रमुर्त द्रव्य नहीं है, जैसे कि घट, पट, आदि 
अशुद्ध द्रव्य है (व्यतिरेकहप्टान्त)। इस कारण हमारा बाह्यइर्द्रियप्रत्यक्षत्व हेतु श्राकाश करके व्यमि- 
चारी नही है । 
स्यादाकूत ते अमृूते द्रव्यं शब्द! परममहत्वाश्रयत्वादाकाशवदिन्यनुमानव वितः पक्ष 

हति | तदसम्' के परममह्च श्रयत्वस्यासिद्धत्तत्‌ , तथाहि---न परमम-।न्‌ शब्दः अस्मद। 
दिप्रत्यक्षत्यात्‌ पटादिवत २ पि मुख्यप्रत्यक्षेण नभमा,तस्यामस्मदादिमन:प्रस्यक्षस्वासिद्ध: । सं- 
व्या्हाततानि द्र५प्र "पक्ष म्य स्वसवेनदस्य सुखादिप्रात भासिनश्चक्षुर 'दि५"रिच्छन्न थेध्मर मस्स्य 
च विशदस्याभ्यु गमत्‌ गगनादिष्यतीद्रियेषु मा. सम्रस्यज्ञानव|मात्‌ | 

यदि तुम मीमासको की यह चेष्टा होय कि शब्द ( पक्ष ) श्रमूतंद्रब्य है, ( साध्य ), परम मह- 
स्व नामक परिणाम का भ्राश्रय होने रो ( हेतु ), प्राकाश के समान ( श्रन्वयहृष्टान्त ) | इस भ्रनुमान 
से जना की शब्द अमृत है” यह प्रतिज्ञा बाधित होजातो है। ग्रव्थकार कहते है, कि यह्लु कुतर्क 
करना समीचीन तही है, कारण कि शब्द को परम महापरिशाम का आाश्रयपना प्रसिद्ध है प्रत: तु- 
म्हारा हेतु स्वरूपासिद्ध हेत्वाभास है, इस बात को हम यो स्पष्ट रूप से समभाते है, कि शब्द ( पक्ष ) 
पश्ममहान नहीं है ( साध्यदल ) हम ग्रादि छद्मस्थ जीवो के प्रत्यक्षज्ान का विषय होने से ( हेतु ) 
पट श्रादि के समान ( भ्रस्वयद्ृष्टान्त )। इस अ्रनुमान के हेतु मे भी मुल्यप्रत्यक्ष॥का विषय होरहे भ्राकाश 
करके व्यभिचार दोष नही ग्राता है। क्योकि उस झ्राकाश को हम आदि प्रत्राग्‌दर्शी जीवो के मन से 
उत्पन्न हुये प्रत्यक्ष का गोचरपना श्रसिद्ध है। 

सास्‍्यो के यहा मानी गयी व्यापक प्रकृति करके भी हेतु का व्यभिचार नहीं भ्राताहै, ग्राकाश 


या सारूयो की प्रकृति अथवा वेशेषिकों के काल द्रव्य का मन इन्द्रिय से प्रश्यक्ष नहीं होपाता है। बात 
यह है, कि “'इन्द्रियानिन्द्रियनिभित्त देशत. साव्यवहारिकम,, समीचीन व्यवहाद के अनुरोध से मन; 
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प्रनिन्द्रिय-जन्य प्रस्यक्ष का, और स्वसवेदन प्रत्यक्षका, तथा सुख श्रादि को प्रतिभास कर रहे ज्ञान का, 
एवं च॒क्षु श्रादि द्वारा ज्ञात किये प्र्थों के स्‍्मरणका, विशद प्रत्यक्ष होना स्वीकार किया गया है। 
भावाथ-भले ही स्मरण. प्रत्यभिज्ञान,ग्रादिक परोक्ष ज्ञान होव,सम्य,विपयव.विचारे पिथ्याजान 
होय किन्तु इनका स्वसवेदन तो प्रत्यक्ष ही होरहा है। 'भावश्रमेवापेज्नाया प्रमाणा/भासनिक्वव । वहि' 
प्रमेयापेक्षाया प्रमाण तप्निभ च ते” ( देवागम )। सुख, इच्छा, वेदना, झादि को जानने वाले ज्ञान 
का स्वसम्वेदन सज्ञो जीव के प्रमाणात्मक हुआ मानस प्रत्यक्ष कहा जा सकता है , यथत्रि स्मरराज्ञान 
परोक्ष है फिर भी चक्षु ग्रादि से जाने जाचुके भ्रर्थ के स्मरण का पुन मन इन्द्रिय करके प्रत्यक्ष होना 
सब को भ्रभीष्ट है, ग्रत' इन्द्रिय प्रौर भ्रनिन्द्रिय से उत्पन्न हेये एक देश विज्वदज्ञान को साव्य वहारिक 


प्रत्यक्ष बहदेते हैं. गगन,काल,भ्रादि अतीन्द्रियपदार्थोमे मानस प्रत्यक्ष द्वारा श्रवगति होना कथ्मपि नही 
इृष्ट किया गया है। 


नचैंट मतिज्ञानस्य संद्रव्यविषयत्व बचने विरुष्यते, गा नादी-! म्ती द्रयट व्याशां 

सर्थावुतानमतिरिपयत्वा स्युपस मात्‌ | 
यहा कोई श्राक्ष प करता है कि “ मतिश्न्‌ तयोनिबन्धो द्र॒व्येष्वसवंपययिषु ” यह श्रो 

उमास्वामी महाराज द्वारा निर्णीति हो चुका है ' तहिन्द्रियानिन्द्रियनि्भित्त ” वह मतिज्ञान इन्द्रिय 
झ्रौर श्रनिन्द्रिय को निमित्त पाकर उपञ्ञता है यह भी समका दिया गया है आकाश में भले ही 
वहिरग इन्द्रियों की प्रवृत्ति नहीं होय. यह उचित है किन्तु अ्रनिन्द्रिय मन से जन्य भी मतिज्ञान 
की विषयता यदि ग्राकाश् में नहीं मानी जायगी तो इस प्रकार मतिज्ञान के द्वारा सम्पूर्ण द्रब्यो 
का विषय होजाना यह सूत्रकार का कथन विरुद्ध पड़ जाता है, जेत झराचार्यों को परस्पर-विरोधी 
वतन नहीं बोलना चाहिये। प्राचाय कहते हैं कि यह श्राक्षेप नहीं करता क्योंकि “ मतिस्मृति 
सज्ञाचि-ताभिनिरोध दत्यनर्थान्तरम्‌ ” इस सूत्र करके झ्रनुमान ज्ञानको मतिज्ञान स्वरूप ठहराया है। 

*« प्रत्यादो श्रत्यतरमुवब॒लभत भणति सुदणाण। 

“४ प्राभिशिवोहियपुव्व स्ियमेणिह सहज पमुह ” ( ग्रोम्मट्सारजीवकाण्ड ) 

इस लक्षण गाथा प्रनुसार श्रथ से श्र्थान्तर का ज्ञान श्रतज्ञान समक्ा जाता है। भ्रर्थात्‌ 

जहाँ साधन से साध्य का भेद दृष्टियोचर होरहा है वहाँ न्‍्यारे ज्ञापकहेतु से हुआ साध्य का ज्ञान 
तो श्र्‌तज्ञान कहा जायगा किन्तु साध्य भ्रौर साधन मे कथचित्‌ भ्रभेद को विचारते हुये ज्ञो 
प्रनुमान प्रतर्तेगा वह मतिज्ञान कहा जायगा। स्वार्थानुमान प्रौर परार्थानुमान यो प्रनुमान के 
दो भेद हैं श्रमनिबोधनामक मतिज्ञान स्वाथनिमान है, परार्थानुमान तो श्र तज्ञान मे जायगा । 
प्राकाश, काल, धर्म प्रादि प्रतीन्द्रिय द्रव्यो को हम स्वार्थानुमान नामक मतिज्ञान का विषय 
होना स्त्रीकार करते हैं, भ्रतः कोई पूर्वापर विरोध नही है। मन इन्द्रिय से सुख, वेदना, ग्राट्मा 
प्रादि पदार्थों का साव्यवह्ारिक प्रत्यक्ष होजाता है तथा श्रनिन्द्रिय नामक मन को भ्रालम्बन 
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करता हुआ नो-इन्द्रियावरण कम का क्षयोपद्यम स्वकृप लब्धि को पूव॑वृत्ति कर प्राक्यश्ष ब्रादि 
द्रव्यो का प्रवग्रह श्रादि मतिज्ञान-स्वरूप उपयोग पहिले ही हो जाता है उसके पश्चात्‌ भंढ़ 
उस मतिज्ञान से श्र्‌तज्ञान प्रवर्त जाता है, मतज्ञान से जाने हुये पअर्थ में भ्रस्य विशेषों का जानने 
के लिये श्रतज्ञान प्रव्तंता है, प्रत: श्राकाश, धमं, भ्रादि को मतिज्ञान कुछ जान लेता है पश्चात 
श्रतज्ञान उनका $'धघिक प्रतिभास कर लेता है ' श्र॒त॑ मतिपूर्व ” 

ग्राक!श की अ्रवर्गात में श्र्‌ तज्ञान का पूरा हाथ होते हुये भी कुछ मतिज्ञान का हाथ 
रह चुका है। मतिज्ञान क्तिने श्रश का परिज्ञायक है ” इसके विवेक को विचक्षण विद्वान ही 
कर सकते हैं जंसे कि ईहा मतिज्ञान-पूर्वक हुये ऋजुमति मन पर्यय ज्ञान के विषय में ईहा का 
हाथ कितना है ” इसका भेद-विज्ञान करना साथारण बुद्धि वाले का काये नहीं है। मन पर्ययज्ञान 
झौर श्रतशान के पहिले उस विषय के स्वल्प प्र॑शों को जानने वाला मतिज्ञान प्रवर्त जाता है 


तभी तो इन दो ज्ञानो के प्रथम दर्शन होने की प्रावश्यकता नहीं। विभज्भ ज्ञान के प्रथम भी 
दर्शन नही होता है, हाँ मतिज्ञान के पहिले महासत्ता का प्रालोचक दक्षय उपयोग अवश्य हो गया 


धा, प्रतः प्राकाश के कुछ विषय प्रश का मत पूर्वक परोक्ष मतिज्ञान होते हुये भी श्राकाश 
का मानसप्रत्यक्ष होना स्वीकार नहीं किया गया है, ज॑ंसा कि सुख, दु'ख, भझ्रात्मा शझ्ादि का मन 
इन्द्रिय से साव्यवहारिक प्रत्यक्ष हुप्ना इष्ट किया गया है, ग्रत, हमारे हेतु का ब्राकाश से व्यभिचार 
दोष नहीं लगता है। 
अस्मदादिप्रत्यदाया मशयानेकात हृत्यपि न स्यादादिना क्ञम्यते, सत्तायाः 
सवथा परममहत्ताभावात्‌ | परमसहतो द्रव्यस्प नमसः सत्ता हि मरमप्रहती नासबंगत- 
दरृब्यादिसता । न च नभस; सत्तास्मदादिप्रत्यद्या ततो न तया व्यभिचार: | नच सकल 
द्रव्यपर्यायव्यापिन्येकेव सत्ता प्रसिद्धा, तस्यास्तथोपचारत: प्रतिपादनातू । परमार्थतस्ल्दे कत्वे 
विश्वरूपत्वविरोधात्‌ | सध्प्रत्ययाविशेषादेकेत्र सत्तेति चेन्न स्वंथा सत्प्रत्यया+िशेष+या।सद २५त्‌ 
संयुक्तप्रत्यया विशेषवत्‌ । 
यदि वैशेषिक हमारे श्रस्मदादि प्रत्यक्षत्व हैतु का सत्ता जाति करके व्यभिचार उठावे 
कि द्रव्य, गुणा, कर्मों, मे वत्त रही सत्ता जाति का हमको प्रत्यक्ष होता है किन्तु वहाँ परम 
प्रहत्वाभाव यह साध्य तो नही है बयोकि सत्ता जाति सवंत्र व्याप रही है। भाचार्य कहते है कि 
ह्थाद्वादी विद्वान करके यढ़ व्यभिचार भी सहन करने योग्य नहीं है क्योकि सत्ता जाति के सभी 
प्रकार परम महापरिमाण-धारीपन का प्रभाव है, एक तो वैसे ही बंशेेषिकों ते सत्ता की ब्रथ्य, 
गुण, कर्मों, मे ही वत्ति स्वीकार की है, सामान्य, विशेष, समवाय, प्रभाव, इन चार पदायों 
मैं सत्ता जाति नहीं ठहहरती कही है दूसरे परम महत्व परिमाण नामक गुण तो द्रष्य मे ठहर 
सकता है, जाति में गुणों का निवास नहीं माना गया है। हाँ जिसी भ्राकाश में परमभहत्वगुशा 
समवाय से रहता है उसी में सता जाति भी समवाय सम्बन्ध से ठहर जाती है, इस कारर, 
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सकता में परममहत्वगुण एकार्थतमवाय सम्बन्ध से पाया भो गया किन्तु प्राकाश की सत्ता 
का हम भ्रादि को प्रत्यक्ष नहीं होपाता है, तिस कारण हेतु के नहीं ठहरने से उस झाकाश 
की सत्ता करके व्यभिचार दोष नहीं श्राया । अव्यापक हो रहे घट, पट, आदि द्रब्यों कीया 
प्रव्यापी रूप, रस, क्रिया श्रादि पदार्थों की सत्ता तो बृत्यनियामक हुये एकार्थ समवाय सम्बन्ध 
से भी परम महान नही है। 


एक बात यह भी है कि सम्पूर्ण द्रव्य प्रथवा पर्यायों में व्यापरही शऔौर एक ही मानी 
जा रही सत्ता जाति प्रसिद्ध भी नही है। देवदत्त, घट, पट, कालाखु, श्रादि मे कोई भी एक व्यापक 


सत्ता की प्रतीति नहीं होती है। केवल अ्रनेक पदार्थों मे न्‍्यारी न्‍्यारी वर्त रही अ्वान्तरसत्ताश्रो 
का कल्पित पिण्ड मान कर गढ़ ली गयी उस महासत्ता का तिस प्रकार उपचार से ही एकपत् 
या ध्यापकपन वबचित्‌ हास्त्र मे समझा दिया गया है यदि वास्तविक रूप से उस सत्ता की एक 
माना जायगा तो वह जगत के सम्पूर्ण पदार्थो-स्वरूप नहीं हो सकेगी जगत का कोई भी एक 
पदाथ विच।रा जड चेतन, विपग्रम॒त, पन्मात्मा भ्रशुद्धात्या आदि में एक स्वरूप होकर नहीं ठहर 
सकता है, जड या चेतन द्रब्पी के सायान्ध गुण को कहे जा रहे अस्तित्व, वस्तुत्व, प्रादिक स्वभाव 
भी प्रत्येक मे न्यारे न्यारे है। विष अमृत, अग्नि जल, भ्रादि पर्यायों के विवर्तयिता माने गये पुदु- 


गलों हे रूप रस, ग्रादि भादि गुण भी अत्येक में प्रलग अलग है किन्तु सत्ता को विश्वरुप माना 
गया है ! 
“ सत्ता सयलपयत्या सविस्सरवा भझणत पज्जाया। 
भगोष्पादधुवत्था सप्पडिवक्खा ह॒वदि एगा” ( पचास्तिकाय ) 


विदवरूप वही पदार्थ हो सकता है जो सम्पूण विरुद्ध, श्रविरुद्ध, पदार्थों मे तस्मय 
होकर प्रोत श्रोत घुस रहा हो । परीक्षा-हष्टि से विचारने पर निर्णीत हो जाता है कि ऐसा सब 
मे श्रोत पोत घुसने वाला कोई पदार्थ जगत में नही है सब की न्यारी नन्‍्यारी ग्रनन्तानन्त श्रवा- 
स्तर सत्तायें ही सग्रहनय को अपेक्षा महासत्ता नाम को पाजाती हैं जैसे कि न्‍यारे न्‍्यारे अश्ननेक 
बृक्षो का एक विशिष्ट सन्निकटपन हो जाने से उपवन या वन यह नाम पड जाता है, भ्रत* वैक्षेषिको 
को वस्तुत: एक ही व्यापक सत्ताजाति का श्राग्रह नहीं करना चाहिये। 

बेशेषिक कहते है “ सदिति लिगाविशेशात्‌ विशेषलिगाभावाच्चैको भाव: ” ॥ (७। ( वंश्षे- 
षिक दर्शन के पहिले भ्रध्याय में द्वितीय श्रान्हिक का सूत्र है ) तदनुसार घट. सन्‌ है, झ्ात्मा सन 
है, रूप सत्‌ है, क्रिया सती है, इत्यादि सत्‌ सत्‌ इत्याकारक प्रत्ययों मे कोई विशेषता नहीं 
देखी जातो है, इस कारण सत्ता जाति एक ही है। ग्रन्थकार कहते हैं कि यह तो नही कहना 
क्योंकि सत्‌ सत्‌ इन ज्ञानों का सभी प्रकारों से श्रस्तर रहित होजाना असिद्ध है, जैसे के पट के 
साथ साथ धट संयुक्त है. प्रात्मा के साथ कर्म धयुक्त है, भ्रश्नमं द्रव्य के साथ धर्मद्रब्य संुक्त है, 
भाकाश का काल के साथ संयोग हो रहा है, इत्यादिक सयुकतपने को विषय कर रहे ज्ञानों की 
पविशेषता अश्विद्ध है भ्रथाद-स्थूल रूप से उनसे स्थसो पर श्रयुक्त हैं, संगत हैं, ऐसे एक ते ज्ञान 
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उपज जाते हैं किन्तु वस्तुत. विचारने पर वे संयोग गुर जैसे विशिष्ट हो रहे न्यारे न्‍्यारे माने 
गये हैं उसी प्रकार समान श्रानृपूर्वी होते हुये भी सत्ता जाति न्यारो न्यारी मातनी पड़ेगी 
ग्रत: असिद्ध हेत्वाभास हो रहे “ सत्प्रत्ययाविशेष” हेतु से सत्ता का एकयना सिद्ध नहीं होसकता 
है । समवाय भी एक नहीं सधपाता है। यहाँ तक निणांय हुग्रा 'क भ्रस्तदादि करके प्रत्यक्षका विषय 
होने से शब्द परम महान नहों है, भले ही लहरी प्रवाह से शब्द को हजारो कोस लम्बा मान लिया 
जाय #िन्‍्तु पीमोसको के ग्रशिप्राय अनुसार दाब्द का आकाश के समान व्याप्रक द्र्यपना नहीं 
प्रतीत किया जा रहा है । 
अग्रान्ये प्राहः-न द्रव्य शब्दः कि हि १ गुण: प्रतिमिद्धमानद्रव्यकर्म मे सति 

सरवाद रूपपत | शब्दों न द्रव्यमनित्यस्वे सन्‍्य| दाद्यव चुपप्र स्यक्षस्दात्‌। शब्टो न कर्माचा- 
छुपप्रत्यक्षत्वाद्रमत् दिति । उदयुक्त-प्री पांसक्ान्‌ प्रति तेपां बायुनाम्प्दाद्यवाज्षुपप्रत्यक्षत्वस्य 
व्य्रिचाराद्वायोगस्मददिप्र यक्षस्वात ' अनिन्‍्यताविशेषएस्यथ चाप्रमिद्धस्वांत द्रतय व्रत षेवा 
लुप्त: । कर्म त्वप्रतिपेवनस्पाचाज्षुप्रत्यक्षत्वस्य वायुकर्मण' ने कान्तिकत्वात्‌ | 

यहा प्रकरण पाकर कोई दूसरे वंशेषिक विद्वान्‌ भ्यने मस्तव्य की बुत बढिया मानते हुये 
यो कह रहे हैं कि शब्द ( पक्ष ) द्रव्य नहीं है. साध्य )। तो शब्द क्‍या पदाथ है ? इसका उत्तर यह 
है कि शब्द तो गुण है (प्रतिज्ञा ) द्रव्यो श्र कर्मों से भिन्‍न होते सन्‍्ते सत्तावाला होने से हेतु ) 
हूप के समान ( भ्रन्वयदृष्टान्त ) | भ्र्थावृ-सत्तावाले तीन ही द्रव्य, कम, गुणा, पदार्थ हैं तिन मे से 
द्रव्य भौर कर्म से भिन्‍तपना यो विशेषण लगा देने पर सविशेषण सत्तातत्व हेतु से शब्द में गुण व 
की सिद्धि होजाती है । वेशेषिक भ्रपने हेतु के विशेषण का यो प्रनुमान द्वारा पुष्ट करते हैं, कि शब्द 
( पन्न ) द्रव्य नही है, ( साध्य ) अनित्य होते सस्ते अ्रस्मदादिक्रों के चाक्षुष प्रत्यक्ष का विषय नह 
होने से ( हेतु ) रस के समान ( ग्रन्वयहष्टान्त )। हुम आदि के चक्षुत्रो द्वारा नहीं जानने योग्प 
प्राकाश भ्रादि नित्य द्रव्य है, अ्त' अनित्यत्वे सति इस विशेषशा से आकाश, दिकू, काल, झ्रात्मा, मन 
ध्रौर पृथिवी श्रादि वारो धातुप्नो के परमाणुप्रों करके सम्भवने योग्य व्यभिचार की निवृत्ति हो जाती 
है, शेष घट ग्रादि शअनित्य द्रव्यो द्वारा ग्रापादन करने योग्य व्यभिचार का निवारण श्रस्मदादि 
प्रचाक्षुपप्रत्यक्षत्व से होजाता है। तथा शब्द ( पक्ष ) कमे पदार्थ नही है, ( साध्य ) क्योंकि वह 
चक्षुरिन्द्रिय-जन्य प्रत्यक्ष का विषय नही है ( हेतु ), रस के समान ( गन्वयहृष्टान्त ) । इस प्रकार 
धाब्दका द्रव्यपत श्रौर कमंपन का ग्रभाव साध दिया गया है । 

ग्राचार्य कहते हैं, कि मीमासको के प्रति या जनो के प्रति वह वैशेषिकों का कथन युक्ति 
इहित है क्योकि उन मीमासकों के यहाँ वायु करके अम्मदादि के चारक्षुष्प्रत्यक्ष का नहीं गोचरपन . 
हेतु का व्यभिचार भाता है, वायु का हम आदि की स्पर्शन इन्द्रिय से प्रत्यक्ष होता है। वेशेषिको ने 
भी वायु का च॒द्तु द्वारा प्रत्यक्ष होना प्रभीष्ट नही किया है, पभ्रत: वीजना की वायु, भाधी, श्वास 
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लेना, झादि बायुयें प्रनित्य होरही सन्‍्ती हम भ्रादि के चक्षुग्रो द्वारा नही जानी जाती हैं, किन्तु वे 
बायुये द्रव्य तो हैं, यह व्यभिचार हुआ । एक बात यह भी है, कि मीमाप्तकोके प्रति कथन करने से 
दाब्द का प्रनित्यपना विदेषणा अ्रप्रसिद्ध है जब कि मीमासक शब्द का निध्यपता स्वीकार कर रहे हैं । 
प्रत: अम्मदादि भ्रचाक्षुष प्रत्यक्षपन हेतु से शब्द मे द्रव्यपन का निषेध नही सध सकता है, तथा शब्द 
में कर्मंपन का निषेध करने वाले प्रचाक्षुष प्रयक्षत्व हेतु का वायु को चलन क्रिया करके व्यभिचार 
श्राता है। प्रर्थात्‌-वायु की क्रिया चक्षुरिन्द्रिय से नही जानी जातो है किन्तु उस क्रिया में क्रियात्वा- 
भाव नामक साध्य नही रहा, वायु क्रिया तो कम पदार्थ है। 
द्रव्य शब्द; क्रियात्वाद्वाणादिवदित्यपर । ते यदि स्याद्वादमतम।भ्रित्याचन्नते 

तदापसिद्वानलः शब्दस्य पर्यायतया प्रतचने नरूतणादन्पथा पुदुगलानां शब्दवत्वत्िराधात्‌ । 
द्रव्पाथदिशाद्द्र॒व्यं शब्दः पुदुगलद्रव्याभेदादिति चेत्‌ किमेव॑ गवादिरिपि द्रव्यं न स्पात । 

यहाँ कोई दूसरे पण्डित जी यो कह रहे हैं कि शब्द ( पक्ष ;, द्रव्य है, , साध्य ) क्रियावाला 
होने से ( हेतु ), बाण, गोली, वायु, झ्रादि के समान ( ग्रन्वयद्रष्टान्त )। श्राच।र्य कहते है कि वे 
पण्डित जी यदि स्थाह्माद सिद्धान्त का प्राश्नय लेकर कह्रहे हैं तब तो उनके ऊपर ग्रपतिद्धान्त नामक 
दोष है, क्योकि वे जैन सिद्धान्त से बाहर जा रहे है, जैन श्ञास्त्रो मे शब्द को पर्यायरूप से कथन किया 
है “सद्दो वधो सुहमो थूलो सठाण भेदतमछाया । उज्जोदादबर्सहिया पुग्गलदव्वस्स पज्जाया” यानी 
शब्दको पुदुंगलको पर्याय नही माना जायगा ता पुदूगलाका शब्द-सहितपन का विरोध होजावेगा द्रव्य 
ही सह भावी क्रमभावी पर्याया को धारते है, हा स्याद्गाद सिद्धान्त के बल बूते पर द्वव्याथिक नय की 
भ्रपेक्षा से पुद्गल द्रव्यके साथ शब्द पर्याय का अभेद हाजाने के कारण यदि शब्द का द्रव्य कहा जायगा 
तब तो इस प्रकार गन्ध ग्रादिक भी क्यों नहीं द्वव्य हाजाबें पोलो या चापलुस्तीका बाते हमको मनोहर 
नही भासती है, युत्तिसिद्ध निर्णीत जैन-सिद्धान्त का निभय हााकर श्राश्नवथ लेता बाहिये। द्रव्याथिक 
नय की हृष्टि प्रनुसार गन्ध गुण, की सुगन्ध दुगन्‍्ध, पर्यात् नहा ज्ञात हुयो केवल नित्य द्रव्य हो प्रतीत 
होता रहता है। ग्रत शब्द के समान गन्ध, रूप भ्रादि भी द्रव्य हा जाग्रा किन्तु यह प्रामाणिक मार्ग 
नही है । 

गन्धादयों गुणा एव द्रव्याश्रितलवात्‌ निमु खत्वाच्च “'द्रव्याअ्रय। निग्रु णा गुणा'; 

इति वचनाझिष्क्रियत्वाच्चे१ चेत्‌,शुब्दस्तत एवं गुणास्तु। 

हाब्द को द्रव्य मानने वाले अपर विद्वान कदते है। कि गन्ध, रूप, श्रादि तो गुण ही हैं, 
( अतिज्ञा )| द्रव्य के भ्राश्चित हारहे होने से शोर गुणो करके रहित होने से ( दो हेतु )। देश्षो स्वयं 
सूत्रकार ने ऐसा कहा है, कि जो मधिकरण भूत द्रव्य के भ्राश्चित होरहे सन्‍्ते स्वय पुनः भ्रन्यगुणों से 
रहित हैं, वे गुणा हैं। एक बात यह भी है कि क्िगाप्रो से रहित हाने के कारण ( तोसरा हेतु ) भी 
गर्व प्रादिक ता गुण ही समझे जांर्यगे । यो कहने पर तो धाचांज कहते हैं (क' लिस हो कारण यानी 
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द्रव्य के ग्राश्चित होने से तथा गुण रहित होने से श्लौर क्रिया रहित होने से, शब्द भी गुण होजाभो 
शब्द के द्रव्यपन का एकान्त बखाने जाना ठीक नहीं है । 
सहभाविल्ाभावास गु १ इति चेव, कर्थ रझूगादिविशेषस्तत एप खुणा अवेयुः | 
सामान्‍्यापशारेपां महमाविस्वात्‌ पुदूग नद्गर पर तद्‌ पुणास्त इति चेत्‌, शब्दमहभा तित्व॑ समवा 
यिक्रा२ेण मम्तु भत्रत एवं प्थित्रोद्रव्या भावे सन्यप्याकाशे गवस्यानुस्पत्तें! पृथिद्री द्रव्यमेत्र तत्स 
मवायिकारणभाकाशं तु निमित्त मेति चेत्‌ तहिं वरायुद्रव्यस्पामावे शब्दस्यानुत्प्ते तदेव 
तस्य सम्वायिक्रारणमम्तु गगन तु निमित्तमात्र तस्य सर्वोत्' ततमतामुस्गसा निभित्तकारण- 
तरोपगमातू। पत्रनद्रव्याभावे पे भे हैंदंडयंयोग चछछ्द स्योत्पत्तने पवनद्रव्य॑ तत्समवायि प्ृथि- 
व्यप्तेजोद्रव्यय दिति चेत्‌ तहिं शब्द रिशामयाग्य पुदुगलद्रब्य शब्ःस्थोपादानकारखमस्तु 
व।स्दिरनियततया तत्सहकारित्वभिद्ध । 
यदि अ्रपर विद्वान यो कहै कि 'सहभाविनों गुणा ” ग्रनादि से अग्रनन्‍्त काल तक द्रव्य के 
साथ विद्यमान रहने वाले गुण होते हैं, सहभावी नही होने से शब्द गुण नहीं होसकता है, यो कहने 
पर तो हम जैन कहेंगे कि तिस ही कारण से यानी सहभावी नहीं होने से रूप, रस, आ्रादि गुणों के 
काले, खट्ट , भरदि विशेष विवत भला कित्त प्रकार गुश्य हासकेंगे ? बताओ यदि श्राप यो कहो कि 
रूप, रत, आ्रादि के विवर्तों मे अन्वित होरहे सामान्य को विवक्षा करने से उन काले आदि विशेषों 
का पुदुगल द्रव्य के साथ सहभावीपना है, श्रत वे उत्त पुदृगल के गरु। कह दिये जाते हैं तब तो हम 
जैन कहते हैं, कि यो पुद्गल द्रव्य के साथ शब्द का भा सामान्य रूप से सदभावीपता है अतः शब्द 
का समवायीका रण भी पुद्गल द्रव्य होज।ग्रो । केवल आप वेशेषिकरो के यहाँ ही गन्व का समवायी 
कारण पृथिवी श्नौर स्नेह का समवायो कारण जल तथा भास्वर रूप का समवायी कारण तेजा 
द्रव्य भ्रादि मान रखे हैं, सामान्य की अपंणथा स सहभावी हाने के कारण प्राकाश के भो गन्ध ग्र।दि 
गुण होजाओो । सत्य बात तो यह है कि शब्द हो चाहे गन्ध, स्नेह रूप अनुष्णाशी त, श्रांद हावे 
इन सव का समवायी कारण पुदुगल द्रव्य ही प्रतीति सिद्ध है। 
यदि तुम यो कहो कि पृथिवी द्रव्य के नही होने पर और श्राक्राक्ष द्वव्य के होते धन्ते भी 
गन्ध की उत्पत्ति नही होपाती है। झत. प्रृथिवी द्रव्य ही उस गन्ध का समवायी कारण होसकेगा 
झाकाश द्रव्य तो केवल निमित्त कारण है, जसे कि काल द्रव्य सब कार्यों का निमित्त माना गया है 
“जन्याना जनकः कालो जगतामाश्रयों मतः,, यो कहो तब तो हम जेन भ्रापादन करते हैं, कि वायु 
द्रव्य के नही होने पर कही भी शब्द नही उपज पाता है भ्रत. वह वायु द्रव्य ही उस शब्द का समवा- 
यीकारण होजाग्रो, ग्राकाश तो केवल निर्मित्तकारण मान लिया जाय क्योकि सम्पूर्ण उपजने वाले 


कारयों की उत्पत्ति मे 3५ प्राकाक्ष का मिमित्त कारण होजाना स्वीकार किया गया है। 
यदि तुम यह कटाक्ष करो कि बढे नभ,ड़े के स्राथ वेग युक्त दण्डका ब्ंयोग होजाने से क्ब्द की 


पंचम - प्रेध्याय । 


उत्पत्ति होआती है। बास ग्रादिके फटने पर विभाग से मी छब्द पंदा होता है,शब्द से भी शब्द उपज 
जाता है "संयोगाद्विभागाच्छब्द्वाचच शब्दनिष्पत्ति:३१ ,वेशेषिक दर्श्नके द्वितोय भ्रध्याथमे प्रथमझान्हिक 
का यह सूत्र है। ) प्रत. वायु द्रव्य तो उस शब्द का समवायीका रण नही माना जाता है, जेसे कि 
प्रस्वय व्यतिरेक नही घटने से पृथिवी, जल, तेजो द्रव्य, ये शब्द के समवायो कारण नहीं हैं तुग्हारे 
यो कहने पर, तब तो यही जैन सिद्धान्त भ्रच्छा जचजाता है, कि शब्द नामक पर्याय रूप से परिशमने 
योग्य पुद्गल द्रव्य ही शब्द का उपादान कारण मान लिया जाप्रो, वायु, ग्राकाश, ग्रादि तो प्रत्याव- 
इसक होकर नियत कारण नही हैं, यानी वायु या प्राकाश ही शब्द स्वरूप होकर नहीं परिणमते 
हैं, हाँ बे शब्द की उत्पत्ति मे सहायक मात्र हैं, प्रत: उस शब्द के सहकारी कारण होऊर प्रसिद्ध 
होजाते है । 

कुतस्तन्सिद्धि7त चेद, एथिव्यादेः कुतः १ प्रतितरि शश्स्पशरूपरसगंपानाप्नु "ल॑- 
मात्पुथिव्या: सिद्धि, स्पशरूपरसतिशेषाणपुपलब्घेरपां, स्पशेरूर्गी शेषयोरुपजब्धे तेजयः | 
स्पर्शा'शेषस्यापलंभादवाया: । स्त्राश्रयद्रब्य|भावे तदनुपपचरिति चेत्‌, तहि शब्दस्य पृथिब्यादि- 
बस भविनः स्फुटमु लंभातद श्रयद्रव्यस्थ मपावगंणापुद्गलस्य प्रसिद्धिरन्‍्यथा तदलुपप्तेः । 

यदि वेश्ेषिको का पक्ष ले रहे भ्रपर पण्डित यों विभोषिका दिखलावे कि बताश्नो उस छाब्द 

परिणतियोग्य पुदुगल द्रव्य की किस प्रमाण से सिद्धि करांगे ? यो कहते पर तो हम जेन भोवो 
धोस देसकते है, कि तुम ही बताप्नो कि पृथिवी प्रादि न्‍्यारे पपरारे बार तत्वों को भ्र/प कंसे किस ढग 
से साधेगे ? यदि वेशेषिक यो कहे कि भ्रन्य द्रव्यो की श्पेक्षा प्रत्येक पृथिवी तत्व मे विशिष्ट रूप से 
पाये जा रहे पाथिव स्पर्श, रूप, रस, गन्ध, गुणों की उपलब्धि होजाने से पृथिवी द्रव्य को सिद्धि 
होजाती है, विशिष्ट हो रहे स्पर्श, रूप, रसो, की उपलब्धि होजाने से जल द्रब्य को साध लिया जाता 
है. उष्णध्पश और भास्वर रूप इन विशेषगुणों के देखने से तेजोद्रब्य को प्रसिद्धि होजाती है, योग- 
बाही भनुष्णाशीतस्पर्श विशेष काउपलम्भ होजाने से वायु द्रव्य को सिद्ध कर दिया जाता है, क्योकि 
प्रपने श्राश्रय हो रहे नियत द्रव्य के विना उन स्पर्श श्रादि विशेषों का उपलम्भ होना नही बन पाता 
है, यो वेशेषिको के कयन करने पर, तब तो हम स्याद्वादी कहते हैं कि पृथिवी, जल, प्रादि मे कथ- 
मपि उपादेय होकर नहीं सम्भव रहे शब्द का विशदरूप से उपलम्भ होरहा है, झ्रत' उस शब्द के 
उपादानरूप से भ्ाश्रय हो रहे भाषावगणा स्वरूप पुदुधल द्रब्यकी प्रमाणोमे सिद्धि होजाती है, अन्यथा 
यानी भाषा वर्गणा या छाब्द योग्यवर्गणा के विना उस शब्द को उत्पत्ति होना नहीं बन सकता 
है, उपादान कारण के विना शब्द का 3पजना प्रसम्भव है । 

न च्‌ प'माझुरूपः पृदूगलः शब्दस्पाश्रयोस्मदादिवंद्रियग्र' झत्वात्‌ छायातपादि- 
वत्‌ स्कंपहस्तु स्पादेति बतमगब्रयुण त्म भपः धदमभाषत्रण | पुद्‌ भलेस्थो स्मद। दिवा- 
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धन्द्रियग्रा्पद्ग लम्कंधास्मा शब्दः ग्रादृभवन्‌ कारणगुणपूर्वक एवं पटरुपादिवद। ततोडकारण- 


पूर्व कृत्वा दित्यमिद्धों देतुरयावरदुद्रण्यमा 4त्वादिदत्‌ । 

रूप, रस, भ्रादि का आश्रय भले ही परमाणु होजाओो किन्तु परमाणु स्वरूप पुदुगल द्रव्य 
सूक्ष्म स्थूल माने गये शब्द का प्राश्रय नहीं होसक”। है, ( प्रतिज्ञा ) वाह्य इन्द्रिय करके ग्रहण करने 
योग्य होने से । हेतु ) वादरसूक्ष्म, होरहे छाया, राम, चाँदनी, भ्रादि के समान € भ्न्वयहृश्टान्त ) हाँ 
मोटा स्कत्धप्वरूप पुदूगल तो शब्दका मराश्नय होसकेगा इसकारण सुक्ष्मखप से शब्द गुण को तदात्मक 
होकर धार रहे सूक्ष्म भाषा वर्मणा नामक पुद्गलो से हम ग्रादि की बाहुरली इन्द्रियों करके ग्रहण 
करने योग्य पुद्ग लस्कन्ध स्वषूप शब्द-पर्याय प्रगट होजातो है, जो कि कारण गुण-पू्वक ही है, जैसे 
कि पटरूप,मोदक रस, भ्रादि है।। प्रर्थात्‌ृ-सूतो के रूप भ्रनुसार कपडे मे रूप उपज जाता है, खाड या बूरे 
की मिष्टता प्रनुसार लड्डू मीठा होजाता है, इसी प्रकार सूक्ष्महप से शब्द गुण को धार रही यावी 
शक्ति रूप से भटिति शब्द होने की योग्यता को धार रही पुदुगलवर्गणाओर करके शब्द उपज ज्ञाता है, 
पृर्ववर्त्ती होरहे कारण के गुण काय मे आजाते है, तिस कारण वैशेषिको द्वारा कहा गया “प्रकारण- 
गुरापूर्वकत्वात्‌” यह हेतु असिद्धहेत्वाभास है जैसे कि प्रयावत्द्रत्य-भावित्व, द्रव्यकर्मभिन्तत्वे सति 
सत्व, आदिक हेतु प्रसिद्ध हैं। भावार्थ-यौगो ने शब्द मे स्व्शवान्‌ द्वव्यके गुण नहीं होने को साध्य 
करने पर प्रयावत्‌ द्रव्यभावित्व और प्रका रणगुरापूर्वेकत्व ये दो हेतु कहे थे उक्त विचारणा होचुकने 
पर थे दोनो हेतु सिद्ध नहीं होपाये है । 

कश्विदाह अकारणगुणपूर्वकः शब्दोंइस्पशंद्रव्यगुशत्वात्‌ सुखादिवदिति तस्या- 

पि परस्पराश्रय: | सिद्धे ह्मडारणगुणपूर्षकत्वे शब्दस्यास्यशवद्द्व्यगुणल्व॑ सिद्ध्येत तस्सिद्धौ 
वाकारणगुशपूर्वकत्वमिति | तथा नाकारणगुणपूर्व क: शब्दों ८्मदा दिये रिद्रयज्ञानपरिच्छेधस्ते- 
सति गुणस्वात्‌ घटरूपादिवदित्यनुमानविरुद्धश्व पत्ठाः स्यात्‌ नश्त्र हेतो' परमाणुरूण- 
दिना व्यभिचा! सुख'दिना वां, वाहन्द्रियज्ञानपरिच्छेयल्रे सतीति विशेषज्ञात्‌ । 

कोई वेशेषिक वा एक-देशी पण्डित यो यहा कह रहा है कि शब्द ( पक्ष ) स्वकीय 
कारणो के गुण को पृव॑-वृत्ति मानकर प्रात्म-लाभ कर रहे निज गुणों का घारी नहीं है 
( साध्य ) स्पष् गुण से रीते हो रहे किसी द्रव्य विशेष का गुण होने से ( हेतु. घुख, इच्छा 
भादि के समान ( अ्न्वयहृष्टान्त )। ग्रन्थक्रार कहते है कि उस वंक्षेषिक के यहा भी प्रन्योन्‍्य श्रय 
दोष प्राता है। शब्द को अरकारणगुणपूर्वकपना सिद्ध हो चुकने पर विचारा नहीं स्पर्श वाले 
द्रव्य का गुण होता सिद्ध होय और शब्द को स्पश्ञरहित द्रव्य का गुण होना सध चुकने 
पर तो छाब्द का भ्रकारण-गुणा पूवंकपता सध सके । प्रथति-वंश्षेषिको ने पहिले “ यदुक्त 
योगे:” बह्षा से प्रारम्भ कर “न स्प्शवद्दव्यगुणः बाब्द: प्रकारणगुरापूव कत्वात्‌ ” इस 


पेचम-# ब्याय २४३ 


प्रनुमान द्वारा भ्रकारणापूर्वकत्व हेतु से स्पशवरद्द्रव्यगुशात्वाभाव को बब्द में साधा था झोर 
प्रव॒भ्रस्पशेद्रव्यगुरात्व हेतु से अकारणा गुणा पूर्वकत्व को साध रहे हैं, यह स्पष्ट इतरेतराश्रय दाष 
दीख रहा है, दोनो मे से यदि एक घिद्ध होय तब ता दूसरें असद्ध साध्य को बहू समझा सकता 
है किन्तु जब दोनो ही अ्रधेरे में पडे हुये हैं ती किस अतिद्ध से कोन से असिद्ध की सिद्धि की जा 
सकती है ? एक प्रन्धे को दूसरे अ्रन्धे द्वारा अज्ञात या प्रपरिचित पथ का प्रदशन नहीं कराया 
जा सकता है तथा एक बात यह भी है कि शब्द ( पक्ष ) कारणों के गुणो को पूृव वर्ती स्वोकार 
कर उपज रहा नही है (साध्य ) हम आदि अ्रत्॒तं़् जीवों की वहिरग इन्द्रिओं से उपजे हुये 
ज्ञान द्वारा जाना जा रहा सन्‍्ता गुण होने से , हेतु ) घटरूप , पटछूय, प्रादि के समान 
( प्रन्वयहृष्टान्त )। 

इस निर्दोष अनुमान करके भी तुम्हारा पक्ष विरुद्ध होजाता है पर्थात्‌-वंशेषिकों का 
प्रस्पशंवद्द्रव्यगुणारव हेतु सत्पतिपक्ष हेत्वाभास है ' इस प्रनमान में कहे गये हेतु का परमाणुरूप, 
इचगुक रूप, ग्रादि करके भ्रथवा सुख इच्छा, भादि करके व्यकतिचार दोष नटी श्राता है क्योकि 
हेतु के शरीर में वहिरग इन्द्रिय-जन्य ज्ञान से ज्ञय होते सन्‍्ते ऐसा विशेषण दे रखा है। भावार्श- 
यदि केवल गुणत्व ही विशेष्य दल होता तो व्यभिचार श्रवध्य ही हो जाता, जब कि परमा- 
खुरूप प्रादिया सुख झादि गुण तो हैं किन्तु वे भ्रकारणगुणपूर्वक ही हैं, कारण गुणापुर्वकत्व 
या प्रकारण-गुणपूर्वकत्व का भ्रभाव वाले वे नही हैं। वैशेषिको के यहाँ परमाणुरूप के कारण 
होरहे परमाणु का श्रौर सुख के कारण होरहे नित्य प्रात्मा का कोई कारश ही नहीं माना 
गया है | जैनसिद्धान्त अनुसार यद्यपि “ भेदादशणु, ” भेदसे प्रणु पर्याय की उत्पत्ति भ्नौर पर्या- 
माथिक नय प्ननुसार प्रात्मा के भी उत्पाद, व्यय, ध्रौव्य माने गये हैं फिर भी परमाणु या प्रात्मा 
के गुशो का कारणा-गुणपूर्व कपना नियत नही है। एक बात यह भी यहाँ विचार मे रखने की 
है वैशेषिको के मत की श्रपेक्षा यह विशेषण दिये ज्ञा रहे हैं, वंशेषिको की युक्तिरों से ही यदि 
वेशेषिको के सिद्धान्त का निराकरण होजाय यह हमे प्रशस्त मार्ग जचता है क्योकि इसमे भ्रध्तिक 
मभमटें नहीं उठानी पडती है । 

तथापि योगिवंद्रियप्रव्यदोश परम णुरुपादिनानेकांत हउति ने शंकूनीयमस्म- 

दादिग्रणत्‌ । एथिीत्रादिमापान्येतानिस्यद्रब्मविशेेेश समत्रयेन कमंणा वा व्यभिचार- 
इस्यपि न मतव्यं गुणस्वादिति बचनात न चेब स्याहादिनामपसिद्धान्तः शब्दस्य पर्या- 
यत्वबचनात्‌ पर्यायस्प च ग्रुणस्वात्‌ तथा चाहुरइल देवा), शब्दः पुद्गलपर्यायः स्कंघः 
छायातपादिवदिति । 

लिस प्रकार वाह्म-इन्द्रिय इस विशेषण द्वारा प्रमाणुख्प या सुख धादि करके 
व्यभिचार की निषृत्ति होते हुये भी यदि वेशेषिकों के मन में यह प्राशंका होय कि जैनों के 


र्श्ड इलोक -बातिंफ 


प्रस्मदादि वाह्मन्द्रिय ज्ञान परिच्छेयत्वे सति गुरणात्व हेतु का योगी की वहिरंग इन्द्रियों से 
उपजे हुये प्रत्यक्षेज्ञान के विषय होरहे परमाणु रूप प्रादि करके व्यभिचार होजायगा। आाचाये 
कहते हैं कि यह तो वंशेषिकों को शक्ल नहीं करनी चाहिये क्योकि तुम्हारे भिद्धान्त का विचार 
कर ही हेतु मे “ अ्स्मदादि ” इस पद का ग्रहण है प्रर्थात्‌ हम प्रादि लौकिक प्रत्यक्ष करने 
वाले जोबों की वहिरग इन्द्रियों से परमाणु के रूपया प्रात्मा के सुख की ज्ञप्ति नहीं हो पाती 
है सन्निकष को प्रत्यक्षप्रमाण मानने वाले वैज्ञेषिकों ने तीन प्रकार के प्रलौकिक सन्निकर्षों मे 
योगज सन्निकर्ष भी स्वीकार किया है। युक्त भोर पुजान स्वरूप दो योगियों के समाधि विशेष 
से उत्पस्त हुआ सम्पूण पदार्थों का ज्ञान श्लौर चिन्ता की सहकारिता से उपजा सूक्ष्म, स्थूल, 
ब्यवहित विप्रकृष्ट श्रर्थों का प्रत्यक्ष होजाता है वे योगी तो हम आझ्ादि से विनक्षण हो रहे जीव 
ही सममभे जाओेगे. जेत सिद्धान्त श्रनुसार यदि हेतु कहा जाता तो “ अ्रस्मदादि” पद व्यर्थ ही था 
क्योकि चाहे सर्वज्ञ होय या श्रवधि ज्ञानी, मन पर्ययज्ञानी होय, वहिरग इन्द्रियों से ये ग्रती- 
ौर्द्रिय पदार्थों को कथमपि नही जान पाते है तथा हमारे वाह्म निद्रवज्ञानपरिच्छेद्यत्वे सति गुणत्व 
हेतु का परथिवीत्व, घटत्व, प्रादि ज्ञातियों करके तथा नित्य द्रव्यव्त्ति अन्त्य विशेषो से नहीं 
लिन्तु अ्रनित्य द्रव्यों के विशेष करके प्रथवा ग्रनित्य द्रव्यों के विशेषण हो रहे सम्रवाय करके 
एवं हलन, चलन प्रादि क्रिया करके व्यभिचार दोष ग्राजाय यह तो नही मान लेना चाहिये 
क्योकि गुणशत्वात्‌ ऐसा हेतु का विशेष्य दल कहा गया है। 


प्र्थातू-भले ही “ उदभूतरूपं नयनस्थ गोचरो, द्रग्याणि तद्वन्ति प्रथक्त्वसंख्ये । विभाग- 
सयोगपरापरत्वस्नेहद्रवत्व परिमाणायुक्तम्‌ ॥ ५८ , क्रिया जाति योग्यब्रत्ति समवायं च ताहश । 
ग्ृह्ञाति चक्षु: सम्वन्धादालोकोद्भूतरूपयों' ॥ ५५ ॥ (कारिकावलो ) इस नियम अनुसार प्थिवी- 
स्व श्रादि जातियो का प्रनित्य द्रव्य, गुण, कर्मों, मे बते रहे समवाय का श्रौर प्रत्यक्षयोग्य क्रिया 
प्रोका, वहिरग इन्द्रियो द्वारा प्रत्यक्ष हो जाना बशेषिको के यहाँ मान लिया गया है, वे प्रथित्रीत्व 
प्रादिक कारणगुएपूर्वक नहीं है किन्तु गुण नहीं होने से उन करके व्यभिचार नही होपाता है 
वेशेषिको के सिद्धान्त प्रनुसार शब्द में गुशापना मान लेने से इस प्रकार छ्षब्द मे का रणगुरापूव क 
पन या ग्रकारणागुणपूर्व कतवामाव का साधन करते पर स्याद्वादियों के यहाँ श्रपसिद्धान्त यानी 
सर्वेज्ञ को प्राम्नाय करके प्राप्त होरहे स्वकीय सिद्धान्त से कोई विरोध नहीं श्राता है क्योकि 
जैन सिद्धात्त में शब्द का पर्यायरूप से कथन किया गया है और पर्याय का ग्रुणपना भान लिया 
गया है। 


इसी बात को यो श्री श्रकलकदेव भहाराज तिस प्रकार कह रहे हैं कि छाया, भ्ातप 
उच्योत, श्लादि के समान शब्द नामक स्कम्ध भी पुदूगल द्रव्य की पर्याय है श्र्थात्‌ “ सहभाविनों 
गुणा: क्रममाविन पर्याया.” यो गुणो को द्रव्य का सहभावी पर्याय प्रभीष्ट किया ही गया है 
तभी तो पुदुगल द्रव्य के भ्रनादि से श्रनन्‍्त काल तक साथ हो रहे रूप, रस, प्रादि गुण सहभावी 
पर्याय हैं भौर जीव के चेतना, सुख, वीय॑ं, सम्यकत्य, चारित्र, प्रस्तित्व, वस्तुस्व, भ्रादि गुण 
सहभावी पर्याय माने गये हैं “ गुणसमुदायों द्रव्य ” गुणों का समुदाय द्र॒व्य है, नित्य गुशो का 
समुदाय जैसे नित्यद्रव्य है उसी प्रकार पर्याय क्षक्ति या अनित्य गुणों का तादात्म्यक पिण्ड 
होरहा प्रशुद्ध द्रव्य है। संसारी जीव मे भावयोग, पर्थाप्ति, श्ादि तो पर्यायात्मक गुणा हैं, भग्नि .. 


पंच्रम-प्न माय २४५ 


नामक प्रदृशगल में दाहकाब पाचकत्व, शोषब त्व, रफोटकत्व झादि पर्याय-छक्तियां (पभ्रनित्यगुर) 
विद्यमान हैं। विष पुदुगल में मारकत्व शक्ति है किन्तु विष की कालाग्तर में प्रमृत., औषधि 
दुग्ध, श्रादि परिशति होजाने पर उसमे जीवकत्व शवित उपज जाती है। सर्प के मुख में दूध 
विष हो जाता है। शब्द नामक पुद्गल स्कन्ध या प्रशुद्ध द्रव्य भी भ्रनेक पर्याय शक्तियों को 
धार रहा है। गाली के शब्दों से दुख उपजता है, प्रशसा-पृचक शब्दो से हर्ष उत्पन्न होता 
है, मंत्र प्रात्मक शब्दों से अनेक सिद्धिया होज्वती हैं. साप, विच्छू, श्रादि के विष उतर जाते हैं 
तोपके या ब्जिली के शब्दों से गर्भपात हो जाता है भीते फट जाती है, हृदय को धवका लगता 
है, किसी किसी के कान बहरे हो जाते हैं। यो शब्द मे भी अनेक पर्यायात्मक शक्तियां विद्यमान 
है। शब्ति ॥)२ शवित्मान का अ्रभेद है $त0 शव्द को गुृरा कहने मे जनों को षोई ज॑न सिद्धान्त 
से विगोषध नहीं आता है। एक बात यह भी है कि इस प्रकरणा में वादों आचाये महाराज ने प्रति- 
बादी वैज्येषिकों के प्रत उन्हीं की युक्तियों से उन्हीं के सिद्धान्त का प्रत्यास्थान करना प्पना 
ध्येय कर लिया दीर ता है वंशेषिकोी ने शब्द को भ्राकाश का गुरा स्वीकार कर रक्‍खा है | 
स्थान्मतं, न शब्दः पृद्गलस्कंध-याय!5म्मदायनुपलभ्यमानस्पशंरूपरसगधाश्रय- 
स्वास्सुखादिवदिति | तदसत हथणु»टदिरुप'टिना हेतोस्येमिच गत शब्द'अयस्वेध्भदचननु- 
पलभ्यमानानामप्यनुद्भूततया स्पर्शादीनां मद्भातमाधनात गन्धाश्रयत्वे स्पशरूपरसबत्‌ । गंधा 
हि कस्त्र्कादेगधद्रव्यादुदूरे गंध समु' लम्य्माने प्रारेंद्रिये सम्प्राप्तः स्वाश्रयद्रव्यग्हित ने 
संभवति, गुणत्वाभावप्रसगात । नाणि तदाभ्रयद्रव्यमम्मदादिमिरुण्लम्यमानस्प्शंरूपरसं न 
च तत्रानुद्भूतवृसयः स्पशरूपरसा न संति पार्थिवेप्यविरोध'त्‌ । 
यदि वैशेषिको ने यह मत ठान लिया होय कि शब्द ५ पक्ष ) पुद्गलस्कध की पर्याय 
नही है ( साध्य ) हम प्रादि ग्रन्पज्ञ जीवो के द्वारा नही देखे जा रहे स्पर्श, रूप, रस, गन्धों 
का प्राश्रय होने से ( हेतु ,सुख प्रादि के समान  अन्वयहष्टान्त )। भ्रर्थात्‌-शब्द /दि पुदूगल का 


पर्याय होता तो उसके रूप. रस, गन्ध, स्पर्श, हमको इन्द्रियों द्वारा दीख जाते किन्तु नहीं 
दीखते हैं प्रथवा हम प्लादि करके स्पश, रूप, रस गन्धो का प्राश्नयपना शब्दों मे नही देखा 


जाता है, यो हेतु मानकर प्रम्वयहृष्टान्त मे घटित करलो। प्रत. सुख ज्ञान श्रादि के समान 
शब्द भी पुद्गल की पर्याय नही है,गुएणा कारण भी पृवंक शब्द नही है। झाचार्य कहते है कि वेशेषिको 
का वह कथन प्रह्मंसनीय नहीं है क्योकि दो या तीन भ्रशुश्रो के संयोग प्रथवा बन्ध से उपजे 
हुये दचणुक, त्यणुक झ्रांद के रूप, रस, श्रादि गुणों करके तुम्हारे हेतु का व्यभिचार दोष 
धाता है ' दधतुक, व्यणक प्रादि के रूप, रस, भ्रादि का हमे, तुम्हे, प्रत्यक्ष नही है किन्तु वे पुद्गल 
या पुदगल-स्कन्प् के पर्याय माने गये हैं। ग्रधिकरण भूत दाब्द के प्राश्नित होते सन्‍्ते उन हम 
ध्ादि द्वारा श्रमुदभूत होने के कारण नहीं भी देखे जा रहे स्पश छूप श्रादिकों का झब्द में 
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सदूभाव साध दिया जाता है। 
भ्रथवा शब्द गुर का भाश्रयपना होते सन्‍्ते पुदूगल में हम श्रादि द्वारा प्रप्रकट होते 
के कारण नही देखे जा रहे भी स्पशं, रस, गन्ध, वर्णों का सदृभाव साध दिया जाता है जैसे 
कि उद्भूत गन्ध गुणा का प्राश्रय होते हुये गन्धिल द्रव्य में प्नुद्भूत हो रहे स्परा, रूप, रसो, का 
सदूृभाव सिद्ध किया जा चुका है, देखिये कस्तूरी, इश्र, आदिक गन्धयुक्त द्रव्योसे क्रुछ दूर प्रदेशों 
में सुगन्ध को भले प्रकार प्रत्यक्ष कर रही नासिका इन्द्रिय में भ्रच्छा प्राप्त हो रहा गन्ध बेचारा 
प्रपने प्राश्य-भूत द्रव्य से रहित हो रहा तो नही सम्भवता है, गुण या पर्याय बेचारे द्रव्य के 
विना अकेले तो कथमपि नहीं ठहर सकते हैं श्राश्रः हो रहे द्रव्य के बिना यदि गुण ठहर 
जाय तो ग्रुणगपन के अ्रमाव का प्रसंग झाजायगा “ द्रव्याश्रया निगुं णा गुणा: ” यह ग्रुणों का 
सिद्धान्त लक्षण है, प्रत: नाक में पश्राया हुआ गन्ध प्रपने आधार होरहे द्रव्य के साथ हो प्रावा 
बह गन्ध का प्राश्नयभूत द्रव्य भी हम तुम श्रादि करके देख लेने पोग्य स्पश रूप रसों का 
धारी नही है ग्रौर उस गन्ध द्रव्य मे अप्रकट होकर वर्त रहे स्पश, रूप, रस नही होय यह तो 
ग्राप वेशेषिक नहीं मान सकते हैं क्योंकि पृथिवी में गन्ध के साथ रूप, रस, स्पर्शों का अनिवाय 
प्रविनाभाव सम्बन्ध है पृथिवी द्रव्य से निर्मित हाते सन्‍्ते गन्ध युक्त माने गये कस्तूरी प्रादि में 
स्पर्श, रूप, रसो के भी ठहरने का कोई बिरोध नही है । 
यथा वायोरनुपलभ्यमानरूपर १गन्धस्य तेजसश्चानुपलम्पम्रानरसग धरस्य सलिल- 
स्य चानुपलभ्यमानगधस्य पर्याया अनत्यनुमानागम स्पशेरूपसगन्धाः प्रप्तिद्ध।स्तथ।/नुत- 
लम्पप्तानस्पशेरूपरसगंधस्यापि भाषातग णपुद्‌गलस्य पर्यायः शब्दा निः्संदेहं प्रथिद्वत्पेत् 
प्राचार्य महाराज भ्रभी बेशेषिकों को समझा ही रहे हैं कि जिस प्रकार श्रनुद्धूत होने 
के कारण नही देखे जा रहे रूप, रस, गन्धों को धार रही वायु के और इन्द्रिय प्रत्यक्ष द्वारा 
नही देखे जा रहे अ्प्रकट र., गम्धो को धारने वाले तेजोद्रध्य के, तथा नासिका द्वारा नही 
जानी जा रही श्रव्यक्त गन्ध के धारी जल के, पर्याय हो रहे स्पर्श, रूप, रस गन्ध ग्रुण प्रसिद्ध 
हैं, इस प्रसिद्धि मे भ्रनुमान प्रमाण या समीचीन झ्ागम का कोई प्रतिक्रमण नहीं होता है 
तिसी प्रकार अप्रकट होने के काश्ण हम तुम भादिको को नहीं भी दीख रहे स्पर्श, रूप, रस, 
गग्घो को घारतेवाले भाषावगंणा ह्वरूप पुदूगल की पर्याय होरहा शब्द सदेह-रहित प्रसिद्ध हो 
जाता ही है। प्रर्थातृ-भाषावर्गंरा नामक पुदूगल के परिणाम होरहे पभ्रकेले शब्द का ही वहि- 
रिन्द्रिय से प्रत्यक्ष होता है, भाषावर्गणा की या उससे बने हुये शब्द की रूप, रस, गन्ध,स्पर्ण 
परिणतियो का वहिरग इन्द्रियों से भत्यक्ष नहीं होता है जैसे कि वायु की पर्यायों में गद्यपि 


रूप, रस, गन्घ, स्पर्श, चारो हैं फिर भी वायु के प्रकट स्पशश का त्वचाइन्द्िय से प्रत्यक्ष होजाता 
है श्रप्नकृट रुप, रस, गन्ध का नहीं। 
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कथमन्यथैव पाचक्षाय: प्रतिधिप्ते परे! ।न वायुगुणोनुष्णाशीतस्पशों5पाकज 

उपलब्यत्वे सत्यम्मदाद्ययुपलम्यमान गन्त्र श्रयत्व स्सुखादिवत | तथा न मासुररूपोष्णशस्पशस्ते- 
जोद्रज्यगुण उपलम्यत्वे सत्यस्मदाद्यनुशलम्पमानगवाश्रयत्वात्‌ तद़्॒त्‌ | तथा न शीतस्पर्शनील 
रूपमधुरर पा; सलिलगुगा:उपलम्पन्वे मत्यस्मदाद्नुपलम्यमानमधाश्रयत्वात्तइदेवेति । 

झाचाये ही समझा रहे हैं कि प्रन्यथा यानी उन उन द्रव्यों में ग्रावश्यक हो रहे वे ते विशेष- 
गुणा नही दीखने मात्र से यदि नही माने जायगे तो इस वक्ष्यमाण प्रकार कह रहा कोई प्राक्ष पकर्ता 
तो इन दूसरे वैशेषिक विद्वानों करके भला कैसे निराकृत कर दिया जाता है ? प्राक्ष पकर्सा का 
वैशेषिको के प्रति यह वचन है कि वैशेषिको करके “प्रपाकजोउनुष्णाशीत स्पश्शस्तु पवने मतः,, 
बायु मे प्रनुष्णाद्यीत होरहा भ्रपाकज ( भ्रग्निपाक से नहीं उपजा ) स्पर्श मानागया है, किन्तु प्रनु- 
ध्णाक्षीत होकर भ्रगकज होरहा स्पर्श (वक्ष ) वायु का गुण नही है । ( साध्य ) उपलम्भ करने 
योग्य होते सन्‍्ते हम प्रादि करके नदी देखेजारहे रूप, रस, गन्धो, का ग्राश्रय द्वोजाने से (हेतु ) 
सुख भ्रादि के समान / प्रस्वयहष्टान्त )। तथा दूसरा प्रनुमान यो है। कि “स्पश॑उष्शस्तेजसस्तु 
स्थादरूपं शुक्लभास्वर' इस प्रमाण अ्रनुसार माने गये चमकोला शुक्लरूप झ्रौर उष्णस्पर्श (पक्ष ) 
तेजो द्रव्य के गुण नहीं है. (साध्य ) दीखने योग्य होते सन्‍्ते हम प्रादि करके तेजाब्रथ्य में गन्ध 
का झ्राश्रयपना नही देखा जा रहा होने से ( हेतु ) उसी के समान यानो जैसे कि तेजो द्वव्य के गुण 
ये सुख, ज्ञान, श्रादिक नही हैं, ( अन्वयदृष्टान्त ) । 

तिसी प्रकार तीसरा प्रनुमान यो कहा जा रहा है कि शीत स्पर्ण और नील रूप या प्रभा- 
स्वर शुक्ल तथा मीठा रस ये (पक्ष ' जल के गुण नहीं समझे जा सकते हैं। ( साध्य ) क्योकि 
इनके झ्ाश्रय माने गये जल द्रब्य मे उपलम्भ होते सन्‍्ते हम श्रा५ करके गन्‍्ध का भ्ाश्यपना नही 
देखा जाता हे | जैसे कि थे ही सुख आादिक जल के गुण नही माने गये हैं, केवल पृथिवी के ही वो 
प्रभीष्ट किये गये गुणा रूप भ्रादि प्रसिद्ध होजाते हैं ।भावार्थ--वैश्षेषिक जैसे यो कह बंठते हैं, 
कि जिस भाषावगगंणा नामक पुदुगल के स्वक्रीय गुणा मान लिये गये रूप, रस, गन्ध, स्पशों, की हमे 


उपलब्धि नही होती है, भ्रत शब्द उस भाषावर्गंणा पुदुगल की पर्याय नहीं माना जा सकता है। 
उसी प्रकार दूसरा प्रतिवादी भी वेशेषिको को यो उलाहना दे सकता है, कि जिस वायु के रूप, रस, 


गन्ध हमे उपलम्भ होने योग्य होते सन्‍्ते भी नहीं दीख रहे हैं, उस वायु का गुरा अनुष्णाशीत स्पश 
नहीं होसकता है, इसी प्रकार जिस अल का प्रत्यक्ष करने योग्य गन्ध हमे नही दीखता कहा जाता 
है उस जल के शीत स्पर्श प्रमास्वर शुक्ल रूप शौर मधुर रस ये भी गुण नही कहे जा सकते हैं। 
जैसे कि जिस छरीर में प्रत्यक्ष करने योग्य सिर नहीं दीखता है। उसका घड़ जीवित नही माना जा 
सकता है, फिर बंशेषिको ने “वर्ण: शुवलो रसस्पर्शों जले मधुरशीतलौ” क्‍यों कहा था अपने ऊपर 
परक्षपात करते हुये दूसरे पर उसी प्राक्षेप को करना उचित माग नही है, पर विद्वातृ वेश्ेत्िक जैसे 
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बखानने वाले श्रन्य पण्डित का प्रतिक्षेप कर देते है, उसी प्रकार वेशेषिको का भी प्रतिक्ष प्‌ किया 
जा सकता है। वैशेषिक जो समाधान करगे वही समाधान शब्द को भाषावर्गणा नामक पुदूगल की 
पर्याय मानने मे किया जा सकता है, कोई अन्तर नही है। 

नदी, सरोवर, बावड़ी मे भरा हुम्ना स्त्रच्छ जल कुछ नीला दोखता है यह सूर्य प्रकाश के 
निमित्त से हुमा «म्भोर जल का प्रौपाधिक रूप है, उसो जल को यदि श्राकाश में उछाला जाय तो 
धौला प्रतीत होता है। जल मे घुस गये कुछ प्रकाश झ्रोर कुछ ग्रन्धक्रार के ग्रनुसार जल नीला दीख 
जाता है, जँस कि कर्षली हर श्रादि को खा लेने के पश्वात्‌ पोये गये जल का स्वाद पहिले से प्रधिक 
मीठा भ|सता है, नील प्राकाश का प्रतिविम्ब पडता भी स्वच्छ जल को नील दिखाने में सहायक 
होजाता है । वस्तुत विचारा जाय तो आकाश भश्रत्यन्त परोक्ष है, श्राखों से नहीं दीख सकता है। 
यहाँ से हजारो कोसो ऊपरले प्रदेश मे पाई जा रही सूथकान्ति और भ्रन्धकार का समभ्मिश्रण होजाने 
से नीले नीले देखे जा रहे श्र मण्डल को व्यवहारीजन आकाश कह देते हैं। धर पूछो तो बह श्रन्ध 
कारया प्रभा का श्रथवा दोनों का मिल कर बन गया काई रूप है, तभी तो रात्रि में अ्रन्धक्ारवश 
वह नभोमण्डल काला काला दीखता है, उद्योत, विजलो, की चमक आदि से भी बादलो में कतिपय 
बर्णा दीखने लग जाते है, ये सव पुद्गल द्रव्य की पर्याये है । 

यदि पुनः स्पर्शादया द्वव्याश्रय। एत्र गु पन्वात्मुख्ादि तन यसद्द्॒व्यं तदाश्रयः से 

वायुरनलः सलिलं चितिरित्यनुमानभिद्धत्तासस्पशविशेष दंनां वास्वादिगुगन्वे शब्दोपि 
सामान्यापंशया कि ने भाषावर्ग पुदुगलद्गव्येश सहमावीष्टा येन तदूगुशा न स्यात्‌ । 
विशेषाप णाद्‌ यथा रुपादयः पर्यायास्तथा शब्दोपि पुदुगलपर्याय इति कथमसो द्रव्य स्यात्‌ ९ 
पड्द्रव्यप्रतिक्षानविरोधाच्च । 

यदि फिर वशेषिक यो कहै कि स्पर्श आ्रादिक तो पक्ष) द्रव्य के आश्रय पर ही ठहर 
सकते है। ( साध्य ) गुण होने से ( हेतु ) सुख आदि के समान ( भ्रन्वय हृष्टान्त ) । जो कोई उनका 
प्रधिकरण होरहा द्रव्य है, वह वायु, भ्रग्नि, जल, श्रथवा प्रथिवी होसकेगा । इस प्रकार अनुमान 
के सिद्ध होजाने के कारण श्रनुष्णाशीत नामक स्पर्शविशेष या भास्वरख्पविद्वेष, सामिद्धिक द्रवत्व 
श्रादि को वायु, अग्नि, झादि का ग्रुणपना है यो कहने पर तो हम जैन कहते हैं कि शब्द की 
सामान्य धरम की विवक्षा करने से भाषावगंणा नामक पुद्गलद्रव्य का सहभावी क्यो नही इष्ट 
करलिया जाय ? जिससे कि शब्द उस भाषावर्ग शा का गुण नही होसके । 

प्र्थात्‌-द्रब्य के सहभावी गुण होते हैं । “सहभाविनों गुणा.” क्रमभाविन: पर्याया:,, 
सामान्य अशों के भ्रनुसार रूप, रस, श्रादि भी तो पुद्गल द्रव्य के गुण माने गये हैं, तद्वत्‌ सामान्य रूप 
से भाषावर्गशा का सहभावी शब्द है, कण्ठ, तालु, भ्रादि निमित्तो के मिलने पर कोई भी भाषावर्गंणा 
किसी भी प्ाकार क्षादि शब्द होकर परिणम सकती है, हाँ विशेष भरी की भपणा करने से तो चिस' 
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प्रकार रूप आ्रादिक पर्याय हैं, उसी प्रकार शब्द भी पुद्गल का पर्याय है, इस क्रारण वह शब्द भला 
किसप्रकार द्रव्य होसकेगा ? । भ्रर्थातृ-शब्द कोई द्रव्य नही है. हा किसी पुद्गल द्रव्यका गुण या पर्याय 
झ्वश्य सध जाता है, दूसरो बात यह है, कि “शब्दों 5व्य क्रियावक्वात्‌ वाणादिवत्‌” इस दूसरों के 
अनुमान श्रतुसार शब्द को द्रव्य मानने पर जीव आ्रादि छ द्रव्यो की नियत सल्या अनुसार को गयी 


प्रतिज्ञा से विरोध झ्ाता है, शब्द को मिला कर जीव आदि द्रव्य सात हुये जाते है, द्रव्यों की सात 
संख्या इष्ट नहीं । 


शब्दद्रव्यस्य प्रथिव्यादिवत्पुदृगलद्रब्येंतर्मावाश्न तद्विरोध इति चेत्‌, गबद्रव्यादोना- 
सपि तद्वत्तत्रान्तर्भावाक्तद्िगेधासिद्धंयु णत्व॑ किमभिधीयते, ह!नादौनां च॒ द्रव्यत्व॒मम्तु जीव- 
द्व्यतर्भावप्रसक्त : द्ृव्यमर्यानियमाविधातात्‌ | तथा च न कश्चिद्गुण इति द्रव्यस्याप्यभावः 
तस्य गुणवच्लत्शत्वात्‌ । ततो द्रव्यगुशपर्यायव्यवस्था/भच्छुता ज्ञानादिख्यादीन/मिव 
शब्दस्य सहभाविना गुखत्वं क्रमश्ुवस्ते पर्यायत्वमम्युपगंतव्यं ' क्रियावच्च व गब्द प्यासेद्ध 
गधादिवतत्‌ तदाश्रयस्य पुदमलद्रव्यस्थ क्रियावश्नोपचारात्‌ | 
शब्द को द्रव्य कहने वाले वादी यदि यो कहैँ कि प्राप जैन भाई पृथिवो, जल अभ्रग्नि, वायु 
को पुदुगल द्रव्य मे ही गर्भित करेगे, शब्द को द्रव्य मानने पर भी पृथिवी, जल पग्रादि के समान 
उसका पुद्ुगल द्रव्य में ग्रन्तर्भाव होजायगा, ग्रत. द्रव्यों को छह सख्या के अविक्रपण को झका 
करते हुये जनों को कोई उस प्रतिज्ञा मे विरोध नहीं प्राता है , भ्र्थात्‌ जाति की प्पेक्षा पुद्गल द्रव्य 
एक है किस्तु व्यक्तियों की अपेक्षा तो जीव द्रव्य से भी अरनन्‍्तानन्त गुण पुद्गल द्रव्य है| प्रत शब्द 
को द्रव्य होजाने दो, कोई भय नहां है ।यो कहने पर तो श्राचाय कहते हे. कि इसी प्रकार उत 
पृथिवी आ्रादिकों के समान गन्धवानु्‌ द्रव्य के गुण होरहे गन्ध आदि का भी उस पुद्गल द्रव्य में 
अन्तर्मभाव होजाने स उस प्रतिज्ञात से विरोध श्राजाना असिद्ध है, श्रत क्यो फिर गन्ध, रूप, श्रादि 
के गुणपन का समर्थन किया जाता है ?। तथा इसी ढंग से ज्ञान, सुख प्रादि को भी द्रव्यपना सध 
जाओ ज्ञान आ्रादि द्रव्यो का जीव द्रव्य मे अन्तर्भाव होजाना प्रस्नग्प्राप्त होजाने से द्रव्यों को सख्या 
के नियम का कोई विघात नहीं होपाता है, और तिस प्रकार दशा होने पर कोई भी अस्तित्व, 
वस्तुत्व, रूप, रस, ज्ञान, सुख, झ्रादि गुण बेचारे स्वकीय स्वरूप से नहीं ठहर पायेगे, सभी गुर 
द्रव्य बन बेठगे । तथा यो द्वव्यों का भी श्रभाव होजायगा क्योकि गुगा-सहितपना उन द्रब्यों का 
लक्षण माना गया है, जब गुण ही नही रहे तो गुणवान्‌ की सिद्धि कैसे होसकती है ?। तिस 
कारण यदि अनिष्ट प्रसंगो को निवारण करने की आशा है, तो बने बनाये सिद्धान्त को मत 
विगाडो । द्रव्य और गुण तथा पर्यायों की सुव्यवस्था को चाहने वाले विद्वाता करके सहभावी होरहे 
ज्ञान सुख, श्रादि प्रथवा रूप, रस, श्रादिकों के ग्रुग होजाने-पमान सह्भावी द्वोरहे शब्द का थी 
प्र 
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गुशपना और क्रमभावी होरहे ज्ञान आदिया रूप आदि के पर्यायपन-समान इस क्रमभावी शब्द 
का तो पर्यायपना बडी प्रसन्नता के साथ स्वीकार कर लेने योग्य है । 
एक बात यह भी है, कि शब्द को द्रव्य साधने पर प्रयुक्त किया गया क्रियावत्व हेतु तो 
स्वरूपासिद्धहेत्वाभास है पक्ष में हेतु नहीं वर्तता है, गन्ध ग्रादि के समान उस शब्द के श्राधार 
होरहे पुद्गलद्गव्य के मुरय क्रिया-महितपन का शब्द मे उपचार कर दिया गया है, मर्थात्‌-दृर-बर्त्ती 
कस्तूरी के छोटे छोटे कश नासिका के निकट श्रागये है। भ्रथवा कस्तूरी के निमित्त से गन्ध युक्त 
होगये यहाँ वहाँ के दूसरे वायु, घूल. झ्रादि भ्रशुद्ध द्रव्य क्रियावान्‌ होकर प्राण में श्रागये है गन्धगुण 
बेचारा आश्रयरतश्ित होकर ग्रकेला नही असकता है. भरत गन्धवान्‌ को मुख्यक्रिया का ज॑से गन्ध में 
उपचार कर लिया जाता है, उसी प्रकार शब्द के श्राश्रय होरहे पुदूगल की मुख्य क्रिया का शब्द 
मे उपचार से कथन कर दिया जाता है श्राशर का धर्म ग्राधेव मे रख दिया ज्ञाय इसमे ग्राइचर्य 
नहीं । प्रत मुख्यतया क्रियावान्‌ नहीं होने से शब्द का द्रव्यपना नही सिद्ध होसकता है श्रसिद्ध हेत्वा- 
भास से प्रकृत साध्य की सिद्धि नही हो पायगी । 
स्पान्मत, न शब्दय॥य श्रोत्रग्राह्यो द्रव्य साध्यते कि तु तदाश्रयः पुद्गलविशेष 
इति, तह क्रियावदुद्रव्यपर्यायः शब्द परमायंतः साध्यः | 
सम्भवत मीमासको का मन्तब्य यह होवे कि हम कान से ग्रहण करने योग्य दाब्द 
नामक पर्याय को द्रव्य नहों साध रहे है, किन्तु उ। शब्द के आश्रय होरहे पुदूगल विशेष को द्रव्य 
सिद्ध करते है, तंव ता हम जेन कहते है। कि यो तो क्रियावानु द्रव्य का पर्याय होर- शब्द ही 
वास्तविक रूप से साधने योग्य हुझ्ला, चलो अ्रच्छी बात है, जन द्धान्त थी ऐसा ही है, कि पुदुगल 
द्रव्य का विवत यहू शब्द है,जा कि पुद्गनद्रव्य भाषावगणा स्वरूप होरहा सन्‍्ता क्रियावान्‌ भी है। 
तभी त्तो पुरुषप्रथ-त से अथवा वायु, विजलो, आदि शक्ति से शब्द बहुत दूर तक फका हुप्ना चला 
जाता है श्राधात, प्रतिघात, प्रतिवायु करके शब्द लौट भी ज्राता है, ग्रतः द्रव्य गुरा, पर्यायो 
में में शब्द का पुदुगल द्रव्य का पर्याय मान लेना अच्छा जचता है शब्द कहने से पर्याय ही पकडी 
जाती है । जसे कि मनिज्ञान कहने से चेतना गरुश को विशेषपर्याय का भटिति बोध होजाता है, 
चतनागुण या जीव द्रव्य की मतिज्ञान से उपस्थिति हाजाना कठिन है । 
स्यादाकूत॑ ते, न द्रव्य शब्दः साध्यतें, नापि संवथा पर्णया कि हि ९ द्ब्य- 
कित्मा, तता न ऋश्चिदाप. क्रियाबच्वस्प हतारापि परभाथतस्तत्र सद्धं. अन्लुबातप्रात५।त- 
तिथग्व तेपु शब्दस्य ग्रतिपक्ष्यप्रतिपत्तापत्प्रतिपत्तिदशन/त्‌ क्रियाक्रिया/र+साधनादात । 
जिमेव गधादद्र व्यपर्याय/त्मा न साध्यत ९ 'द्रव्यपर्यायात्स।थ” इत्यकलकदेवेरभिधानाव स्पर्शा 
दीनां चेंद्रियाथल्वकथनात्‌, स्यशरसरूपगन्व रब्दास्तदर्था ईवति प्रत्न पद्धावात्‌ । 
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यदि तुप प्रतिवादियों की यह भी चेष्टा होय कि हम शब्द को कोरा द्रव्य नद्ठी साध रहे 
है, और सभी प्रकारों से शब्द को केवल पर्याय भी नही साधते है, फिर हम शब्द को कंसा स्वीकार 
करते हैं ? इसका उत्तर यह है कि यह छब्द तो द्रव्य और पर्वाय इनका उभयग्मात्मक है, तिस कारण 
द्रव्यपर्याय-प्राश्मक होने से णब्द के विचार मे हमारे ऊपर कोई दाष नहीं ब्राता है, उस द्रव्य पर्याय 
स्वरूप शब्द में क्रिया-सहितपन हेतु की भी परमार्थ रूप से सिद्धि हाजातो है जो कि “द्रव्य शब्द: 
क्रियावत्वान्‌ वाणा दिवत्‌” इस अनुमान मे श्रपर विद्वान ने हेतु कहा था शब्द में क्रिया का होना 
प्रसिद्ध ही है, देखिये प्रनुकूल वायु चलने पर शब्द की भ्रच्छी प्रतिपत्ति होती दीखती है, अ्र्थातू-जिस 
श्रोर से वायु श्रारही है उसी श्लोर से बोला जा रहा यदि शब्द सुनाई देवे तो शब्द अ्रच्छा 
विशदरूप से सुन लिया जाता है। हा यदि वायु पश्चिम से पूर्व की झ्रार बेग से ढह रही है, भौर 
वक्ता पूर्व की ओर से पश्चिम दिशा मे बंठे हुये श्रोता को कोई दाब्द कह रहा है तो ऐमी प्रतिकूल 
वायु की दशा मे वक्ता के शब्द की श्रोता को प्रतिपत्ति नही होपाती है, तथा तिरछी वायु चलने पर 
तो शब्द की कुछ थोडी सी प्रतिपत्ति होजाती है, थानी पूर्व, पश्चिम, दिल्ञा में वक्ता श्रोता बैठे 
होय और उत्तर से दक्षिण या दक्षिण से उत्तर की ओर वायु चल रही होय तो शब्द की थोडी श्र ति 
यानी कुछ प्रतिपत्ति कुछ अप्रतिपत्ति होरही देखी जाती है, अत' शब्द के क्रिया या क्रियासहितपन 


को यो साध दिया जाता है| 
यहा तक कह चुकने पर झाचाय॑ कहते हैं कि क्यो जी इस प्रकार गन्ध, रस, आदि को 


द्रव्यपर्याय-ग्रात्मक क्यों नही साधा जाता है ? बताओो। श्री अकलकपदेव महाराज ने भी '“भर्थ तो 
द्रव्य-पर्याय-प्रात्मक है।” इस प्रकार निरूपण किया है, तथा स्पर्श गन्ध, श्रादिकों को इन्द्रियो के 
गोचर पदार्थ होजाना कहा जा चुका है, क्योकि इसी तत्त्वाथसूत्र के द्वितीय श्रध्याय में स्पर्श, रस, 
रूप, गन्ध शब्द, ये उन इन्द्रियो के विषयभूत श्रर्थ है, ऐसे तत्व-सूचक पृत्र का सदभाव है। 
अथ पर्याय थप्राधान्यात्‌ पर्याय एवं गधादयः शब्दस्तथा किमर्याय: ९ शब्दो 

द्रव्य थादिशात्‌ ढव्यनिति चेतू, तहिं तथा विशेष कर्तव्य । स्यादुद्रव्यं शब्द इति तदग्रयुक्तमपि 
भा तंत्र षवव्यं । ततो नकांतेन द्रव्यं शब्दः स्याद्गादिनां सिद्धों यतस्तस्य द्रव्यन्वप्रतिषेघेषपसि 
द्वांतः तस्यामृतंद्रव्यस्वश्न तिषेधाइा न दोष: कश्चिदवतरति 

झ्रब यदि पूर्वपक्ष को धारने वाले यो कहैँ कि पर्याय को श्रपना ज्ञातव्य समझ रही पर्याया- 
थिकनय के भ्नुसार पर्याय अर्थ की प्रधानता होजाने से गन्ध प्रादिक तो यर्याये ही हैं, द्रव्य नही । 
तब तो हम जेन कहेंगे कि तिस प्रकार पर्याय भ्रर्थ की प्रधानता से शब्द को क्‍या पर्याय नही समझ 
रखा है ? यानी शब्द भी पर्याव से भिन्न नही है, यदि तुम यो कहो कि द्रव्याथिकनय प्रनुसार कथन 
करने से द्ाब्द को द्रष्य कह दिया जाता है, तब तो हम स्थाद्वादवादी कहदेगे कि शब्द को द्रव्य 
कहते हुये तिस प्रकार 'दृव्य प्र्थ पर दी गयी हब्टि प्ननुसार, यों विशेषण करना चाहिये “शब्द कब- 
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बित्‌ द्रव्य है! इस प्रकार "द्रव्य शब्द:, वहां नही भी प्रयुक्त किया गया-'स्थात' शब्द हुढ़ लेना चाहिये 
प्र्थात्‌-स्ात्‌ द्रव्य शब्द', स्थात्यर्याय शब्द ” यो जैन सिद्धान्त अनुसार द्रव्य-पर्याथ-प्रात्मक ही शब्द 
सिद्ध हुआ । तिस कारगा स्पाद्वादी विद्वानो के यहा एकान्तरूप से शब्द को द्रव्य नही सिद्ध किया 


गया है, जिससे कि उस शब्द को द्रव्यपन का निषेध करनेपर स्याद्ादियों के यहां ग्रपसिद्धान्त दोष 
झाजाता । 
प्रथवा शब्द को ग्रमृतंद्रव्ययन का प्रतिषेघ करने से भी जेनो के यहा कोई दोष नही उतर 


पाता है भप्र्थात्‌-एकान्त रूप से शब्द जब द्रव्य नही सध चुका तो शब्द को गुणपतना साधते हुये अन्य 
विद्वानों ने जो द्वव्यपन का निषेध घ्वनित किया था उस द्रव्यपन का निषेध कटने मे स्याद्वादर्सिद्धान्त 
से कोई विरोध नही आझ्राता है। तथा 'नामूतिद्रग्य शब्द, वाह्म नर्द्रियप्रत्यक्षववात्‌ घटादिवत्‌' इस प्रनुमान 
करके शब्द के अमु्तंद्रव्यपन का निषेध करने मे भी हमे कोई जिनागम से विरोध प्राप्त नही होता है, 
जब छाब्द के एकान्त रूप से द्रव्यपन का निषेध किया जा चुका है, तो श्रमूर्त द्रव्ययत्त का निषेध तो 
सुतरां होगया परिश्रम नहीं करता पडा। इस सूत्र की दूसरी वात्तिक का बिवरण होचुका भ्रव 
तोसरी वात्तिक का व्याख्यान प्रारम्भ होता है। 
कश्चिदाह-स्फोटो र्थप्रतिपत्तिहेतुन॑ ध्वनयस्तेषां प्रत्येक सम्ुदितानां वार्थप्रति- 

पत्तिनिमित्तानुपपत्त: । देवदत्तादिवाक्ये दकाराच्चारणादेव तदर्थप्रतिपत्ता शेषशब्द्वार- 
णा्वेयर्थ्यान्न प्रत्येक तम्निमित्तत्व युक्त, दकारस्य वाक्यांतरेपि द्शनाव्‌ संश निरासाथथ शब्दांत- 
रोच्चारण मुचितमेबेति चेन्न, आाव्त्या वाक्‍्पाथंप्रतिपत्तिप्रमगात्‌। वर्शान्‍्तरंपि देस्येव,थस्प 
प्रतिपादनात्‌ । 

कोई मीमासको के एकदेशी वेयाकरण पण्डित यहा स्फोट को सिद्ध करते हुये ग्रपना लम्बा 
चोडा पूर्व-पक्ष रखते है. कि जिससे वाच्यार्थ स्फुटित होता है, वह शब्दों मे वत रहा नित्य-स्फोट 
ही प्र्थ की प्रतिपत्ति कराने का हेतु है, ध्वनिया यानी वर्ण, पद, वाक्य. या गरजन, हुँक।र, चीत्कार 
प्रादि शब्द तो वाच्यार्थों के प्रतिपादक नही है क्योकि प्रत्येक प्रत्येक होरहे उन शब्दों को या समुदाय 
प्राप्त हो रहे भी शब्दों को शाब्दबोध कराने का निमित्तकारणपन बन नहीं सकता है, देखिये 'देवदत्त 
गामम्याज शुवलादण्डेन! इत्यादि शब्द मे मत से पहिले के केवल दकार वर्ण का उच्चारण करदेने से 
ही उस पूरे वाक्‍्यार्थ की यदि प्र'तपत्ति होजायगी तो शेष दशो शब्दों का उच्चारण करना व्यथ 
पडता है। किन्तु अकेले वर्ण से पूरे पद, वाक्य या श्लोक के श्र की प्रमिति नही होपाती है, श्रत: 
युक्तियों से यह मिद्ध हश्रा कि प्रत्येक प्रत्येक वर्ण नो उस अर्थ॑ज्ञप्ति का निमित्त नही होसकता है 

यदि कोई यो कहे कि दकार का तो 'दध्ि भोजय दिवा भु जीत, श्रादि भ्रन्य वाक्यों मे 
भी दर्शम होरहा है। म्रत देवदत्त गामम्याज का भ्रथ क्‍या देवदत्त करके गाय का घेर लाना या वही 
को खबाता प्रथ्वा क्‍या दित मे खाना श्ादि श्र हैं ”? तथा गकार से गाय को प्रतीति होती है, दो 
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झौकार इस पद से औदधि इस पद का ग्र्थ भी जान लिया जाग्रो, ऐसे सशयो का निराकरण करने 
के लिये दकार के ग्रतिरिक्त अ्रन्य शब्दों का उच्चारग्ग क/ना उचित ही है। बैयाकरण कहते हैं, 
कि थह तो नहीं कहना क्योकि यो तो कई वार आाब्ृत्ति करके वाक्यों के श्रथ की प्रतिपत्तियों के 
हो जाते का प्रसग श्रावेथा जबकि प्रस्य वर्गो में भी उस ही ग्र्थ का प्रतिपदत किया जा चुका है। 

श्र्थात्‌ृ- !क शब्द कई वाक्‍्या में श्राकर सुना जाता है। जब अनेक वाक्‍यों में प्रत्येक बर्णों 
का साकये होरहा है, ता अनेक वार कई वाक्यार्थों की प्रत्तिपत्ति होजाना अनिवाय है। 'देवमचचयेत्‌, 
कुदेवम्‌ नाचमेत्‌ तिध्ठनि प्रतिष्ठते, पण्डिताना भत पण्डितमन्य, अभिनन्दत नाभिनन्बन, गौ ( पशु ) 
गौ (वागी) आदि अनेक समान ग्रनुपूर्वी वाले शब्दों करके कई वार उन उनगश्रर्थों की प्रतिपि 
होना वन बैठेगा जो कि इष्ट नही है। ग्रत: प्रत्येक वर्ण तो अर्थ का प्रत्यायक नही होसकता है। 

नेत्र समुद्वितानामेत दाक्याथेप्रतिप त्तहेतुखं प्रतिक्षण व्रिनाशित्वे समुदायासं- 

मवात्‌ | कल्पितरय तत्ममुदायस्य तड़ त॒स्वे5तिप्रसंगात । 

वेयाकरणा ही गब्रभी ग्राक्षप किये जा रहे है कि पद या वाक्य में समूदित हो रहे ही शब्दों 
को भी वाक्यार्थ की प्रतिपत्ति का निमित्तपना नहीं बन पाता है क्योकि नेयायिक, वौद्ध या जैनो 
के यहा भी प्रत्येक क्षगमे दब्द का विनाश होजाना मानने पर उन नब्ट होचुके शाब्दों का उस क्षण- 
वर्ती एक शब्द के साथ समुदाय नहीं बन सकता है देशिक समुदाय बनाने के लिये एक समय मे 
सजातीय अनेक पदार्थों का विद्यमान रहना श्रावश्यक है जब कि बौद्धी ने ' द्वितीयक्षणवर्तिष्वस 
प्रतियोगित्व क्षरिकत्व ” पहिले क्षण में आत्म-लाभ होकर दूसरे क्षण मे विनश जाना क्षरिकत्व 
माना है और नेयायिको ने “तृतीयक्षणर्वानिष्वस-प्रतियोगित्व क्षरिएकत्व , पहिले क्षण मे उपज कर 
दूमरे क्षण में विद्यम न रहते हुये शब्द का तीसरे क्षण मे विनशजाना क्षणिकपन स्वीकार किया है 
हा जैनो ने शब्द का कतिपय आवलि कालो तक ठहरना स्वीकार किया है, वस्त्रो को धो रहे धोबी के 
मोगरा का छाब्द कई झावलि के पश्चात्‌ सौ हाथ दूर खडे हुये श्रोता को सुनाई पडता है, रात के 
समय तोप दगने पर प्रकाश दर्शन के ग्रन्तमु ह्त॑ पश्चात्‌ कोस दो कोस दूरवर्त्ती श्रोता को उसका 
शब्द सुनाई देता है भले ही यहाँ शब्द की लहरो की कल्पना कर उत्पाद, विनाश-शाली अप्रन्य 
ही शब्दो का श्रोता के कान तक पहुँचना माना शा सकता तथापि सुगन्धित पदार्थ का निित्त पाकर 
दूर तक के सुगन्धित बन गये लम्बे, चौडे, पिण्ड के समान प्रथबा अग्नि को निमित्त पाकर चारो 
झोर फैल एहे उपादान काररा पुदूगल स्कन्धो की उष्णपरिणति होजाने के समान दूर तक उसी 
शब्द का सुनना निर्णीत किया जाता है प्रन्यथा गोम्मटसार जीवकाण्ड मे “ग्रटुसहस्स धणुरा विसया 
दुगुणा अ्सण्णित्ति,, शौर “ सण्णिस्स वार सोदे,, इस प्रूपण अनुसार श्रसज्ञी जीव के कर इन्द्रिय 
का विषय प्राठ हजार धनुष दूर तक का शब्द कहा गया है तथा सज्ञी जीव का कान बारह योजन 
तक के शब्द को सुन लेना माना गया है, यह सिद्धास्त भला रक्षित कंसे रह सकेगा ? ' 
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बताझ्नो शब्द-घाराये तो बारह योजनों से भी भ्रधिक दूर तक पहुँचती होंगी किन्तु चक्र 
वर्ती को भी करा इन्द्रिय का विषय इससे भ्रधिक दूर वर्त रहा शब्द नही है, प्रत शब्द के सुने जाते 
की प्रकृष्ट मर्यादा केवल बारह योजन की नियत करदी गयी है शब्द की धारायें तो सैकड़ो योजन 
तक पहुँच जाती होगी । ग्राजकल भी रेडियो, वायर लंस, श्रादि प्ननेक यत्रों के सहारे हजारों मीलो 
के दूरवर्ती शब्द को यहाँ सुन लिया जाता है, प्रकरण मे यह कहना है कि नष्ट हा चुके पदाों 
का देशिक समुदाय नहीं बन सकता है यदि बौद्ध या नंया।यक यो कहैं कि भले ही पूर्व उच्चारित 
दाब्द नष्ट हो चुके हैं फिर भी उनके सदुभाव की कल्पना कर उनका समुदाय गढ़ लिया जाता है 
जो कि वाच्य भ्रथं का प्रतिपादक हो जाता है. यो कहने पर तो हम वैवाक्रण कहते हैं कि यदि 
उन भरे हुये शब्दो के कल्फित किये गये समुदाय को वाक्यार्थ की प्रतिपत्ति का निर्मित्तकारणपना 
माना जायगा तो ऊऋति प्रसग होजायगा श्रथत्‌-महीनो पहिले सुने जा चुके विनष्ट शब्दों द्वारा भी 
प्रप्रतिपत्ति होने लग जायगी ऐसी दशा मे अ्रनेक शब्दबोधों के होजाने का प्रसण आ -ने पर व्यर्थ 
मे उन्‍्मत्तता छा जा4४ी जो कि किसी को श्रभीष्ट नही है अ्रत प्रत्येक शब्द या समुदित शब्द तो 
वाकग्रार्थ की प्रतिपत्ति को नही करा सकते हैं । 

निन्‍्यस्वादगनां समुदायः संभवतीति चेत्‌ न, श्र भव्यक्त ना तेंपां क्रमवृत्ति- 

त्वाच द भिव्यंजकतायुनामनिन्यत्वात्‌ क्रममाविस्तात्‌ क्रमशस्तदभिव्यक्तिसिद्धं) । तेपा मनभिव्य- 
क्तानामर्थप्रतिःत्तिहेतुत्वे तदमिव्यंजकव्यापाः वे यर्थ्यादतिप्रसंगाच्च तत ए4 भव्पक्त' - भिव्य- 
क्तशब्दममूह।दर्थप्रति।त्ति।ति प्रतिव्युढं । 

वेयाकरण ही कह रहे है कि यदि कोई मोमासक यो कहे कि शब्द क्षशिक या कालान्तर- 
स्थायी नही है किस्तु सभी प्रकार श्रादि वश निश्य हैं, भ्रतः नित्य वर्णो का समुदाय होजाना प्रक्षु- 
ण्ण सम्भव जाता है यो कहने पर तो हम वैय्ाकरण कहते है कि यह तो नही कहना क्ष्योक्ति शब्द 
को नित्य मानने वालो के यहाँ मी उन शब्दों की भ्रभिव्यजको द्वारा हो रहो प्रभिव्य क्तिथो की प्रवृति 
क्रम से मानी गयी है। भ्रत अभिव्यक्षत होरहे उन नित्य भी वर्शो की क्रम से वृत्ति मानी जायगी 
क्योकि उन शब्दों की अ्रभिव्यक्तिन करनेवाली वायुय प्रनित्य है इस कारण उन वायुओ का क्रप्त 
करके उपजना होने से उन शब्दों की भी क्रम से श्रभिव्यक्ति सिद्ध हुयी, भ्रत॒ग्रभिव्यक्त वर्णों का 
समुदाय नही बन सक्रा | यदि नहीं भी श्रभिव्यक्त होरहे उन वर्णो को भ्रथं की प्रतिपत्ति कराने में 
हेतु मान लिया जायगा तो उप्र वर्णों के श्रभश्यजक होरहे वायु, कण्ठ, तालु, गशविभाग, दो हथे- 
लियो का सयाग, तार. तात, ग्रादि के व्यापारो का व्यर्थपना हुआ जाता है। 

एक बात यह भी है कि दाब्द को नित्य मानने वाले वादी के यहाँ श्रनेक शब्द प्रन भिव्यक्त 
पड़े हुये इष्ट किये गये हैं, वे ठाब्द भी भ्रर्थ की प्रतिपत्ति को करा देगेगे, यह अति प्रसग दोष 
झाजायगा । इस धरब्दों को प्रभिव्यक्ति श्रौर धनमिव्यक्ति के पृण्य से पाये हुये अवसर को हाथ पे 
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नही खोदेना | विचार कर कोई यो कह बैठता है कि कुछ भ्रभिव्यक्त हो रहे उच्चारित शब्द श्रौर 
नहीं प्रकट हुये भ्रागे, पीछे, के शब्दों का समुद्र होजाने से वाच्य भ्र्थ की प्रतिपत्ति होजाथगी। उत्तर 
पक्ष पर बैठे हुये वैयाकरण कहते हैं कि तिस ही कारण से यानी भ्रभिव्यजको के व्यापार का व्यर्थ 
पना प्राजाने से और शअ्रतिप्रसग होजाने से उक्त सिद्धान्त का खण्डन कर दिया है श्रर्थात्‌ जैसे मरे 
हुये धौर जीवित पुरुषो का कोई सम्मेलन नहीं बन सकता है उसी प्रकार ग्रभिव्यक्त प्रोर प्रनभि- 
व्यक्त शब्दों का समूह बन जाना श्रलीक है; 
पू्पू वर्शज्ञाना हितसंस्का रापेक्षादंन्यवर्ण श्रवण दक्याथ प्रति त्तिरेति चेत न,तत्सं- 
सस्‍्काराणामनित्यत्वेन्त्यव रण श्रवण काले सत्वत्रिरोध दमतोपेक्षानुपपत्त: । 
यदि नैयायिक या वेशेषिक यो कहै कि भले ही पहिले पहिले वर्ण नष्ट हो जाते है फिर भी 
वे पहिले पहिले वर्ण भ्रगले प्रगले वर्णों मे सस्कार को प्रविष्ट करते जाते है अर्थात्‌ जैसे कि ऋण 
देने वाला वश्णिक अपने अधमर्ण होरहे किसान से ब्याज के ऊपर ब्याज लगाता हुश्रा प्रति तीसरे वर्ष 
सरकारी स्टाम्पो को बदलवाता रहता है भ्रथवा रसायन को बनाने बाला वैद्य उसी प्रौषधि मे 
प्रनेग भावनाये देता रहता है, वनस्पति शास्त्र का वेत्ता फूल या फलो को उत्तरोत्तर वक्ष या बेलो 
की सन्‍्तान अनुसार बहुत बड़ा कर लेता है, विशेष बलधारी जीव एक गाय के दूध को दूसरी गाय 
की पिलाकर शौर दूसरी गाय के दूध को तोसरी गाय को पिलाकर यो चौथी, पाचत्री ग्रादि सौ 
गायो तक प्रक्रिया करके सौवी गाय के दुग्ध का मावा बना कर पौष्टिक मोदक बनाते सुने जाते 
है एक निकृष्ट 6िसक हकीम ने किसी कामातुर यवन को यो पुष्टि-कर प्रयाग बताया था कि 
कितने हो साढो यानी सरपट चलने वाले विशेष विपधर जस्तुग्नो को प्रथम चालीस मुर्गे खाय पुनः 
चालीसवें मुर्गे को वे उनतालीस मुर्गे खाजाय यो उनतालोसवे को शेष अभ्रढतीस और अडतीसमे को 


शेष सेतीस प्रादि क्रम से भक्षण वररते हुये जब एक मुर्गा शेष रहे उसका मास भक्षण करने से 
बडा भारी काम विकार हो जाता है । 
इस प्रयोग को घिकक्‍कार है, वक्ता ओर श्रांता दोनो ने तोब पाप से प्रनन्त कामवासना के 


महापापो को उपजा कर अनन्त नरक निभोद को बढाया है ( धिकू, मोह ) इसी प्रकार पहिले शब्द 
का ज्ञान दूसरे शब्द के ज्ञान मे ग्रनने सस्कार को घर देता है श्रोर तोसरे शब्द के ज्ञान मे पहिले 
शब्द से सस्कृत द्वितीय शब्द के ज्ञान का सस्कार घर दिया जाता है यो पहिले, दूसरे, तीसरे, आदि 


के सस्कारो को क्रम क्रम से लेरहे चोथे, पाचमे, प्रादि शब्द ज्ञानो के सस्कारो से युक्त हो रहा प्रन्तिम 
शब्द का श्रावणप्रत्यक्ष कटिति वाक्य अर्थ का प्रतिपत्ति करा देता है बंधाफ रण कहते हैक यह तो 


नहीं कहना क्योकि छाब्द या ज्ञान के समान उनके सस्कार भी तो अनित्य है, ऐसी दशा में भ्रन्तिम 
बर्श के सुनने के भ्रवसरपर उन संझ्कारो के विद्यमान रहनेका विरोध है जो वस्तु विद्यमान ही नही है 

'” उसकी “ वकयार्श की प्रतिपत्ति करना” आदि किप्ती भी कार्य भे भ्रपेक्षा करते रहना उचित 
नही पडता है । 
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कल्पनारो पितसस्कार ' पेज्ञायां कल्पनारोणितादेव वाक्याथप्रतिपत्तिप्रसंगात्‌ तर्स॑- 

स्कागणां कालांतरस्थायित्तेंत्यत्र्ण श्रवण + तसस्कारस्य पूववर्णश्रतणाहितसंस्कार. सहार्थप्रति 
पत्तिहेतुत्वमिति तत्संस्कारसमूहो5थप्रतिपत्तिहेतुने शब्द हत्यायातं | न चतयुक्त, वर्णश्रवणा 
हितसंस्कारंस्यों वणुस्५रणमात्रस्यवो' पत्ते! पदश्ररणाहितसम्कारेभ्यः पदस्म खणमात्व॒त्‌। 

वंयाकररा के प्रात वेशेषिक कह रहे है कि भले ही पूर्व शब्दों या उनके पृव-वर्त्ती ज्ञानों के 
समान उन ज्ञानों के सस्कार भी मर चुके है फिर भी कल्पना से आरोपे जा चुके उन सस्करारो की 
प्रपेक्षा करना वाक्‍्यार्थ की प्रतिपत्ति मे मान लिया जाता है, मरे हुयेकी मूर्तिया थ्रा चित्र कुछ कायें 
को कर ही देते है “ यो लुप्यते स लुप्यमानार्थ-विधायी” । यो कहने पर तो हम वेयाकरणा कहेगे कि 
तब तो कल्पना करके आरोपे गये .) सस्क्रार से वाक्यार्थ की उ्तिपत्ति होने का प्रसग प्राप्त हुआा 
मर गयी गाय, मंसो को तस्वीरे या खिलोने दूध नही देते है, कल्पित कारणो से भक्रूठ मूठ कल्पित 
ही कार्य होसकते हे जैसे कि बच्चे खेला करते है, किन्तु *ह कायकारणा भाव क्रोई बच्चों का खेल 
नही है, वस्तुभूत भाव-श्रात्मक कारण का यथार्थ काय की उत्पत्ति में व्यापार करना पडता है 
भूट मूठ कल्पित कर लिये गये सस्कार कुछ भी कार्यकारी नही हैं। 

हाँ उन सस्कारो को क्षरितक् नही मान कर यदि देर तक कालान्तर-स्थायी माना जायगा 
तब तो अ्रन्तिम वर्ण के सुनने से धार लिये गये मस्कार को पहिले पहिले वर्ण्गों के सुनने द्वारा 
श्राधात किये जा चुके सस्कारो के साथ श्रर्थ की प्रतिपत्ति का कारणापना श्राया और यो उन सस्करारों 
का समूह ही श्रर्थ को प्रटिपत्ति कराने का हेतु हुआ शब्द तो वाच्य ग्रर्थ का प्रतिपादक नही होसका 
यहु म्रनिष्ट आपत्ति श्राई किन्तु यह शब्द को पदार्थ का प्रतिपादक नहीं मानते हुये सस्कारों को 
धर्थ की प्रतिपत्ति का कारणा मान लेना वेशेषिकों को कथमपि उचित नही है, दे -व4-द-त्त ग्रादि वर्णों 
के सुनने से जमालिये गये सस्कारो से केवल वर्णों का ही स्मरण हाना बन सकता है, जैसे कि देव 
दत्त-गा-अम्याज शुक्लाम्‌ दण्डन इत्यादि पदों के श्रावरण-प्रत्यक्ष द्वारा जड लिये गये सस्कारो 
से केवलपदों का ही स्मरण हो सकता है बाक्य के अर्थ को या प्रकरण के श्रर्ण की अ्रखण्ड प्रति- 
पत्ति नही होसकेगी । 

अथ संकेतबलापजातपद भिधेयज्ञ नाहितसस्कारं स्योथ प्रतिपत्तिरिष्यते तथापि पदा- 

थंप्रतिपत्तिरेव स्थान्न वाक्याथंप्र तपत्ति: | न च पदाथममुदायप्रतिपत्तिरे। वाक्य थंग्रातपरत्ति 
रिति यक्त वर्णायथममुदायप्रतिपत्तिरेव पदार्थप्रतिपत्तिरूःत्वसंगात्‌ू | न च १रणानामथत सा- 
भावे पदस्याथवत्त घटते, तस्य ग्रकृतिप्रत्ययदिसमुदायात्मकत्वातू प्रकृत्यादीनां च अथ- 
वश्वोपगमात । 

वंयाक रण ही कहे जा रहे हैं कि श्रव यदि वशेषिक यो इष्ट करें कि भले ही वर्णों के 
संल्कार से बरणों का स्मरण होसके किन्तुं जो इद्धव्यवहर से हमने पृ मे यो सकेत पहए कर रुखरल 
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कि गम डोसू सु गकार के उत्तरवर्त्ती श्रोकार वर्ण वाले गो पद से सीग सासना वाला पशु समझा 
जाता है, घट शब्द से शख की सी ग्रीवा और बडे पेट वाला पदार्थ कहा जाता है, इत्यादिक रूप से 
पदों के संकेतो की सामथ्य से उत्पन्न होचुके भ्रभ्रिधान करने योग्य ध्रर्थों के ज्ञान द्वारा धरदिये गये 
संस्कारों करके वाच्य की प्रतिपत्ति होजायगी | इस पर हम वेयाकरण कहते हैं कि तो भी पदो के 
ग्रलग अलग भ्रर्थों की ही प्रतिपत्ति होसकेगी वाक्य के भ्रर्थ की प्रतिपत्ति नही होसकेगी ! वही वाक्यार्थ 
को प्रतिपत्ति नही होसकना, दोष खड़ा रहा । यदि वंशेषिक यो कह बंठ कि पदार्थों के समुद'थ की 
प्रतिपत्ति ही वाक्‍्यार्थ की प्रतिपत्ति है, इस पर हम वैयाकरण कहते है कि यह कहना युक्तिपूर्ण नही 
है, इस ढंग से तो प्रत्येक बर्णों करके कहे गये श्रर्थों के समुदाय क' प्र।तिपत्ति को ही पदार्श की प्रति- 
पत्ति स्वरूप होजाने का प्रसग श्राजावेगा क्योंकि गकार, श्रोकार प्रादि वर्णों के श्र्शसहितपन का 
श्रभाव हो जाने पर गौ प्रादिक पद को गाय भ्रर्थ करके सार्थकपना नही घटित हो पाता है । 
बात यह है कि प्रकृति, प्रध्यय, विकरण, श्रागम झ्रादि का समुदाय स्वरूप वह पद है 
और व्याकरण शान्त्र मे प्रकृति ग्रादि को भ्रर्शसहित स्वीकार किप्रा गया है » भ्रर्थात्‌ जिससे प्रत्यय 
लाया जाता है वह प्ररक्त' है भू गम, दिव, जिन, श्रादि प्रकृतियां है प्रतीयते विधीयते इति प्रत्यय' 
प्रकृतियों से जो लाया जाता है वह प्रत्यय है जो कि तिपू,तस्‌, भि, सु, भ्रो, जस्‌ श्रादि है और प्रकृति 
तथा प्रत्यय के बीच में शप्‌, श्नू, शनु, आदि विकरण आाजाते है नुमु, कुरू, टुकू, धुद्‌ ग्रादि 
प्रागम होजानेके वर्ण है। प्रकृतियोके भ्रर्थ सत्ता गमन, प्रादि न्‍यारे न्‍्यारे है, प्रत्ययों के भी, कर्ता, 
एकत्व, वतमान काल आदि भ्नेक श्रर्भ है यो गर्थवान टोरहे प्रकृति, प्रत्यय, आदि वर्णों का समु- 
दाय ही पद है, श्रत. वर्णो के ब्रथों का समुदाय ही पदार्थ मान लिया जाओ । 
यदि पुनः प्रकृस्यादयः स्वा्थापेचयार्थरंतोपि 'दाथपित्षया निरथंझा एवेनि मत तदा 
पद न्‍्यपि स्वामिधेय पेक्षयाथं व त्यपि वाक्यार्थापेक्ञया निःर्थडरानि हिन भवेयुः ! तदृक्तं-- 
“व्राक्षएयार्थों यथा नाम्ति कराश्चदृत्राह्मण्पक ले दे।दत्त दपा 4 क्य तथव स्युर-थंऋ | इति । 
वेयाकरण ही कहे जा रहे है, कि नैयाथिको का फिर यदि यह मन्तत्य होय कि प्रकृति, 
प्रत्यय, ग्रादिक यय्यपि अपने अभ्रपने नियम होरहे ग्रथ॑ को प्रपेक्षा साथंक हैं | फिर भी वर्णों के 
समुदाय होरहे पद के स्वकीय ग्रथ की श्रपेक्षा करके वे निरयंक्र ही है। यो मन्‍त्रठ्त् होने पर तब त्तो 
हम वैयाकरण कृहेगे कियो तो वाक्य रूप समुदाय मे पड़े हुये अनेक पद भी अपने अपने कथन 
करने योग्य भ्रथों की प्रपेक्षा सार्थक होते हुये भो वाक्य के ग्रर्थ की श्रपेक्षा करके क्यो नही निरथंक 
होजाओो ? कोसो दूर पड़े हुये एक एक मनुष्य को अपेक्षा प्रनुसार दस, वीस' मनुख्यो का मिल जाना 
मेला नही कहा जा सकता है, भ्रत. देवदत्त, गाय, प्रादि उद केवल स्वाथ का ही कह सकेंगे समुदित 


वाक्याथ को नही, वही हमारे ग्रन्थ मे यो कहा गया है कि जिस प्रकार ब्राह्मण करके भाढ़ जा रद्द 
३३ 


३५८ रलोक-वातिके 


कम्बल में कोई ब्राह्मणता का सूचक श्रर्थ नही है, उस ही प्रकार “देवदत्त गाममभ्याज शुकक्‍लां दण्डंन,, 
इस वाक्य में देवदत्त श्रादि पद भी निरथंक है। 

तथा च न पदार्थसघ्ुदाय एवं वाक्यस्याथस्तस्य ततोन्यत्वादेकत्वेनाप्रतीयमानत्वा- 
दम्याजनक्रियादेद वदत्तादिवाक्या्त्वात्‌ । न च तस्य वर्शेम्य हाप परदेभ्योपि प्रतिपत्ति: समव- 
तीति तस्प्रतिपत्तिददेतुबंण "दव्यतिरिक्त: कश्चिद्वस्त्वात्माम्युपगं।व्य: | स च स्फोट एवं, स्फुट 
त्यर्थोंबस्मादिति स्फोट इति तस्येक्रूपता पुनरेकाकारप्रतिभासांदवर्सीयते ना ारेस्थों देतुभ्य 
स्तदयोगादद्देतुऋत्वप्रसंगादिति । 

व्याक रणवेत्ता ही प्रपना सिद्धान्त कह रहे हैं कि ग्ौर उक्त ढंग से तिस प्रकार दशा 
होजाने पर पदो के श्रथों का समुदाय ही वाक्य का झ्र्थ नहीं होसका क्योंकि उस वाक्य को अभ्रथ 
उन पदो के न्यारे न्‍्यारे तितरे वितरे भ्रर्थों से भिन्न हैं पदो के प्रर्थ ग्रौर वाक्य के श्रर्थ की एकपन 
करके प्रतीत नहीं होरही है, श्रम्याजन यानी घेर लाता क्रिया भ्रादिक तो देवदत्त गा इत्यादिक 
वाक्य का अर्थ है) 

“एकतिड वाक्य” उस वाक्य के भ्रथ की न्यारे न्‍्यारे वर्णों से जैसे प्रतिपत्ति नही होती है, 
उसी प्रकार पुष्पप्रकी् समान यहा वहा विलर रहे स्वतत्र पदा से भी वाक्यार्थ की प्रतिपत्ति छोना 
नही सम्भवता है। इस कारणा उस वाच्य अर्थ की प्रतिपत्ति को कराने का कारण कोई वर्णों तर 
पदो से व्यतिरिक्त होरहा वस्तुभूत-प्रात्मक पदार्थ स्वीकार कर लेना चाहिये स्‍्लौर मीमासका के साथ 
स्वल्प मतभेद को धार रहे हम बेयाकरणो के यहा वही वस्तु स्फोट माना गया है' 

स्फोट शब्द की निरुक्ति से भी यही ग्रथ॑ निकलता है, कि जिससे वाष्य श्रर्थ स्फुट होजाता 
है, इस कारण वह स्फोट माना गया है । 

यो उस स्फोट का एक-रूपपना तो फिर एक श्राकार वाले हारहे प्रतिभास से निर्णीत कर 
लिया जाता है, क्योकि अनेक झाकार वाले हेतुओं से एक ग्रवण्ड वाक्‍्यार्थ की प्रतिपत्ति होजाने का 
भ्रयोग है, यदि दाब्द मे ठहर रहे स्फोट को एक स्वरूप नहीं माना जायगा तो वाच्यार्थ की एक 
प्रखण्ड प्रतिपत्ति को निहेतुकपन का प्रसग होगा किन्तु प्रतिनियत देश, काल, झ्राकारो वाली यह 
समीचीन प्रतिपत्ति तो विना का रणोके नही होसकती है। यहा तक मीमासक पण्डित प्रपने स्फोटबाद 
के पूर्व पक्ष को पूर्ण कर चुके हैं । 

सोप्ययं स्फोटवादी ग्रष्टव्य , किमय॑ स्फोटः शब्दात्म क्रो5शब्दात्म ्वो वा! इति। 
न तावदाद्यः पक्तः श्र यान्‌, तम्य म्फोटस्य शब्दात्मन सर्देकस्वभावस्याप्रतीते! वर्ण॑पदांत्मनो 
नानास््र मावस्या वभासनात्‌, वर्णपदेभ्यो मिन्नस्यकस्त्रभावस्थेव शब्दस्य श्रोत्रबुद्धी प्रतिभासना- 
दसिद्धा स्वभावानुपलब्धिः स्व्रभावविरुद्धोपलब्धियाँ न स्फोटामाउसाधनीति चेत्‌ न, तस्य 
वर्दापदभ्रवण काले पश्चाद्दा ग्रतिमासामाबात्‌ । 


पंच्रभ-प्रध्याय द्श्र 


झ्रब आचाये महाराज समाधान करते हैं, कि इस प्रकार कह रहा यह प्रसिद्ध विद्वामु स्फोट- 
वादी भी यो प्रइन करलेने योग्य है, कि क्योजी यह तुम्हारा स्फोट क्‍या शब्द-ग्रात्मक है ? श्रथवा 
क्या शब्द स्वरूप नही होरहा किसी प्रन्य पदार्थ स्वरूप है ” वताग्रो, ग्रादि का पक्ष ग्रहण करना तो 
श्रेष्ठ नही है, क्योकि शब्द स्वरूप मात लिये गये उस स्फोट की स्वंदा एक स्वभाव वाले होरहे की 
प्रतीति नही होती है, वर्गों, पदो, स्वरूप होरहे श्रनेक स्वभाववाले शब्दका सदा प्रतिभास होरहा है। ह 

यदि वेयाकरण या कहै कि वर्शो और पदों से भिन्न होरहे एक स्वभाव वाले ही शब्द का 
कण इन्द्रिय-जन्य ज्ञान मे प्रतिभास होरहा है । श्रत: स्फोट के झ्रभाव को ।धने वाली स्वप्ाव ग्रनुप- 
लब्धि प्रथवा स्वभावविरुद्धोपलब्धि तो श्रसिद्ध है। भ्रर्थातू- “स्फोटो नास्ति अनुपलब्धे: प्रथवा स्फोटो 
मास्ति अनेक स्वभावात्मकशब्दस्थं वोपलब्धे .” इन अनुसानो में पड़े हुये दोनों हेतु बेचारे स्वरूपासिद्ध 
हेत्वाभास हैं। अ्रसत्‌ हेतु तो स्फोट के श्रभाव को नहीं साथ सकते हैं । ग्रग्यकार कहते हैं कि यह तो 
नहीं क८ना क्योकि जब्द और वाच्यार्थ के मध्य में व्यर्थ गढ़ लिये गये रस स्फोट का पण और पदों 
के श्रावण प्रत्यक्ष के भ्र(सर पर श्रथवा पीछे भी प्रतिभास नहीं होता है। जिस उपलम्भ योग्य 
माने गये पदार्थ का ज्ञान नही होय फिर भी उसका सदूभाव माने चले जाना केवल बालाग्रह मात्र है। 


स हि यदि तावदाख्यातशब्दः प्रतिम सत एवं वाक्‍्यात्मा तदा नेकस्व भावी 5नेकब- 
गात्मिकत्वात्‌ भिन्न एवाख्यातशब्दोध्म्याजेस्यादिवर्णोंग्य इत्ययुक्तं, तथा प्रतीत्यमावात्‌। 
वेयाकरणो का विचार है- 
“ग्राख्यातशब्द सच्धातो जाति सघात-बत्तिनी | एक्रोइनवयव: शब्द.क्रमो बुद्धघनुसहृति' ॥ १॥ 
पदमाद्य पद चात्य पद सीपेक्षमित्यपि। वाक्य प्रतिभतिभिन्‍्ना बहुवा न्‍्यायवेदिन।म्‌ ॥ २ ॥॥, 
न्याय को जानने वाले विद्वानों की वाक्य के लक्षण प्रति ग्रनेक प्रकार भिन्‍त भिन्‍ने सतियां 


हैं। कोई भवति, पचति, इत्यादि प्रास्थात शब्द को वाक्य मानते हैं। एक तिड वाक्य॑,, । 

ग्रन्य पण्डित तो वर्णो या पदो के सघात यानी समुदाय को वाक्य कहते हैं. कोई संघात 
में वर्त रही जाति को वाक्य कहते है, इतर पण्डित बेचारे भ्रवयवों से रहित होरहे एक झखण्ड 
स्फोट-प्रात्मक शब्द को बाक्य मान रहे हैं, वर्णों के क्रम को वाक्य कोई कोई मान बेठे हैं, चारो 
झोर से संकोच कर बुद्धि का एक क्षब्द पिण्ड द्वारा परामश किया जाना वाक्य भी क्वचित्‌ माना जा 
रहा है, तथा श्रन्य पदो की श्रपेक्षा रखने वाला प्राद्यपद अथवा भ्रन्य पदो की अ्रपेक्षा रखने वाला 
प्रध्तिम पद भी वाक्य होसकता है, यो वाक्य के लक्षण मे कई सम्मतिया हैं तदनुसार झाषभार्य महा- 
राज एक एक मन्तव्य पर क्रम से विचार चलाते हैं। 

वाक्य के लक्षणों मे सब से पहिले तिडन्त ग्राख्यात छाब्द को वाक्य मानने वाले वैयाकरणा 
यवि यो कहैँ कि वह धास्यात शब्द तो वाक्यस्वरूप होता हुआ सब को प्रतिभासता ही है, तब तो हम 


२६० शसौक-बातिफ 


जेत कहेगे कि वह प्राख्यातशब्दस्वरूप वाक्य बेचारा (पक्ष ) एक स्वभाव वाला हो नहीं है। 
प्रनेक वर्ण-ग्रात्मक होने से ( हेतु ) देखो पचरति, करोति, झ्ादि वाक्य भ्रनेक स्वभाव वाले हैं, पच्‌ 
धातु वा प्र्थ पाक स्वभाव है. तिप्‌ प्रत्यय के प्रथ तो वतमानकाल, स्वतन्त्रकतूं त्व, एकन्व संख्या 
प्रादि स्वभाव है. ग्रत एक स्वभाव वाला प्राख्यात शब्द नहीं होसवा जोकि स्फोट माना गाया है! 
यदि वेयाकरणा यो कहै कि ग्रन्याज, पवति, श्रादि आख्यातो मे पड़े हुये अ्रभि > भ्रा « भ्रज »< शप्‌ २९ 
हि। पच्‌ » शप्‌+तिप्‌ इत्यादि वर्णों से भाख्यात शब्द भिन्न ही है। जोकि स्फोट माना गया है 
प्राचार्य कहते हैं कि यह बेयाकरण का कटना श्रयुक्त है, क्योकि तिस प्रकार की प्रतीत्ति नहीं होती 
है, प्रभ्याज मे पड़े हुये वर्गों के सिवाय या पचति मे पड़े हुये वर्णों के प्रतिरिक्त किसी आश्यात शब्द 
की प्रतीत नही हो रही है । 
बर्णुव्यग्योत्यवर्णअ्रवशानतरमेकः प्रतीयत एवेति चेन्न, वर्गानां प्रत्येक॑ सममुदित'नां 
वा स्फोटाभिव्यक्ती देतुत्वाघटनादथ्प्रतिपत्ताविव सवथा विशेषाभावात्‌ | यदि पुनः कथचिद्रर्णा: 
स्फोट भिव्यक्तिहेतवः स्युस्तदा तथ्रवार्थप्रतिपत्तिहेतवः संतु किमिनया परम्परया ? वर्शोम्य: 
स्फोटस्याभिव्यक्तिस्ततो भिव्यक्तादथग्रतिपत्तिरिति । कथंचिदव्यतिरिक्तः स्फोटो वर्णोभ्य इृति 
तस्य भ्रोत्रबुद्धी ग्रतिमासनोपगमे कथमेकानेकस्व॒भारोसौ न स्यात्‌ ! सुखदृःखारदिपर्यायान्मकान्म 
बत्‌ नवपुराणादिविशेषात्मकस्कंधवद्ा । 
यदि गैयाक रण यो कहैंकि वर्णों से प्रगट होने योग्य श्रौर श्रन्तिम वर्णाके सुनने के पश्चात एक 
स्वभाववाला ग्राख्यात शब्द प्रतीत हो ही जाता है। प्राचार्य कहते हैं, कि यो तो नहीं कहना क्योंकि 
प्रत्येक प्रत्येश हो रहे वर्णों को ग्रथवा समुदाय प्राप्त होरहे वर्णों को स्फोट की प्रभिव्यक्ति मे का रण- 
पना घटित नहीं होता है, जैसे कि मीमासको ने ग्रथ की प्रतिपत्ति कराने मे प्रत्येक ध्वनियोंया 
समृदित ध्वनियों को निमित्त कारण नहीं होने दिया था । हमारे यहा श्र की प्रतिपत्ति कराने मे 
झ्रौर तुम्हारे यहा स्फोट की झभिव्यक्ति कराने मे प्रत्येक शब्द या समुदित शब्दों की कारणता की 
सभी प्रकारों में कोई विशेषता नही है। प्रर्थात्‌-' स्फोटो<थेप्रतिपत्तिहेतुर्न ध्वनय ,, इत्यादि ग्रन्थ द्वारा 
जंसे ध्लाप वयाकरण प्रत्येक शब्द या समुदित शब्दों को भ्र्थ की प्रतिर्षात्त का निमित्त-पना उडा देते 
हैं, उसी प्रकार हम ज॑न भी स्फोट की श्रभिव्यक्ति करने मे प्रत्येक या समुदित शब्द को कारण 
होजानै का खण्डन कर देवेंगे, आप जो अ्रपनि लिगे समाधान करेंगे वही समाधान हमारे लिये लागू 
होजायगा हमारे सिद्धान्त का प्रत्याख्यान करना तुम्हारे मिद्धास्तपर भी चरिताध कर दिया जायगा, 
इस विषय का हम, तुम, में कोई रेफ मात्र भी श्रस्तर नही है, श्रापके यहा मीमासा-हलोकवात्तिक 
ग्रग्य है, तो हमारे यहाँ तत्वाथंश्लोकवात्ति क म्हान्‌ ग्रन्थ है, वात्तिको की चिकित्सा वात्तिकों से कर 
दी जायगी | 
म्रदि सम्हूल कर भ्राप फिरयो कहैं कि श्रनेक वर्णा हो कथंचित्‌ स्फोट की प्रभिष्यक्ति 
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कराने में हेतु होसकेगे तब तो हम जैन कह सकेंगे कि तिस ही प्रकार कथंचित्‌ एकपन झौर भ्रनेकपन 
धार रहे वे वरणां ही श्र्थ की प्रतिपति कराने मे निमित्त कारण होजाग्रा, इस व्यर्थंकी लम्बीपरम्परा 
से क्‍या लाभ है? कि प्रथम तो बहुत से वर्गों से नित्य स्फोट को प्रगट किया जाय पश्चात उस 
ग्रभिव्यक्त एये स्फोट से अर्थ को प्रतिपत्ति की जाय, दारनिको के यहा ऐसी निरर्थक परम्परा नही 
मानी जाती है। इस क'रण सिद्ध होता है कि आपका माना हुआ वह स्फोट वर्णो से कोई भिन्‍न नही 
है, कभचित्‌ गअ्रभन्‍न है यो वर्णोंसे अभिन्‍न होरहे उस स्फोट का यदि थोत्र-जन्य ज्ञान मे प्रतिभास 
जाना स्वीकार किया जायगा तो मीमासकों के यहा बह स्फोट भला एक श्रनेक स्वभाव वाला क्‍यों 
नहीं हो सकेगा ? यानी-घब्दग्रात्मक स्फोट एक अ्रनेक स्वभाव वाला है। जंसे कि सुस्त दुख. ज्ञान, 
पुरुषार्थ ( प्रयत्न ) श्रादि अनेक पयाथा के साथ तदात्मक ह रहा आत्मा बेचारा एक प्रनेक स्वभाव 
वाला है देखिये स्वय शा त्म, द्रव्य एक है। उससे अभिन्‍न होरह सुख दु.ख स्यदिक ग्रनेक विवत है, 
ग्रत आत्मा यह एक-अगेक- ग्रात्मक है | 

अ्रथवा दूमरा दृष्टान्त थी समभिये वि नवीन, पुरानी, भ्रर्धजीर, ग्रादि अ्रवस्था विशेषों के 
साथ तदात्मक ह# रहा वस्त्र, गृह, आदि पुदूगल स्कन्ध जेसे एक अनेक आत्मक है, प्रनेक पुद्गल द्वव्यो 
का पिण्ड टोरहा सरकन्ध नामक अशुद्ध पुदु्ल द्र"्4 एक है. उसकी अभिन्‍न हो रही नयी, पुरानी, श्रादि 
अ्रवस्थाये न्‍्यारी ग्यारी अनेक है, इसी प्रकार गब्द भी एक-अनेक स्वभाव वाला है, भले ही शब्द की 
किसी एक शक्ति या पूरे शब्द का नाम स्फोट कर लिया, इस भ्रर्थ के बिना हुये कोरे शब्द मात्र के 
भेद से हम बेयाकरणो के साथ कोई विवाद नही करते हैं “प्रर्थ तात्पये न तु शब्दजाले,, 

माषावगंण पुद्‌ग॒लद्रव्यं हि स्वसहकारितशेष-वशादकाररूपतामासाध मकारादि- 

रूपतामासादयत्‌ क्रमशः प्रतिनियतः क्ता शेप दें भ्याजे यादिराख्यातशब्दः प्रतिभासते न चासौं 
वाक्य देब्दत्तादपदनिस्पेक्षस्तदुच्चार० वेय्थ्यापत्त: । सत्तापेक्षस्थ तु - क्यत्वे देवदत्त गाम 
भ्पाज शुक्लां दण्डेनेत्थादि कथचित्पदात्मक वाक्यमेकानेकस्वमा“माख्यातशब्दवदमिधातव्य, 
तब्नमिरकृतो क्ष दयका-वा लंबनप्रसंगात । 

भाषा वगणा स्वरूप पुदुगल द्रव्य तो नियत होरहे प्रपने विशेष विशेष सहकारी कारणों 
के वश से “ भ्रम्याज” यहा शभ्रकार स्वरूप को प्राप्त कर भकार, यकार आझादि-पन को धार रहा 
सस्ता क्रम क्रम से प्रति-नियत होरहे वक्ता विश्येष या श्लोता विशेष झ्रादि को अ्म्याज, पंच, गच्छ, 
प्रादिक भ्र।ख्यात शब्द स्वरूप करके प्रतिभास जाता है किन्तु वह श्रकेला भ्राख्यात शब्द तो देवदत्त, 
गो, श्रादि पदो को नही श्रपेक्षा रखता हुआ कथमपि वाक्य नही होसकता है, वैयाकरणों के यहा 
यदि केवल तिडहन्त भ्राख्यात दाब्द ही पूरा वाक्य मान लिया जायगा तो उन देवदत्त, गा, झादि 
पदो के उच्चारण करने के व्यर्थपन का प्रसंग श्राजावेगा । यदि उन देवदत्त श्रादि पदों के सदभाव 
की प्रपेक्षा रखने वाले प्राश्यात शब्द को वाक्यपता इष्ट करोगे तबतो “ हे देवदल तू बोली गाय 
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को डण्डे करके घेरला ” इत्यादि पदो के साथ कथचित्‌ तादात्म्य को धार रहा वाक्य एक प्नेक 
स्वभाव वाला ही कथन करने याग्य उचित पडा जैसे कि पहिले अ्रभि, प्राहृ, भ्ज्‌, शप्‌ हि, आदिक 
शब्दों के साथ कभचित्‌ तदात्मक होरहा झ्ाख्यात शब्द बेचारा एक और प्रनेक स्वभ।व वाला मात्र 
लिया जा चुका है यदि धाक्य के एक अनेक स्वभात्रों का निराकरण किया जायगा ता वेयाकरणो 
को बौद्धो के क्षणिकत्व एकानन्‍्तके झवलम्बन करने का प्रसंग प्राजायगा । छब्द को नित्य मानने वाले 
वयाकरण उन क्षणिकवादी बौद्धों का सहारा लेने के लिये क4मपि उत्कण्ठित नही होगे। 

क्रमयु- केपांच्द्रर्णानां वाम्तवैकदन्वाभावे क्ष णकवणभागानामपि पा'मार्थि- 
केकवर्शात्वासिद्धे स्तथोपगमे वांतवहिश्चाल्मनों घटादेश्च क्रमभाव्यनेकपर्यायात्म &स्यामावालु- 
पंगात | तसस्‍्तत्मद्‌भ वमम्युपगच्छता क्षणिकानेकक्रमबृत्तिइर्णामागात्मकर्मेद; बर्शमम्युपेयं , 
तदृदनेकक्रमव लिंवर्णान्मकमेक॑ पद॑ ताध्शानेकपद | त्सक च वाक्यमे पेतव्यं | ततो न रुग्रात- 
शब्दों वाक्यात्मेकर भाव एवं कथ चदनेकस्वभावस्य तम्य प्रत' ते) । 


क्रम क्रम से हुये देखे जा रहे नियत किन्ही किन्‍्ही वर्णों का यदि वास्तवि+ रूप से एक 
पदपना नही माना जायगा तो एक वर्ण के क्षणिक श्रक्को का भी समुदित होकर वास्तविक एक 
वर्ण होजाना नही सिद्ध होसकेगा और तैसा स्वीकार कर लेने पर यानी क्रमभावा ग्रनेक अशों का 
एक पिण्ड होजाना नही मानने पर तो श्रन्तरग आ्रात्म तत्व को श्रौर वहिरग घट, पट, ग्रादि पयार्थों 
को क्रमभावी भ्रनेक पर्यायों के साथ तदात्मक होरहेपन के भ्रभाव का प्रसंग झ्राजावेगा । प्रर्थात्‌ एक 
प्रात्मा अनेक सुख, दुख, राग, द्वं ष, मतिज्ञान, श्र तज्ञान, दान, लाभ, श्रादि परिणति-श्रात्मक नही 
होसकेगा | तथा एक घट ग्रनेक कपाल, कपालिका आदि श्रवयव-प्रात्मक श्रौर कड़े का एक थान 
प्रनेक तम्तु-प्रात्मक नहीं बन सकेगा तिस कारण उन प्रात्मा घट, पट, आदि श्रशी पदार्थों के 


सदभाव को स्वीकार करने वाले वेयाकरण करके क्रम से वर्त रहे और क्षशिक होरहे अनेक वर्ण 
भागो के साथ तदात्मक होरहा एक वर्णा प्रसन्‍्नता-पूवंक मान लेना चाहिये गर्थात्‌-आ्राठ श्रशो की 
एक खाट, या दो हाथ, दो पाँव, नितम्ब, पीठ, उर स्थल, सिर, इन आठ अ्रगो का एक शरीर 
माना ही जाता है, प्रत्येक सम्यग्दशेन प्लौर सम्यग्ज्ञान के श्रग भी श्राठ इष्ट किये गये है, इसी प्रकार 
भर का स्वर पूर कर गाने वाले गन्ध्र्वें देर तक भ्रलापते रहते हैं वहाँ भ्रवर्ण के कितने ही ञ्न श स्पष्ट 
सुने जा रहे हैं, शीध्र बोल दिये गये प्रकार मे भी प्रनेक उसके अ्रवयव भूत प्रश है उनका समुदाय 
एक “श्र ” अक्षर है। 

बस उसी “ श्र ” के समान क्रम से वर्त रहे प्रनेक श्र, भ, श्रादि वर्णो के साथ तदात्मक 
को धार रहा एक पद होता है भौर पिण्ड होरहे तिन्‍्ही वर्ण या पदो के समान भनेक पदों के साथ 
तदात्मक होरहा वाक्य इष्ट कर लेना चाहिये देखिये फूली पौनी मे पाये जा रहे छोटे छोटे रूपांग्रों 
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से मिलकर लम्बा सूत उपजता है, सूत से भ्रडिया झौर प्रडियो से श्राटे और प्रांटो से थान होजाता 
है उसी प्रकार श्रक्षर के छोटे छोटे भ्रशो से एक श्रक्षर और ग्रनेक ग्रक्षरों से एक पद, तथा ग्रनेक 
पदों से एक बाबय होजाता है तिस कारण वाक्य स्वरूप माना गया प्राख्यात शब्द बेचारा एक 
स्वभाव वाला ही नही है जो कि वेयाकरणो ने मान रखा है किन्तु कथतचित्‌ प्रनेक स्वभावों वाले 
उस श्राख्यात शब्द की प्रतीति होरही है प्रतीति-सिद्ध पदार्थ को सहर्ष स्वीकार करलेना चाहिये । 
यहाँ तक बैयाकरणो के मत में वाक्य माने गये आख्यात शब्द का विचार कर दिया गया है । 
एतेन पदमाद्मत्यं चान्यद्वा पदांतरापेत्तं वाक्यमेकस्व मावमिनि निरस्त॑ तस्था 
प्याख्यातशंब्दवस्कथ्थंचिदने कस्व भाव स्थ॒प्र तभासनात्‌ ' 
हस उक्त कथन करके “ देवदत्त* श्रोदन पचति ” देवदत्त भात को पकाता है यहाँ श्रादि 
का पद देवदत्त भ्रथवा प्रन्त का पद पचति एवं और भी कोई मध्य का पद तो अन्य पदो की अपेक्षा 
रखता हुआ एक स्वभाव वाला वाक्य है, इस वैयाकरग्ो के मन्तव्य का भी आचाये ने निराकरण 
कर दिख है क्योकि श्रन्य पदो की श्रपेक्षा रखते हुये उस ग्राद्य पद या श्रन्तिम पद का ग्राख्यात 
शब्द के समान कथचित्‌ भ्रनेक स्वभाव वाले का ही प्रतिभास होरहा है । बात यह है कि जितने भी 
कर्ता, कर्म, करण, सम्प्रदान, विशेषर, क्रिया इत्यादिक ग्रथों के वाचक पदो करके शब्दबोध होता 
है परस्पर-अपेक्षा रखते हुये उन पदो के निराकाक्ष हो रहे समुदाय को वाक्यपना प्रसिद्ध है, अतः 
वह वाक्य आरुयात शब्द के समान अनेक स्वभावों वाला है। 
एकोन यवः शब्दों तराक्यमित्ययक्तं, तस्य सावय :स्य प्रतिभासनात्‌ । तस्य चाव- 
यवेभ्यानर्थान्त रत्वेड्नेकन्वमे३ स्थात्‌, तदर्थान्तरस्वे संबधासद्धि! उपकार कल्पनायां वाक्यस्यावय- 
कायत प्रसंगस्तेरुकार्यस-दव्य- नं वा दाक्यकायता तेनोपक्रिधाणत्वा|त उपकारम्य ततार्था 
तन स्वें सबंधा। द्वि चुपकाशात्‌ तदु-कार्रतरकल्प्रनायामनवस्थ प्रसंग इति वाव्यतदवयबमे दा भे- 
देकांत ।दिनायुपालम्भः । रदाद्वानां यथाप्रतातिकथ चित्त रभेद।पगमात्‌ एकाने#ाकारप्रतीते- 
रेकानेकात्मकस्य जात्यंतरस्य व्य4स्थितेः । 
ग्'शों से रहित होरहा एक निरवयव शब्द तो वाक्य है यह न्‍्यायवेदियो का कथन भी 
युक्तियों से रीता है क्योकि उस श्रबयवों से सहित होरहे वाक्य का समी विद्वानों को परिज्ञान होता 
है कर्ता कमं, क्रिया, करण आदि सभी तो श्रपने श्रपने भ्रर्थों को लिये हुये वाक्य के भ्रवयव होरहे 
हैं जेसे कि एक थान के श्रनेक तन्‍्तु अ्रवयव होरहे हैं, यदि उस वाक्य को ग्रपने कर्ता, कर्म, भ्रादि 
वाक्यों से ग्रभिन्‍न्न माना जायगा तो वह वाक्य अनेक अनेक स्वभाव वाला ही होगा। अनेको से 
झभिन्न ग्रनेक पदार्थ हैं या प्रनेक स्वभावों वाला ही है | हाँ यदि वाक्य का उन अ्रवयवों से भेद, 
माना जायेगा तो वाक्य और श्रव्यवों के परस्पर हो रहे सम्बन्ध की प्रिद्धि नहीं बत सकेगी श्रौर 
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तब तो सम्बन्ध के विना “इन भ्रवयवों का यह वाक्य है” भ्रथवा उस वाक्य के ये प्रवयव हैं थों 
सम्बन्ध का निरूपणा करने वाली षष्ठी विभक्ति नहीं उतर सकती है, उपकार किये जाने पर ही 
सम्बन्ध की व्यवस्था मानी गयी है, पिता पुत्र सम्बन्ध, गुरु शिष्य सम्बन्ध, पति पत्नी सम्बन्ध, स्व- 
स्वामी सम्बन्ध, कार्य कारण भाव, आदि में परस्पर उपकार द्वारा नाता जुडा हुप्ना है, शिष्य का 
उपकार गुरु पढा कर कर देता है श्रौर शिष्य भी गुरु जी की सेवा, श्रनुकूल व्यवहार, श्रद्धा, करता 
हुगआ उपकार करता है। इत्यादि प्रकार श्रनुसार यदि यहाँ वाक्य श्लौर उसके भ्रवयव होरहे पदों 
में सम्बन्ध की स्थिरता के लिये उपकार फी कल्पना की जायगी, तब तो वाक्य को शअ्रवयवों के कार्य 
होजाने का प्रसग होज्ञायेगा क्योंकि उन अवयवों ने वाक्य के ऊपर उपकार किया है जो कि उप- 
कार उस उपकृत हुये वाक्य से भ्रभिन्‍्त है, ग्रत भ्रवयव्रों ने उपकार क्या किया मानो व'क्‍्य को ही 
बनाया | अथवा यदि वाक्य को ओर से प्रत्रथवों के ऊपर उपक्रार कियाजाना माना जायेगा तो 
प्रवयवों का वाक्य के काय होजाने का प्रसंग आवेगा क्योकि उस वाक्य करके अनेक्र अवयव उप- 
कार को प्राप्त किये जा रहे है, वाक्य ने अ्वययो से अ्रभिन्‍्न होरहा प्रवयवों का उयकार किया मानों 
अवयवो को ही बनाया, शब्द को नित्य मानने वाले मीमासक या वेयाकरणा उन पद या उन वाक्यों 


का बनाया जाना इष्ट नही कर सकंगे । 
शब्द अ्नित्य नही हाजाय इसलिये वैय्राकरण यदि ग्रवयवों की ओर से वाक्य पर किये 


गये उपकार को वाक्य से भिन्‍न पडा रहा स्वीकार करगे अयवा वाक्य की ग्रोर से किये गये श्रव- 
यवों के ऊपर उपकार को भ्रवयवा से निराला पडारहा मान बंठेगे तब तो उपकृत से उपकार को 
भिन्‍न मानने पर उन उपकृत ओर रदासीन होकर भिन्‍न पड़े हुये उपकारों के परस्पर सम्बन्ध की 
सिद्धि नही हो सकी क्योंकि उपकार होने से सम्बन्ध व्याप्य होरहा है जहाँ उपकार कोई नहीं है 
वहाँ सम्बन्ध भी नहीं है। जगत में स्व्राथ का नाता ह, साक्षात्‌ या परम्परा प्रयाजन सिद्धि के बिना 
कोई किसी से सम्बंध ही नहीं रखता है, भ्रत अवयव ओर वाक्यों में उपकार हुये विना जैसे 
सम्बन्ध की सिद्धि नही हो सकी थी उसी प्रकार उपकूत और भिन्न पड़े हुये उपकारों मे परम्पर उप- 
कार हुये विना सम्बन्ध ( गठ बन्धन ) नही हो सकता है. अश्रत: इन उपकृत वाक्य या पदो को नन्‍्यारे 
उपकार के साथ जोडने के लिये यदि उनके प्रन्य उपकारो की कल्पना की जायगी तो अनवस्था 
दोष होजाने का प्रसग॒प्राता है, कारण कि भेदपक्ष मे वे उपकार भी भिन्न ही पडे रहेंगे उनके 
ज्ोडने के लिये पुन. अ्रनेक उपकारो को मध्य मे लाने की शआ्राकाक्षा बढतों ही चला जायगी, हाँ 
किये गये उपकारो को यदि उपकृत से झ््रिन्‍न्न मान लिया जाय तो ग्रनवस्था टल सकती है किन्तु थो 
मान लेने पर उपकूत वाक्य या पद भनित्य हुये जाते हैं, शब्द को नित्य मान रहे पण्डित प्ननवश्था 
को भले ही सहन करले परन्तु शब्द का अनित्यपना उनको सह्ठ नही है। 

इस प्रकःर 'काकक्‍य प्रोर 'उसके 'फ़्क्क्दों का भेद-एकफन्त ग्रयया फ़्मेश एज्कान्त को कशेफ्न 
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रहे वादौ पण्डितों के ऊपर ये उपयुक्त उलाहने पाते हैं भेदेकान्त-वादी जैसे वाक्य ग्रौर प्रवयवों के 
प्रथवा उपकृत या उपकारो के अभेद होने को वखान रहे अमभेद-वा+ को उक्त उलाहना दे देता है 
तथा भ्रभेदकान्तवादी सांख्य पण्डित जैसे वाक्य झौर झवयवों या उपकृत झौर उपकारो के सर्वथा 
भेद को बखान रहे भेदंकान्तवादी के ऊपर उक्त उपालम्भ उठादेता है, उसी प्रकार स्याद्वादी विद्वान 
दोनो भेदवादी या अभेदवादी पण्डितो के ऊपर दोनों उपालम्भ धर देते हैं। हाँ स्थाद्वा दियों के ऊपर 
कोई उलाहना नही ग्राता है क्योकि स्याद्वादियों के यहाँ प्रतोतियों का अतिक्रमण नही कर उन 
वाक्य या उसके श्रवयत्रों मे कथचित्‌ भ्रभद होना स्त्रीकार किया गया है। घट, पट, वाक्य, ग्रह, श्रादि 


भ्र्थों की एक भ्ौर प्रनेक प्रकारो के साथ तदात्मकपने करके प्रतीति होरही है, सर्वेधा एक भौर 
स्वंधा भ्रनेक से निराली तीसरी ही जातिका एक-ग्रनेक-प्रात्मकपना व्यवस्थित हो रहा है, भरत. कथ- 


चित्‌ भेद अ्रभेद को मानने वाले प्रनेकान्त-वादियो के यहाँ कोई उलाहना नहीं भ्ञाता है, स्थाद्वादी हो 
प्रत्युत एकान्तवादियों के ऊपर श्रनेक उलाहने लाद देते है । 

न हि वाक्यश्रव णनंतरमने शाकारप्रतीतिः स्वदा सर्वत्र सदृभावप्रसंगात्‌ | नापि 
वर्णादमात्रहेतुका तदाकारत्वप्रसगादढर्णा[दप्रतीतिबत्‌ । तदो वाक्याकारपरिणतशब्द द्रव्यहेतुक- 
बाक्यप्र तीति <च तथा परिणतशब्दद्रव्यमेकानकाकार उरमार्थ तः सिद्ध वात्रझामावात्‌। 

“नम श्री वद्धमानाय देवदत्तो गच्छति, देवदत्त गामभ्याज शुक्ला दण्डेन,, इत्यादि वाक्‍्यों 
को सुनने के पश्चात्‌ भ्नेक श्राकारों की ही प्रतीति नही होती है ? यदि ऐसा ट्रोता तो सभो कालो 
मे और सभी देशो मे प्रनेक झ्राकार वालो प्रतीति होने के ही सदभाव का प्रसग आजाबेगा प्रर्थात- 
वाक्य या श्लोक डी क्‍या बडे बडे प्रकरणों” व्याख्यानों से भी पीछे एक अखण्ड शाब्दवोध का होना 
अनुमूत होरढा है, तभी तो बडे बड़े व्याख्यानो या ग्रन्थो का सार एक वाक्य में सामान्य रूप से 
कह दिया जा रहा है | इतने बडे महान्‌ तत्वार्थ-सृन्र ग्रन्थ मे जीव झ्रादि सात तत्वों का अभ्रधिगम 
कराते हुये मोक्षमार्ग का प्रदर्शन किया गया है । देखिये जंसे एक प्रह्म काव्य में अनेक सर्यों का एकी- 
करण है | एक सग में कतिपय प्रकरणो का अन्चित श्रभिषान है एक प्रकरण मे कतिपय इलाकों 
का समवाय किया गया श्रर्श परस्पर जुड रहा है , एक इलाक मे कई वाक्य गु थ रहे है, एक वाक्य में 
कई पद और एक पद मे कई वर्ण समुदित होरहे हैं। ग्रथवा ज॑से कई सिपाहियों के उपर एक 
जमादार और कई जमादारो के ऊपर एक थानेदार तथा कई थानेदारो को स्वाधिकार बृत्ति कर रहा 
एक सुपरिटेन्डन्ट है, एवं इनके ऊपर भी भ्रधिकारी-वर्ग इसी क्रम से नियत है, इसो प्रकार वाक्यों 
के सुने जाने के पश्चात्‌ एक प्राकार वाली भी प्रतीति होजाती है, बड़े से बड़े ग्रन्थो की सक्षेप से एक 
बाक्यता कर ली जाती है। ऋद्धिधारी मुनि भ्रन्तमु ह॒तमे द्वादशा ज़ूका पाठ कर लेते है, द्वादशाजके 
प्रमेय प्र्ण का तो उससे भो अल्पकाल में अ्रध्यवसाय कर लेते हैं। परीक्षार्थी छ्वाव अपने स्वम्यस्त 


४, 
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ग्रन्थ का दो मिनट में सद्युलनात्मक पारायण कर जाता है । 

तथा वाक्य को सुनने के भ्रनन्तर केवल वरा या पद को ही हेतु मान कर कोई प्रतीति नहीं 
होती है, यदि ऐसा माना जायगा तो वाक्य द्वारा उन वर्णो या पदो के एक श्राकार को धारने वाली 
ही प्रतीति होने का प्रसग भ्रावेगा जैसे कि वर्ण को या पद का सुन कर वर्ण की प्रतीति हुआ करनी 
है,तिस कारएा सिद्ध होता है कि वाक्‍्यके भ्राकार होकर परिणम गये शब्द द्रव्यको हेतु मानकर उपजी 
वाक्यकी प्रतीनि जैसे एकाकार और अनेकाकार वालो है,उसी प्रकार तिम तिस पद या वाक्यस्वरूप से 
परिणमने योग्य शब्द द्रव्य भी एक,ग्रनेक-प्राकारों वाला वास्तविक रूप से सध जाता है, इसको बाधने 
वाले प्रमाणों का प्रभाव है। जब शब्द द्रव्य मे श्रथवित्‌ एक और कशथचित्‌ ग्रनेफक ग्राकार विद्यमान 
है तो उसके अनुसार हुई वाक्य की प्रतीति भी एके, प्रनेक आकारो को धारेगी ही। अश्रथवरा वाक्‍्य- 
प्रतीति को भी दृष्टान्त बना कर शब्द-योग्य द्रव्य मे एक ग्रनेक ग्राकारों को साध लिया जाय, जैन 
सिद्धान्त अनुसार सभी पदार्थों मे एकत्व और अनेकत्व धर्म विद्यमान है । जो एकत्व को ही पदार्थ 
में मानते है, वे प्रमेकत्व का निषेध करते है, तो भी पहिला एकत्व धम और दूसरा अनेकत्व का 
प्रभाव, यो ही सही, दो धम तो पदार्थो मे 5हर ही गये, भगडा बढाना व्यर्थ है । 


कं नानाभाषावगंणापुद्गलपरि गा मव ना मे :ढद्रव्यन्वमिति चेत्‌ नन्नोपचागन्ना 

नाद्रव्यादिसतानत्रत॒ । कि पुनस्तदेझत्योपचारनिमित्तमिति चेतू, तथा सरशारिणाप एव 
तडत्‌ । 

यहाँ किसी की शका है. कि भाजवर्गणा स्वरूप अनेक पुदुगल द्रव्यों के पर्याय हारहे बर्रणों 
का भला एक द्रव्य का ही परिणाम होना किस प्रकार बन सकता है ? यो कहने पर ग्राचार्य समाधान 
बरते है, कि उन वगणाश्रा में एक अशुद्धद्रव्य-पने का उपचार है। जैस कि भ्रनेक द्रव्य गुणा, अवि- 
भागो प्रतिच्छेद श्रादि की संतान को एक कह दिया जाता है। अर्थात्‌-जैसे देशिक समुदायवाली 
धान्यराशि बेचारी श्रनेक धान्या स ग्भिन्‍न है, उसी प्रकार कालसम्बन्धी प्रत्यासत्ति को धार रहे 
अनेक सतानियों से सन्तान भी अभिन्न है, एक द्रव्य की नाना पर्यायों का सुलभतया एक कहा जा 
सकता है, क्योकि उन सतभावों या क्रमभावी पर्याया में एक द्वव्य का अन्वित होना प्रसिद्ध है। अ्रत, 
एक द्वत्य की प्रसख्यात या झननन्‍्त पर्वायों में मुख्य रूप से भी एकत्व धरा जा सकता है । किन्तु नाता 
द्रव्यों को सन्‍तानों में तो एकपना उपचार # ही अरोपा जा सकता है | 

यहाँ शकाकार पुन पूछता है. कि उपचार तो निमित्त या प्रयोजन के विना नहीं प्रवर्तता 
है,भत अनेक भाषा वर्गरताओमे एकपनके उपचार करनेका निमित्त क्या है ? इसका उत्तर आचाय यो 
कहते है कि तिप्षप्रकार भ्रतेक भाषावर्गणाग्रों की सहश परिणति ही एकपन के उपचार का निमित्त 
कारण है, जैसे कि प्रनेक द्वव्य या गुणों को सन्‍्तानों मे एकपने के उपचार का निमित्त कारणा तिस 
तस प्रकार उनका सहृश परिणमत हाना है| ग्र्वावू-जावकाण्ड गोम्मटसार मे प्रयु सखा सब्ेज्जा: 
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णताय भरगेज्जगेहि अ्रन्तरिया । भ्राहारतेजभासामरा-कम्मइया धुव्क्खंधा ॥ ग्रणु भ्रादि पुद्गल के 
तेईस भेदो को दिखलाते हुये “मिद्धाणतिमभागो पड़िभागों गेज्भगारग जेटुदु,, इम प्रतिभाग अनुसार 
भाषावर्गणाओं का बनना समझाया है । 

कण्ठ नालु आदि वे निमित्त अनुसार उन भाषावर्गणाओ्रों की समान रूप से किसी भी 
श्रकार चकार श्रादि शब्द बन जाने की योग्यता है, जैसे कि मेघ जल उन उन वृक्षों मे बसा वैभा 
रस होकर परिणाम जाता है । श्रत “सहरपरिशामस्तिर्यक्‌ सामान्य,, समान परिणशति वालो में 
सामान्य ( जाति ) रहता है 'सामान्ये एकत्व,, ज्ञाति की अपेक्षा एकवचन कह देने ) कोई क्षति नदी 
पडती है, झत. भाषावर्गंणा स्वरूप प्रनेक अशुद्धपुदूगल द्रव्यो को उपचार से कह दिया गया है, प्रनेक 
तन्तुओ से जैसे एक अ्वयवी थान बन जाता है । उसी प्रकार श्रनन्त भाषावगणाओ्रो से एक एक क, 
ख, गौ', आदि शब्द बन जाते हैं, यह एकत्व के उपचार करने का प्रयोजन भी है। 


वगक्रमो वाक्यमिन्यपर: । सोडपि वर्णोम्यों भिस्तमेकर भाव॑ क्रम॑ यदि ब्रुयाचदा 

प्रतीतिविरोध) तम्य श्षोत्रबुद्धावप्रतिभांसनात्‌ । सम्पन्धानुपपत्त श्वानवयववाक्यवत । वर्शेभ्यों- 
नर्था तरत्वे तु क्रमस्य वर्शा एव न कश्चित्क्रमः स्यात्‌। 

अब व्याकरण का एक देशी दूसरा विद्वान थो कह रहा है। कि वर्णोंका क्रम ही वाक्य 
है अर्थात्‌- पहिले एक बशों सुनाई दिया पुन दूसरा वर्ण, पदचात्‌ तीसरा वर्णा सुनने में प्राया 
इत्यादि प्रकार करके वणोका क्रम होजाना ही वाक्य है। आचाये कहते है कि वह वण क्रम को वाक्य 
कह रहा विद्वानू भी क्रम को यदि बरणणों से भिन्‍न हो या एक स्वभाव वाला ही कहेगा तब तो प्रती- 
तियो से विरोध आता है. क्योंकि उन वरोयों से सवेधा भिन्‍त और एक स्वभाव वाले मानेजा रहे क्रम 
का कर्णेन्द्रियजन्य ज्ञान मे प्रतिभास नहीं होता है । दूसरी बात यह है, कि सवया भिन्‍न होरहे क्रम 
का झ्रौर उन वर्णों का सम्बन्ध भी ता नही बन सकता है | जैसे कि अनवयव एक शब्द को वावय 
कहने वाले पण्डित के यहाँ निरश वाक्य का अपने भिन्न पड़े हुये अवयवों के साथ सन्बन्ध नहीं बन 
पाता है, इस बात को ग्रन्थकार श्रभी पूर्व श्रकरण मे सिद्ध कर चुके है। 

हाँ वर्णो से क्रम का अ्रभेद मानने पर तो सन्बन्ध नहीं बन सकने का दोष टल गया किन्तु 
सर्वथा भ्रभेद पक्ष लेने पर श्रनेक वर्ण ही ठहरते है, कोई क्रम नही ठहर पायेगा ऐसी दशा मे क्रम 
को वाक्य कहे चले जाना उचित नही जचता है। 


सत्यमेतदेव यावंतो यादशा ये च पदार्थप्रतिपादन वर्शा विज्ञातसा पर्थ्यास्ते तर्थव 
बोधका हति वचनात ततोन्यम्य वाक्यस्थ निराकरणादितीतरः | सोपि यदि वर्शानां क्रम 
प्रत्याचक्षीत तदाग्निष्टोमेन यजेत स्वर्गंकाम इत्याकारादयों ये याव॑तश्व वर्णा: स्वेष्टवाक्यार्थ- 
प्रतिपादने विज्ञातसामथ्यास्ते ताबंत एव वेत्युद्गमेनापि समुच्चायमाणास्तथा स्युविशेषामावा व्‌ । 


रद्द हलोक -वा हिक 


झथ येन क्रमेण विशिष्टास्ते तथा दृशर्ताइशा एवं तदर्थस्यावबोधका इति मं, तहींटः ऋमो 
बर्णानाम- यथा तेन विशेषणाघटनात्‌। 

व क्रम को वाक्य मानने वाले विद्वान पर ठेस जमा रहा कोई इत्तर पण्डित यो कहता है, 
कि यह कथन इस प्रकार सत्य होसकता है कि जितने और जिस जिप प्रकार के जिन जिन बर्णों की 
पदार्थ के पतिपादन करने में सामर्थ्य जानी जा चुकी है, वे वर्ण उस ही प्रकार से वाच्यार्थ का बोध 
करा देते हैं, इसप्रकार हमारे शास्त्रोमे निरूपण है, उन वर्गों से न्‍्यारे वाक्य का निराकरण करदिया 
जाता है| भ्र्थात्‌ - योग्य भनुपूर्वी को लिये हुये वर्ण ही वाक्य है, उनसे न्‍्यारा कोई क्रम वाक्य 
नही है । 

प्राचार्य कहते है कि वह मीमासक पण्डित भी वर्णणों के क्रम का यदि निराकरण करेगा 
तब तो स्वगे की झ्भिलाषा रखने वाला पुरुष अ्रग्निष्टोम नामक यज्ञ करके याग करे इस मत्र के 
प्राकार, गकार आदिक जितने भी जो जो वर्ण हैं, जिनकी कि भ्रपने इष्ट वाक्यार्थ का प्रतिपादन 
करनेमे शक्ति जाती जा चुकी है, वे वर्ण उतने ही यानी न्यून. प्रधिक, नही होरहे ही वाक्याथ को 
कहेगे तब तो उद्गम यानी क्रम भंग होजाने से भी उच्चारण किये जारहे तिस प्रकार वाक्यार्थ के 
प्रतिषादक होजाभो क्योकि वर्णो के क्रम को नही मानने वाले के यहा चाहे वर्ण ठीक क्रम से बोल 
दिये जाय ? अ्रथवा प्रक्षरों को श्रागे पीछे कर विपरीत क्रम से भी बोल दिया जाय वे पब्रपने भ्रर्भ को 
कहतेही रहने चाहिये कोई प्रन्तर नहीं है। ऐसी दशा मे घट को टघ या साधन को नघसा कहने 
वाले व्युत्क्रमभाषी के शब्दों क रके भी प्रर्थ प्रतिपत्ति बन बंठेगी, भ्रशुद्धिया भी नष्ट प्राय होजायगी । 

प्रब यदि तुम यो कहो कि वे वर्ण जिस क्रम करके विशिष्ट होरहे तिस प्रकार सकेत काल 
पे देखे जा चुके हैं, उनके समान जातोय वर्ण हो उस वाच्य श्रर्ण का परिज्ञान कराते हैं। श्राचाय 
कहते हैं, कि यो मन्तव्य होय तब तो वर्णों का कम तुमने इष्ट ही कर लिया अन्यथा यानी वर्णो के 
क्रम का प्रत्याख्यान करते ही चले जाते तो उस क्रम करके सहित पना यह वर्णों का विशेषण घटित 
नही होसकता था इससे सिद्ध है, कि वर्णों के क्रम को वाक्य मानना कोई बुरा पक्ष नही है । 

वर्शाभिव्यक्ते कमो न वर्णानां तेश्रामक्रभत्वात | उपचारात्ु तस्य तत्र भावाक्ष- 
दिशेषशन्वम्ुपपद्यत एवेति चेन, एकांतनित्यत्वे वर्णानाम'भेव्यक्ते: सबबथ/नुपपत्तर, उपप/त्तम 
मथनाक्तत्र प्ुरूपक्रमस्य प्रसिद्ध: । 

बर्णों के क्रम को वाक्य नही चाहने वाले मीमासक यदि यो कहैं कि वर्ण तो नित्य हैं, व्या- 
पक हैं, नित्य विद्यमान होरहे पदार्थ का काल-सम्बन्धी क्रम और व्यापक हारहे पदार्थ का दंशिक 
क्रम बन नहीं सकता है, हा कण्ठ. तालु, ध्वनि, भ्रादि प्रभिव्यजको द्वारा होरही बर्णों को प्रभिव्यक्ति 
का क्रम तो माना जा सकता है, किन्तु वर्णों का क्रम नहो है, क्योंकि उन वर्णों का क्रम-रहितपना 
निर्णत है, दाँ उपचार से तो उस क्रम का उन वर्णों में सदृभाव मान लियाजाता है, घत, कम से वर्ण 
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सुनाई देग्हे हैं, णो क्र को उन वर्शों का विशेषण होजाना बन जाता ही है। ग्रग्थकार कहते हैं कि 
यह तो नहीं कहना क्योकि वर्णों को एकान्त रूप से सर्वथा नित्य मानने पर वर्णों की ग्रभिव्यक्ति की 
सभी प्रकारो से ग्रसिद्धि होजाने का युक्तियो द्वारा समर्थन किया जा चुका है। भ्रर्थात्‌-प्रनभिव्यक्त स्व- 
भाव को छोड कर अभिव्यक्त परिणति को ग्रहण कर रहे वर्ण सर्वंथा नित्य नही कहे जा सकते हैं, 
नित्य पक्ष मे सभी वर्णों की सकीर्ण श्रति होने लग जायगी, आदि प्नेक दोषों की सम्भावना है, ग्रतः 
वर्णों की प्रभिव्यक्ति का पक्ष स्वथा निबंल है, युक्तियों में वरणों में मुख्य क्रम की ही असिद्धि होरही 
है, भ्रत वर्णों के क्रम को वाक्य कहने वाले का मत प्रनेकान्त पक्ष का अवलम्ब करते हुये हमे श्रच्छा 
जचता है, व्यर्थ ही चाहे जिस सन्मुख झाये हुये का निराक रण या तिरशस्‍्कार करने की टेव हमे श्रच्छी 
नही जचती है। 
के पुनरयं क्रमो वाम वर्णानामिति चेत, कालकृता व्यवस्थेति ब्र म:। ऋथमसौ 

वर्णा न म्ित चेत्‌, वर्णोपादानादुदात्ताद्य/स्थावत्‌ । तप्मोंपाधिकः क्रमो बर्णानामिति चेन्न, 
उदाक्ताद्यबस्थाना मप्यापा।धकत्वप्रसगात्‌ । ऑपाधिक्युदाधाद्यग॒स्था एबं वाचों बर्ण्त्वात्‌ 
ककारादिवदिति चेन्न, तेपां स्वयमनंशस्वापिद्धं. स्वमावतस्तथात्वोपपशेरन्यथा ध्यनीनामपि 
स्वामाविकोद त्तत्वा द्ययोगात्‌ | 

ग्रन्थका र के प्रति कोई पूछता है, कि श्राप क्रम को वाक्य मानने वाले का इतना अधिक 
पक्षपात कर रहे है, तो बताओ्रो जेन सिद्धान्त ग्रनुसार यह वर्णोके क्रमका लक्षण भला फिर क्‍या है ? 
न्यायवेदियों के यहा जो भी कुछ क्रम का लक्षण किया जायगा उसम स्यून, प्रधिक, करते हुये श्राप 
अवश्य ही अनेकान्तप्रक्रिवा को जड देगे। 

यो कहने पर इसके उत्तर मे ग्रन्थकार कहते हैं, कि व्यवहारकाल करके की गई वर्णों की 
व्यवस्था ही क्रम है. ऐसा हम स्पष्ट निरूपख करते है। इस पर पुन प्रइन उठाया जाता है कि वह 
कालकृत व्यवस्था भला वर्णों का क्रम कंसे कही जा सकती है ? बताग्रो, यानी यह तो वहो कथन 
हुआ कि “पेट मे पीडा और श्राख में श्रोषधि लगाई गयी” । 

यो ग्राक्षप प्रव्तने पर तो शझ्राचार्य कहते हैं, कि वर्णों करके व्यवह्ारकाल को निमित्त 
पाकर हुई परिणतियो का ग्रहण कियाजाता है, जेसे कि उद्ात्त, श्रनुदात्त, प्लुत, प्रनुनासिक, निरनु- 
नासिक हस्व, प्रादिक ग्रवस्थाग्रो का उपादान वर्ण कर लेते हैं, प्रतः पहिले, पिछले, समयो मे क्रम 
से होरही वर्णोंकी उत्पत्ति श्रनुसार वर्खों का क्रम माना जाताहै । “कालो न यातो वयमेव याता:” 
इसका प्रभिप्राय भी वही है कि समय नहीं गया उन उन समयो में हुई हमारी अमूल्य श्रवस्थाये 
व्यर्थ निकल गयी, समय बेचारा चला भी जाय तो हमे कोई प्रनु ताप नही है । 

पूर्व पक्ष वाला पण्डित कहता है कि तब तो वर्खों का क्रम वास्तविक नहीं होकर केवल 
उपाधि के भ्रनुसार कियागया झ्ौपाधिक हूझ्मा जैसे कि अपापुष्प के सन्निधान से स्फटिक को लाब 
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कह दिया जाता है। ग्रस्थकार बहते हैं यह तो नही कहना क्योकि वर्णा के क्रम को यदि श्रौपाधिक 
माना जायगा तो वर्णो को सब शरीर #ोरही उदात्त, स्वरित, श्रादि अवस्थाओं के भी औपाधिक 
पने का प्रसंग झाजाबेगा जो कि इष्ट नही है। पुनः यदि तुम कहो कि वचन की उदात्त, अनुदात्त, 
झादि अवस्था तो उपाधियों से जन्ब ही है यानी वर्णों को गाठ का स्वरूप नही है ( प्रतिज्ञा ) वर्ण 
होने से ; हेतु / ककार चकार आदि वर्णों के प्मान ( ग्रन्वय हष्टान्त )। प्रर्थात-न्यारे न्यारे 
प्रभिव्यजको श्रनुसार वाचाओ की क, च, ह, अआ्रादि वर्गा व्यवस्था प्रकट हो जाती है, उच्च उच्चारण 
नीच उच्चारण, ग्रादि अभिव्यजको द्वार, उदात्त प्रादि अ्रवस्था गढ ली जाती है किन्तु ये ग्रवस्थाये 
शब्द का मूल शरीर नही हैं । 

ग्रन्थकार कहते है यह तो नहीं कहना क्योकि उन वर्णो का स्वय मूल शरीर से श्रश रहित- 
पना अ्रसिद्ध है, यथार्थ रूप से विचारा जाय तो वर्ण्ों के स्वकीय स्वभाव से हो तिसप्रकार ककार, 
चकार, उदात्त, भनुदात्त, ग्रादि शभ्रवस्थाये गाठ की बन रही है प्रन्यवा यानी ककार, उदात्त आदि 
अप्रवस्थाग्रो को श्रभिव्य&जक कारणोका ही स्वरूप मानते हुये याद अब्दोको मूल पृ भा नही मना 
जायेगा तो हम कह सकते हैं कि ध्वनियों के भी अपने गाठ की स्वाभाविक उदात्तपन ग्राद ग्रव- 
स्थाश्रो का योग नही बन सकेगा यानी ध्वनियों में भी उदात्तपन गाठ का नही है किसी दूसरे पदाथ 
से ऋण लिया गया है और दूसरे पदार्थ मे भी कही ग्रन्य स्थल से उधार लियागया होगा थो कहने 
वाले का मुख कोई पकड़ा नहीं जा सकता है। एक बात यह भी है कि ककार अ्रक।र, उदात्त, श्रादि 
अ्रवस्थाओं को यदि वाचाग्रो का श्रौोपाधिक स्वरूप माना जायगा तो फिर वाचाशञ्रा की गाठ का कोई 
निज शरीर ठहरता ही नही है, जब गाठ का कोई शरीर नहीं तो ग्रौपाधिक धर्म किस पर चढ़ बेठे ? 
बात यह है कि जगत्‌ के सभी पदाथे श्रनेक भ्रशों से सहित है जो जिसका स्वरूप, प्रम'शों से सिद्ध 
है वह उसी का शभ्रग माना जाता है, वर्णो के ककार, उदात्त, श्रादि निज अश प्रतीत-सिद्ध है, अ्त' 
वे श्रौपाधिक नही कहे जा सकते है । खाड का मीठापन, जल का द्रवपन, अ्रग्नि की उष्णता वायु का 
वहना, पत्थर का गुरुत्व, ये सब गाठ के श्र श है, श्रौपाधिक नहीं है । 

ततः स्वकारणविशेषत्र श'त्‌ क्रमविशेषविशिष्टानाम »रादि-र्णानामुत्पत्तें: कथविद- 

नर्थान्तरं क्रम ।स चसारश्यपामास्यादृ+चार|देकः प्रतिनियता शेप कार या त्वनक इत स्या- 
द्वादिनामेकानेकात्मकः क्रमोपि वाक्य न विरुध्यते । 

तिस कारण सिद्ध हुआ कि अपने अपने उत्पादक विशेष कारणों के वश से हुये क्रम विशेष 
करके विशिष्ट होरहे ही आकार आदि वर्णों की उत्पत्ति होरही है, अत वह काल-सम्बन्धी क्रम 
वर्णों से कथचित्‌ ग्रभिन्‍न है जैसे कि यथाक्रम श्रातान, वितान, स्वरूप किये «ये तन्तुश्नो का देशिक 
क्रम थान से अभिन्‍न है और वह अनेक वर्णो से अभिन्न होरहा क्रम यद्यपि वस्तुतः अनेक है तो भी 
सहशपरिणाम-स्वरूप सामान्य के पाये जाने से वह क्रम उपचार से एक कह दिया जाता है प्रत्येक 
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बरणों में आनुपूर्वी-अनुसार नियत होरहे स्वकीय विशज्येष श्राकारो करके तो वे क्रम श्रनेक ही है। इस 
प्रकार स्याद्वादियों के यहा एक-आ्रात्मक प्रौर अनेक-प्रात्मक हो रहा क्रम भी वाक्य दाजाय तो कोई 
जैन सिद्धात से विरोध नही ग्राता है ”वालादपि हित ग्राह्म ,, झत्रोरपि गुणा वाच्या, दोषा वाच्या 
गुरोरपि, परीक्षा-प्रधानियो को उक्त दोनों नीतिया पालती पड़ती है, हाँ वर्णो से सर्वथा भिन्‍न या 
एक स्वभात्र वाला ही मान लिये गये क्रम का तो हम स्याद्वादी भी निराकरण ऊर देते है “मार ततो 
ग्राह्मम पास्य फर्गु हंसेयेथाक्षी मिवाम्बुमध्यात्‌॒” इस नीति भ्रनुसार वाक्य के लक्षण माने गये क्रम को 
सम्हालते हुये हमे वाक्या से प्रभिन्‍्त और एकानेकात्यक होरहे क्रम का वाक्य कह देता उचित आ्रान 
पडता है । 
वर्णसंघातो वाक्यार्थ्रतिपत्तिदेतुवक्यतित्यन्ये, तेपामपि न वर्णेम्यों भिन्‍नः सधा- 
तोनंशः प्रतीतिमार्गावतारी, मंघातस्ठ विरोधाद्‌ वर्गान्‍तरवत | नापि तताइनर्थास्तरमेव संघातः 
प्रतिवर्ण-संघातप्रसगात्‌ । न चेका रण: संघातों मवेत्‌ | कथ विदन्यानन्यश्च वर्णोम्यः संघात 
इति चेत , कथमेकानेकस्व माय न स्यात्‌  कर्थचिदनकवर्गादमिन्नत्वादनेकस्तत्स्वात्मवत्‌ । 
संघातत्वपरिणामादेशात्तता भिन्‍नत्वादेकः स्थादिति प्रधोतिसिद्ध। । 
अरब कोई अन्य पण्डित वाक्य का लक्षण यो कहते है कि वर्णो का सघात ही वाक्य है जो 
कि वाक़य द्वारा प्रतिपाद शभ्र्थ की प्रतिपत्ति का ज्ञापक कारण है। आचार्य कहते है कि उनके यहा 
भी वर्णो से सवंथा भिन्‍न हो रहा और प्र शो से रहित माना गधा ऐसा काई सघात ता प्रतोतियो के 
निश्चित मार्गपर नही उतरता है क्योकि सघातपन का विरोध होजायगा जैसे कि अन्य वर्णो का समु- 
दाय स्यारा पडा हुआ उन वर्णोका सशात नही है। भावार्थ-जसे अन्य वर्णों का सघात क* दिया गया 
इन प्रकृत वर्णो का सम्मेलन नही कहा जा सकता है उसी प्रकार इन प्रक्ृत वर्णो से भिन्‍न पडा हुआा 
सघात मला इन वर्णो का कंसे भा नहीं हासकता है, चावलो के समुदाय को गेहूँ का ढेर कोई नही 
हता है भेडो का भुण्ड भी मनुष्यों का मेला नही कहा जासकता है, उसी प्रकार देवदत्त इस पद 
में एकत्रित होरहे वर्णों का समुदाय बेचारा महावोरदास इस पद स्वरूप सघात नही हो सकता 
है। यो उन वर्णो से भिन्‍न पडा हुआ्ना सब्रात भो उन्हें! वर्णों का अविष्वग्भाव नही कहा जायेगा। 
तथा उन वर्णो से सघात श्रभिन्‍न हो हा ऐसा भो एक्रान्त करना ठीक नही है क्योकि यो तो प्रत्येक 
वर्ण प्रनुसार संघात होजाने का प्रसग आ्राजावेगा किन्तु एक वश ता सघात हा नही सकता है । 
प्र्थात्‌-चार वर्णो से सर्वधा श्रभिन्‍्न यदि सघात माना जायगा तो चार सघात ग्रनायास 
ही बन बैठगे कोरे एक को सघात कहना विरुद्ध है, सर्वथा भेद और सर्वथा भ्रभेद पक्षों में श्राये हुये 
दोषों को टालते हुये श्राप यदि वर्णों से कथवित्‌ भिन्न और कथचित्‌ प्रभिन्‍्न होरहा सघात मानो 
तब तो जैन मत का झनुसरण करते हुये श्रापके यहा वह साघात-स्वरूप वाक्य बेचारा एक अनेक 
स्‍्वपावों को धारने वाला किस प्रकार नहीं होजावेगा ? देखिये ग्रनेक वर्दों के साथ कथित प्रणेद, 
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होजाने से वह संघात भ्रनेक हैं जैसे कि उन वर्णों के निज निज स्वष्प न्यारे न्‍्यारे होरहै प्रनेक हैं 
तथा निराले पड़े हुये पृथ्क पदार्थों का एकी भाव होना-स्वरूर सघातपन परिणति की अप्रवैक्षा 
कथन करने से उन श्रनेक वर्गों से भिन्‍न होने के कारण वह सधात एक समझा जायेगा, यह प्रती- 
तियो से सिद्ध विषय है भ्रत परस्पर श्रपेक्षा रखने वाले वर्णोंके निरपेक्ष समुदाय रूप पद को 
प्राप्त हुये वर्णो का काल प्रत्यासत्ति स्वरूप सधात है जो कि वर्णों से कथचित्‌ भिन्‍न प्रौर कथचित्‌ 
प्रभिन्‍न है | शब्दो के उच्चारण ग्रनुसार वाक्यार्थ की प्रतिपत्ति कराने मे कालकत प्रत्यातत्ति भ्रभीष् 
है, हा पुस्तक मे लिखे हुये उपचरित बर्णों की देश प्रत्यासत्ति स किया गया सधात भी चोखा माना 
जा सकता है, यो जैन सिद्धान्त अनुसार सघात का विवेचन करने पर वर्णो के सघात को वाक्य कह 
देने मे कोई प्रनिष्टापत्ति नहीं है। 
एतन सघात4र्तिनी जातिव्राकप।मति चि।तेत, तस्याः संघतेंम्यों भिन्‍न,या; सर्वे 
थानुत्पत्त : । कथाचर॒भिन्ना यास्तु संघातवदेकानकर्व भावत्व सिद्ध नॉन शः शब्दात्मा कश्चिदेको 
रक्यस्फाटास्ति श्रात्रबुद्भगीी जत्यतरस्वाथप्रातपत्तिहत ; प्रातभासन।त्‌ एकानेकात्मन एव 
सर्वाश्मना वाक्यतल्‍्प सिद्ध । 
जैन मत भ्रनुसार उक्त प्रकार का सघात वाक्य हो सकता है, इस विवरण करके सघात 
मे बर्त रही जातिको वाक्य कहने का भो चिन्तन ( विन्तवन ) करदिया जा चुका समझ लेना चाहिये 
सघातो से सर्वंथा भिन्‍न हो रही उस जाति को ता सभी प्रकारों से सिद्धि नही हांसकती है जंसे 
घट से सर्वथा भिन्‍न घटत्व जाति नहीं सध पाई है तथा जातिवान से सवथा श्रभिन्‍्न भो कोई जाति 
नहीं सिद्ध होपाती है | हाँ प्रभी वान दिये गये सघात के समान उस सघात मे बत रही कथचितु 
अभिन्‍न हो रही जाति के तो एक प्ननेक स्वभाव से सहितपने की सिद्धि होजाती है, परस्पर श्रपेक्षा 
रखते हुये पदोके निराकाक्ष सघात मे वत रही संहृश परिणाम स्वरूप और उन वर्णों या पदो से 
कशथचित्‌ प्रभिन्‍न होरही जाति को वाक्पपना सुधटित है। उचित निशंयों को मानने के लिये हम सर्व- 
था सन्‍नड्ध बैठे रहते है, भ्रत' भ्र शोसे रहित हो रहा नित्य एकस्वमभाव वाला कोई भी एक वाक्य स्फोट 
नहां है। मार्यात शब्द, भाद्यपद, प्न्त्यपद, एक अन्वय शब्द, वणक्रप, वणहाघात, सवातवर्तिनी 
जाति, इनको यदि वाक्य स्फोट कहा जायगा सा झापके मन्तव्य श्रनुसार इनका एक स्वभाव और 
प्रश रहित स्वरूप से किसी को भी श्रतिभास नही होरहा है किन्तु साश, अनित्य, एक स्व॒मावी, कथ- 
चित्‌ प्नेक-स्वभावी, स्वरूप से ये जाने जारहे है। वाच्य भ्रर्थ की प्रतिपत्ति कराने के करण होरहे 
उक्त वाक्‍्यों का श्रोत्र इन्द्रिय जन्य श्रावणप्रत्यक्ष मे तो ऐसो का ता परिज्ञान हो रहा है जा कि सवंथा 
एक और सर्वथा ग्रनेक यानी अभेद झौर सर्वथा भेद इन दोनो पक्षों से निराली जाति के अ्ननेक तीसरे 
कथचित्‌ भेदाभेद स्वरूप को घार रहे हैं, भपने सम्पूर्ण निज स्वरूप करके एकात्मक, ग्रननेकात्मक हो 
रहे हीं वाकंय को सिद्धि होरही है. विवाद बताना ध्यर्ण है। तीसरी वात्तिक का विषरए होचुका, शत 
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हस सूत्र कौ चोथी वात्तिक का विवरण किया जाता है। 
यदि पुनरतःप्रकाशरूपः शब्दस्फोटः पूर्व वर्शज्ञानाडितसंस्कारस्यात्मनोनत्यवर्णअव- 

शानतरं वाक्याथनिश्चयहेतुबु द्धात्मा ध्वनिस्योड्न्योम्युश्गम्यते, #्फुटत्य्थोस्सिन्‌ प्रकाशत 
इति स्फोट हृश्पमिप्रायात्‌, तदाप्येतस्येकानेकात्मकस्वे स्याद्वादसिद्विरास्मन एवं वाक्यार्थग्राह- 
कत्वपरिशतस्य भाववाक्यस्य संप्रत्ययाद, तस्य “फांट इति नामकरणे विरोधाभावात्‌ । तस्य 
निरशल्वे तु प्रतीतिविरोधः, सर्वदा तस्येकानेकस्वभावस्य त्रिधांशकस्य प्रतिभासनाद। 

म्राब्यात शब्द, संघात, स्‍्रादि को वाक्य कहने वाले न्‍्यायवेदी पण्डित बुद्धि को भी वाक्य 
मानते हैं वहिरग वाक्य को शब्दस्फोट मानने में कुछ भ्रवधीरणा पाकर श्रब वेयाकरण विद्वान प्रन्त- 
रग ज्ञान को स्फोट मानते हुये पूर्व पक्ष कहते हैं। स्फोट वादी के ऊपर विचार चलाते हुये श्राषार्य 
महाराज ने सबसे प्रथम दो विकल्प उठाये ये कि वह स्फोट दाब्द स्वरूप है ? श्रथवा क्या शब्द से 
किसी न्यारे पदार्थ स्वरूप है ? प्रथम विकल्प का विचार होचुका है, प्रब दूसरे भ्रद्वब्दात्मक स्फोट 
के विकल्प का विचार चलाते हैं । 

प्रन्तरग मे ज्ञानप्रकाशरूप होरहा बुद्धिस्वरूप स्फोट है, जोकि पूर्व पूर्व मे सुने जा चुके 
वर्णों के ज्ञान के धारे गये सस्कारोवाले प्रात्मा को भ्रन्तिम वर्ण के श्रावण प्रत्यक्ष ग्रनन्तर हुई 
वाक्य के भ्र्थ की निदचय प्रतिपत्ति करा देने का हेतु है, यह बुद्धि-स्वरूप शब्द स्फोट उन वायु स्वरूप 
या शब्द स्वरूप ध्वनियोंसे निराला स्वीकार क्रिया गया है। जिस ज्ञान में वाक्यार्थ स्फुट होकर 
भास जाता है, यानी शाब्दबोध प्रकाश जाता है, यो इस निरुक्ति करने के श्रभिप्राय से यह बुद्धि 
स्वरूप स्फोट माना गया है । श्राचाय कहते है,कि यदि द्वितोयपक्ष प्रनुसार फिर यो कहोगे तब भो इस 
बुद्धस्वरूप शब्द-स्फोट को एकआत्मक पअ्नेकात्मकपना मानने पर स्याद्वाद सिद्धान्तकी ही सिद्धि होती 
है, क्योकि प्रात्मा के ही वाक्‍्यार्थ के ग्राहक होकर परिणम गये ज्ञान-स्वरूप भाववाक्यपन का इस 
तुम्हारे स्फोट करके समीचीन ज्ञान होता है, उस भाववाक्य-स्वरूप प्रात्मा का स्फोट ऐसा नाम कर 
देने मे हमे कोई विरोध नहीं करना है। पदार्थ ज्ञान को प्रावरण करने वाले ज्ञानावरण कम श्ौर 
तदनुकूल वीर्यान्तराय कर्म के क्षयोपश्म से विशिष्ट होरहा आत्मा पदस्फोट है, तथा वाक्यार्थ ज्ञान 
को रोकने वाले शानावरण और वीर्यान्तराय कर्म के क्षयोपश्म से सहित हो रहा झ्रात्मा वाबयस्फोट 
है वाक्य या वाक्यार्थ ज्ञान के उपयोगी विशेषपुरुषार्थ मे युक्त होरहे मात्मा की विशेषबुद्धि ही भाव- 
वाक्य या स्फोट है, हाँ उस बुद्धिस्वरूप शब्दस्फोट को यदि अ्रशों से रहित माना जायगा तब तो 
प्रतीतियों से विरोध भ्रावेगा क्योकि एक स्वभाव,प्रनेक स्वभाव, एकानेकस्वभाव, यो तीनप्रकार भ्नञ्ो 
के चारी उस भाववाक्य का सदा प्रतिभास होता रहता है । 

आवार्थ-जैन सिद्धान्त प्रनुसार भावमत, भाव इन्द्रियां भाव वाक्य, ये सब झाश्मा की पहि* 
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२७६ इलोक-वाँतिफ 


विदयेषो के समुदाय करके जाने गधे भ्रथे की प्रतिपत्ति का हेतु होरहै मंध वाक्य स्फोट, स्पश्ेवाक्य- 
स्फोट, होना भी सघटित है। 
प्र्थात्‌ृ-भात्मा “देवदत्त घटप्रानय” इस शब्द पंक्ति के देवदत्त पद को सुनाता है इस पद का 
सस्‍्कार जमा लेता है पुन' “ घट , पद को सुन कर इसकी धारणा कर लेता है, पुनः भ्रन्तिम भ्रानय 
पद को सुन कर कट वाक्य प्रतिपत्ति कर लेता है यो होते देखकर वाक्यस्फोट को जैसे वंयाकरण 
मान लेते हैं उत्ती प्रकार पहिले गन्ध को सू घ कर उसका सस्‍्कार धार लिया गया पह्चात्‌-दूसरी 
नथ को सूघा उसकी भी धारणा को झआ्रात्मा मे ज्॒मा लिया, यो पहिले पहिले गध ज्ञानो के सस्कारो 
का झ्राधान कर रहा प्रात्मा प्रन्तिम गन्ध का प्राराज प्रत्यक्ष कर पूरी गंध धाराओ्ो के ससुदाय को 
प्रतिपत्ति कर लेता है, ग्रत इस प्रतिपत्ति का कारण गन्ध वाक्य स्फोट भी घटित हो जाता है, इसी 
ढंग से स्पश, रस, रूपो, के पहिले पहिले धार लिये गये सस्कारो वाले ग्रात्मा को भ्रन्तिम स्ण्शादि 
की उपलब्धि होज्ाने पर उन उन रुपश समुदाय आदि की हुई प्रतिपत्ति के कारण माने जाने योग्य 
स्पर्श वाक्य स्फोट, रसवाक्यस्फोट, रूपवाक्यस्फोट, भो गढ़े जा सकते हैं । नाडीगति स्फोट भ्रादि श्रनेक 
बुद्धि-स्वरूप स्फोटों को मानने मे वेयाकरणों के यहा कोई क्षति नहीं पड जायगो “ सग्रह'खलु 
कर्त्तत्यः परिणामे सुखावह: ,, इस नीति से भी कर्थावत्‌ लाभ होजाता है । 
तथा लोकब्यवहारस्पापि कतु॒ सुशक स्वात्‌ कायप्रन्नप्तिवत्‌ । हस्तपादकर णसात्रि- 
कांगहारादिस्फोटवरदा पदादिस्फोट एवं घटते न पुनः स्वावयतक्रियावशेषाधि-व्यंग्यो हंस- 
परमादिहस्तस्फोट: स्वाभिनरेयार्थ प्रतिपत्त हंतु।रति स्तल्पर्मातसंदशनमाग्रम्‌ । 
गध पद स्फोट, गधवाक्य स्फोट, श्रादि को साधने के लिये तिस प्रकार लोक व्यवहार सुल 
भता से किया जा सकता है। ज॑से कि शरीर के द्वारा भूख, प्यास, प्रादि का प्रज्ञापन करने वाले 
सूचक चिन्ह कर दिये जाते हैं भ्रर्थात्‌ कोई पथिक उस देश की भाषा का नही जानता हुआ्ना पानों पीने 
के लिये प्रपने होठ के साथ तिरछी प्रध॑ग्न जली को चिपटा कर श्रोक द्वारा सकेत कर देता है इतने 
मे ही विभिन्‍न देश के मनुष्य को प्यासा जानकर पानी पिला देते हैं, घोडे का सकेत कर देने पर 
चढ़ने या बेचने के लिये घोड़ा ला देते हैं, भ्रात मीच कर या मटका कर भी कई व्यंग कर दियेजाते 
हैं प्रथतवा हस्तस्फोट, पादस्फोट, करणस्फोट, मात्रिकास्फोट, श्रगहा रस्फोट, नितम्बचालनस्फोट श्रादि 
के समान सुलभता से लोक व्यवहार को क रते हुये गरघ स्फोट, स्पशंस्फोट, प्रादि मान लेने चाहिये 
। यदि यदह्दा वेयाकरणा यो कहैं कि पदतफोट, वाक्यस्फोट, आदि ही सुधटित हैं किन्तु फिर नाचते 
समय नतंक के अपने अपने हाथ, पेर, भ्रगुली, भ्रादि भ्रवयवों की क्रिया विशेष से प्रगट होने योग्य 
हस, पक्ष्म, भादि हस्तस्फोट तो भ्पने निर्देश्य या भ्रभिनय करने योग्य भ्रथ की प्रत्तिपत्ति का हेतु 


मही घटित होपाता है। प्राचार्य कहते हैं कि इस प्रकार किसी का कहना तो भ्रपनी बुद्धि की प्रत्य- 
हपता को दिललाना मात्र है। 


पंचम-प्रभ्याय २७७ 


भावांथं-नंक या नर्तकी गायन के भ्रनुसार शारीरिक भावों को करते हैं, कोई कोई तो 
दक्ष नत्यकार मृश्त से एक झक्षर भी नहीं बोलता हुप्रा उस गीत के सभी भावों को नृत्य द्वारा 
शरीरको चेष्टाओो से ही समभा देता है । नृत्य बला में हस, पक्षप, ग्रादि साकेतिक क्रियाओं को हस्त 
स्फोट सिखाया जाता है, कदाबित्‌ हस ज॑से प्रपनी रोमावली को फुरफुरा देता है, उसो प्रकार 
नतंक को पझ्रपने अवयवो की क्रिया करनी पड़ती है, ये क्रियाये कभी कभी शब्दों से भी अभ्रधिक 
प्रभाव उत्पन्न करा देती हैं। यदि कोई यो कहे कि वर्ण तो प्रनित्य हैं, भ्रतः वे लम्बे, चौडे, भ्रर्थ के 
प्रतिपादक नहो होसकते हैं इस कारण भ्रर्थों की प्रतिपत्ति कराने का हेतु शब्द-स्फोट मान लिया 
जाता है, तब तो हम जैन भी कह देंगे कि क्रिया भी तो श्रनित्य है. कोई भी किया बडी देर तक होने 
योग्य अ्रभिनेय अर्थ को प्रतिपत्ति नही करा सकती है, पभ्रत वाक्यस्फोट के समान हस्त स्फोट या 
गन्ध स्फोट प्रादि भी वेयाकरणा को ग्रभीष्ट कर लेने चाहिये, ऐसा आझ्राचायोंकी और से प्रापादन किया 
जारहा है। 
एनतेन बिन्‍्कुटितादिः पादग्फोटो हस्तपांदसमायोगलक्षणः कर शस्फोटः, कररणाद्य- 
रूपमात्रिका ग्फोटो, मात्रिका सहस्न॒लक्षर गहारादिग्फोटश्व न घटत इति बदखन+ पेयब्चनः 
प्रतिपादितो ब्ोद्धव्य , तस्यापि स्वस्वावयत्राभिव्य॑ग्यय्य सवा मिप्रेयांथंप्र तिपत्तिहतोरशक्यनिरा- 
कर णात्‌ | 
इस उक्त गध स्फोट भ्रादि या हस्तस्फोट के श्रापादत ऋरके वैयाकरणा के ऊपर पादस्फोट 
प्रादि का भी प्रापादन कह दिया गया समभ लेना चाहिये | देखो यदि वैयाकरण यो कहैं कि विकुद्धित 
यानी शरीर को घुमाना श्रादि क्रिया स्वरूप पाद स्फोट और हाथ, पावों, का युगपत्‌ व्यापार करते 
हुए समायोग कर लेना स्वरूप करणा स्फोट तथा दोनों करणशा स्वरूप होरहा मात्रिका स्क्रोट एवं 
सहखम' त्रिकाशो का समूर स्वरूप श्रगहार आदिक स्फोट तो घटित नही होपाते हैं, क्योंकि इनमें 
नियम रूप से शाए्व्य अर्थ की प्रतिपादकता नहीं देखी जाती है। ग्रन्थकार कहते हैं कि इसप्रकार कह 
रहा वैयाकरणा तो प्रामागिक वचन कहने वाला नहीं माना जा सकता है, यो कह दिया गया समझ 
लेना चाहिये | जब कि नतंक या नतेकी जनो के श्रपने भ्रपने श्रवयवो द्वारा अ्रभिव्यक्त करने योग्य उन 
पादस्फोट प्रादि का ग्रपने अपने कहने योग्य या अभिनय करने योग्य अर्थों की प्रतिपत्ति के कारण 
होरहे स्वरूप करके निराकरण नही किया जा सकता है । 
प्र्थात्‌ गाना, बजाना, नाचना, ये तीन तौयंत्रिक हैं, नाच द्वारा श्रभियन जो हृष्टा के हृदय 
मे प्रभाव उत्पन्न करता है, वह शब्दो द्वारा साध्य कार्य नही है, तभी तो गीतो या भ्रन्य गद्य, पद्मो 
की मुद्रित पुस्तकों कै निकट होने पर भी रुपयो का व्यय कर रसीले पुरुष नाटकों को देखते हैं, बडी 
बडी सभाग्रों मे हुये श्र ८ठ वक्ताप्नो के व्याख्यान यद्यपि पुस्तकाकार छप कर वितीणं होजाते हैं । 
फिर भी श्रोताजन भ्रध्तिक रुपया व्यय कर वक्ताभों के व्याख्यानो को सुनते हैं, इसका यही रहस्य है, 


२७८ श्लोक-बातिक 


कि उनकी सूरते मूरते, वेगवती चेष्टायें, हाव, भाव, विश्रम, विलास, श्रादि सभी क्रियायें तो पत्रों 
या पुस्तकों में नही मुद्रित होसक्ती है, भ्रत बेयाकरणा विद्वानो को हस्त स्फोट म्राद भी स्वीकार 
कर लेना चाहिये भ्रस्यथा वे शब्द स्फोट से भी हाथ धो बैठंगे। 


न च॑ स्याद्वादाम्द्रांतविरेध श्रोत्रमतिपू्व स्येव प्राए/दमरतिपू्वस्य ० श्रानज्ना 
स्येष्टत्वात्‌ तत्परिणतात्मनस्तद्ध तोः स्फोट 'ति गंज्ञाकरणात 
ग्रापादन करने वाले जैनो के प्रति यदि वैयाकरण/ यो प्राक्षप करें कि जैमे जेनो ने भ्राख्यात 
हब्द वर्णक्रम झ्राद को कुछ स्यून, श्रधिक करते हये जैन सिद्धान्त « प्रक्रिया प्रनुसार अ्रादेश मान्य 
कर लिया था और बुद्धिम्वरूप शब्द स्फोट को आरात्मा की ग्राहकत्व परिणाति मान कर भाववाक्य 
कहते हुये स्याद्वाद सिद्धि इष्ट कर ली थी उधी प्रकार यदि कुछ जैनत्व का रग चढाएर गन्ध स्फोट 
आदि को भी इष्ट कर लिया जायगा ऐसी दशा मे यदि स्याद्वादसिद्धान्त से 'वरोध ग्रागया तो तुम 
जन फिर कहा शरण लोगे ? दूसरों से भी गये और प्रपनों से भी गये । 
ग्रन्थकार कहते हैं कि इस प्रकार स्थाद्वाद नीति श्रनुसार गन्ध स्फोट झ्रादि माननेपर हमको 
सर्वज्ञोक्त स्थाद्गाद सिद्धान्त के कोई विरोध नही पडता है क्योक्ति शब्दों के श्रोत्र इन्द्रिय-जन्य मति- 
ज्ञान का कारण मान कर हुये श्र तज्ञान के समान हमने नासिकरा, स्पशन, झादि इन्द्रियों से उपजे 
गन्ध का सू घना, स्पष्ट का छू लेता, आदि मतनिज्ञानों को भी पूर्ववर्त्ती मान कर हुये श्र्‌तनानों को 
इष्ट किया गया है, उस झ्ञय श्रथ की प्रतिपत्ति के हेतु होरहे श्रोर सहशगधवानु या अभिनेय ग्रर्थो के 
ग्राहकपन परिणाम से युक्त होरहे आत्मा की मन्ध-स्फाट, हस्तस्फोट ऐभी सजन्नाये कर ली जातो हैं, 
चाहे शब्द स्फोट हो श्रथवा गन्ध-स्फोट हो बुद्धिःवरूप ग्राहकत्व परिणति कोई आत्मतत्व से निराला 
पदाथ नहीं है । 
गंधादिभिः कस्यचिदर्थस्य सबंधाभात्रात्‌ तन्र तदू लंभनिमित्तकप्र स्ययानुपपत्त न॑ 
तथा परिणतो बुद्धथ त्मा स्फोटः सभव्रतीति चेत्‌, ततएवं शब्दग्फोर्टा।प मास्म भूत्‌, शब्दस्या- 
थेन मह योग्यतालच्चण संबं व पद भावात॒ तन्संमवे तव एवेतरस भेत्र। | गंधादीनामर्थेन सह यर्य- 
ताख्यसम्बन्धाभावे स'केतसहर्सर पि ततस्तत्प्रतीत्ययोगाच्छब्दतः शब्दाथबत्‌ । 
वेयाकरणा अपने ऊपर आये हुये श्रापादनो का निराकरण यो करते हैं, कि गध, स्पर्श, 
हसपक्ष्म, वित्कुटित श्रादि के साथ किसी भी अविनाभावी होरहे श्र का सम्बन्ध नहीं है। प्रत: 
४ स्फुटति श्र प्रस्मिन्‌ भ्रात्मनि, इस निरुक्ति अ्रतुसार उस प्रात्मा मे स्फोट सम्पादक माने गये उन 
पूर्व पूर्व के गन्ध भ्रादि विशेषो के उपलम्भ को नि्मित्त पाकर हुयी मानी जा रही उन सदृश मन्ध वा 
प्रभिनिय ( शरीर क्रियाश्ो द्वारा दिखाने योग्य प्रमेय ) भ्रर्थों की प्रतीति नहीं बन पाती है। झत तिस 
प्रकार ग्राहकत्व परिणति से युक्त होरहा बुद्धिस्वरूप झ्नतत्मा स्फोट नही सम्भवध्ता है। यो कहने पर वो 
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हम जैन फहेगे कि तिस ही कारण से प्रतीत में कहा गया शब्द स्फोट भी मत होझ्ो, भेस के सम्मुख 
वीणा बजाने या श्लोक सुनाने के समान बहुत से शब्दों करके भी तो नियत श्रथों की प्रतीति नही 
होपाती है। पुन' यदि वंयाकरणा यो कहै कि शब्द का तो श्रथ के साथ योग्यता-स्वरूप सम्बन्ध विद्य- 
मान है, श्रतः वह शब्द स्फोट सम्भव जाता है, तब तो हम स्थाद्वादी कहेंगे कि तिस कारण यानी 
गन्ध, हेस पक्ष्म आदि का भी अपने श्र के साथ योग्यता नामक सम्बन्ध होजाने के कारण दूसरे 
गन्धस्फोट भ्रादि भी सम्भव जायग्रगे, आ्राक्षेप और समाधान दोनों स्थलो पर समान है। गन्ध, रूप 
ग्रादिको का यदि उनके द्वारा झञेय श्रथों के साथ थोग्यता नामक सम्बन्ध नहीं माना जायगा तो हजार 
सकेत करन पर भी उन गन्ध आादिकों से उन पुष्प, अ्रग्ति, आम्रफल, कामिनी, भ्रादिक श्रर्थों की 
प्रतिपति नही होसकेगी । जैसे कि अ्रपरिचित ।भन्‍न भाषाओ्रों के शब्दों से भ्रथवा पशु पक्षियों # शब्दो 
से चकेत किये बिना शब्दों के उन बाच्यार्थों की प्रतीति नही होपाती है। 
प्रतिपत्तरगृ; तसंवे तल्‍य शब्दस्य श्र।णात्‌ किमयम्नाहंति विशिष्टा्थ संदेहन प्रश्व- 
दशनादर्थसासा यप्रनिर्पाचमिद्धं: “बदवामान्यध्यार्थपामन्येन योग्यतासंबधतिद्विरिति चेद, 
तत एप छादितामान्यस्य स्वदश्वाणवामात्येन याग्यवासिद्धिस्तु स्तयतप्रतिपन्‍्नसंकेतस्यां- 
गुल्पादिछदशने कैन वित्कूत क्रिव्यवाहति विशेष्टर्थ संगत प्रश्वााल भाद््|मामान्य्र [त 
पत्तिभिद्धर्रा,शेपात्‌ । 
बयाकरण कहते हैं कि शब्द चाहे कसा भो द्वाय बुद्धिवान पुरुष को सामान्य रूप से उसका 
प्रथ स्वन्प भास ही जाता है। जिस शब्द के साथ सक्रेत ग्रहण नहों भी किया गया है, उस शब्द का 
श्रवण करने से “ यह छाब्द किस भ्रर्थ को कह रहा है / यो विशिष्ट अर्थ मे खदेह होजाने से प्रश्न 
उठाना देखा जाता है। अत अथरपस्या सिद्ध होजाता है, कि प्रतिपत्ति करने वाले ज्ञाता को शब्द के 
सामान्य भ्रर्श की प्रतिपत्ति हो चुकी है, इस कारण सामान्य रूप से शब्दों की सामान्य रूप से ब्र्थों 
के स।थ योग्यता नामक सम्बन्ध की सिद्धि हारही समझ लो जातो है । सामान्यप्रत्यक्षाद्विशेषा प्रत्थ- 
क्षादिशेषस्मृतेश्च संशय. ( गौतम न्याय सू+ ) ग्रथत्‌ -दूर से किसी गाम या नगर की देख कर यो 
विशेषों मे सशय उपजता है कि यह कौनसा नगर है ? कानपुर हैया प्रथाग है ? यो विशेषाशों मे 
प्रश्न करना देखा जाने से प्रश्न-कर्त्ता पुरुष को सामान्य नगर का ज्ञान होचुका निर्णीत कर लिया 


जाता है। उसी प्रकार दूर से शब्द को था गायन को पअ्थवा भूख या प्यास, काम-पीडा, प्रनुसार 
प्रयुक्त की गई गाय भेस की रेक को सुन कर भो विशेषाशा मे सशय होरहा देवा जाता है। ग्रत 


प्रथपित्या जान लिया गया कि श्रतिपत्त। को उन छब्दा के सामान्य भ्रय॑ की प्रतिपत्ति होचुको है, किन्तु 
गध झादि का ज्ञात कर तो किसी भो सामान्य या विशेष श्रथं की प्रतिपत्ति नहीं होपाती है, झत:ः 
गन्ध स्फोट भ्र।दि का मानना अ्रनावर्यक है, वेवाकरणशा के या कहने पर तो हम जैन कहते है। कि 
तिस ही का रण से यानी गन्ध प्रादि सामास्थ को भो स्वकोय ज्ञावध्य प्रय के साथ सामास्यरय से 
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ज्ञापकपन की योग्यता होने से ही रूप प्रादि सामान्य क श्रपने द्वारा देखने योग्य सामान्य रूप से 
प्रन्य श्र्थों के साथ भी योग्यता नामक सम्बन्ध वी सिद्धि होरही मान लो जाग्रो तथा हस्त पाद झ्रादि 
क्रियाओ की भी अपने अभिनेय पश्रर्थ के साथ सामान्य रूप से प्रतिपादनार्थ योग्यता नामक सम्बन्ध 
बन रहा भी मान लिया जाय किसी प्रुरुष ने श्र गुलो पश्रादि के रूपया अ्वयव-सचालन का किसी 
विद्येष श्रर्थ के साथ स्वय सकेत ग्रहणा नहीं किया है, ऐसी दया मे किसी स्वामी या नतक ने अर गुली 
ग्रादि के रूप का दिखलाना किया उसको देख कर उस पुरुष द्वारा ' यह चिन्ह किस श्रथ को कह रहा 
है ?” यो विशिष्ट भ्रथ मे सशय करके प्रश्न उठाना देखा जाता है, भ्रत सिद्ध होजाता है. कि उस 
पुरुष को अग्रुली श्रादि के रूप के द्वारा प्रतिपाद्य अर्थ की सामान्य रूप से प्रतिपत्ति प्रथम से ही थो 
तभो तो विशेष ग्नशों मे सशय जठाया गया है। शब्दसामान्य श्रौर गन्ध सामान्य या भप्रवयव क्रिया 
सामान्य मे काई विशेषता नही है । 

प्र्यात्‌ तुम्हारे परामर्श अ्रनुसार सभी पदार्थ कुछ न कुछ प्रथों को कह ही रहे है, झलड्ू।र 
की रीति से भूमि भी यह शिक्षा देती है कि मेरे समान सबका सहनशोल हाना चाहिये चाहे खोदले 
भले ही कूडा करकट डाल दे, हमे क्षमा है। खम्भ सिश्ला रहा है, कि अ्रपने ऊपर आये हुये बोक को 
सह्॒ष फेल लेता चाहिये । काटने वाले का भो गध दे रहा चस्दन वृक्ष सिश्चाता है, कि मित्र, शत्रु, किसी 
के भी साथ राग ही ष मत करा वात्सल्य भावा का बढ़ाओ। आकाश समझमाता है, कि मेरे समान 
सम्पू्ं जीव प्रलिप्त हाजाबें यही द्वग्या, का स्वाभाविक स्वरूप है। श्रग्ति से पापों के ध्वस करने की 
शिक्षा लो । घड़ा यन्त्र कह रहा है कि व्यय में समय का मत खाग्रो, मेरे समान सदा शुभ काय करने 
मे लगे रहो । इत्यादि प्रकारों से कुत्ता, हस, हाथो, वेश्या, गषा. कौग्रा, आदि से भी स्वामिभ्क्ति, 
स्वल्पनिन्दा, नी रक्षो रविवेक समात न्याय करता, गमन, लोकचातुय, संतोष पूवक लोलुपताके बिना 
उदर भर लेना, चेट्टा, श्रादि कृत्य सीखे ज। सकते हे, ऐसा अवस्था में शब्दस्फोट के समान तुम गध 
स्फोट गआ्राद का प्रत्याख्यान नद्गी कर सकते हा । 

तदेवं शब्दस्यवार्थ गधादांनां आवपतचि कुतताम,चेतश्रमाधावानां समावस्वादत, 

प्रकाशरूपे बुद्धथत्मनि स्फाटे शब्दादन्यरिव चुत गम्पप्लान गवादिम्प. पर €फाटाथप्रति॥ाच- 
हेतुप्रा णादो _नद्रयम[तेपूत श्र्‌ तज्ञान €ूपा भय ग व्वाउन्यवा राब्इशफोट/व्यवस्थि।तप्रसनतत्‌ स॒ च | 
नेकस्वभावीं नानास्वभावतया सदावभासनातू । 

तिस कारण इस प्रकार शब्द के द्वारा जेसे वाच्यार्थ मे प्रतिपत्ति करली जातो है भ्रत. बुद्धि 
स्वरूप शब्द स्फोट मान लिया जाता है उसो प्रकार गंध, हाथ, पाव, श्र गुली आदि से भी श्रपने श्रपने 
ज्ञेय प्रथों की प्रतिपत्ति टरोजाने को करने वाले विद्वानों के यहा प्राज्षप प्रौर समाघान करना समान 
रूप से लागू होता है, प्रतः गन्ध स्फाट, अ्रगहा रस्फोट, भूमि फोट, श्रादि भी मान लिये जा प्रो, प्रस्त- 
रंग में प्रकाश स्वरूप होरहे बुद्धि जात्मक सफोट को त्ेयाकररतो के यहाँ यदि शब्द से निराला व्यौकार 
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किया जायगा। ऐसा होने यर तो गत्र प्रदिद्वाराप्रथ का प्रतित्ति क कारणों होरद्ा गंध भादि 
से भिन्न वह स्फोट भो स्वोकार कर लेना चाहिये जो हि जेन सिद्धान्त भ्रनुसार नासिका, बश्चु, झादि 
इन्द्रिया से जन्य मतिज्ञान को प्रवत्रत्ती मान कर हुये भ्रुतज्ञान स्वरूप है। प्रन्यधा यानी झाजक्षपों या 
समाधान के समान हाने पर भी यदि पक्षपात-वश केवल शब्दस्फोट को ही मान कर गष स्फोट श्रादि 
को नही स्वीकार किया जायगा तो तुम्हारे शब्द स्फोट की व्यवस्था नटो बन सकने का प्रसग प्राजा- 
बेगा जो कि तुम वेय्रा+रणा। को इष्ट नही है ' यदि सभो स्फाटो को मानते हुये वेयाकरण इष्टापत्ति 
कर लें तो इतना ध्यान रहे कि वे शब्दस्फ'ट, गन्धस्फोट, स्पशेग्फोट, रस स्फोट रूप स्फ ८, प्रथवां 
हस्त ग्रादि स्फाट भी एक हों स्वभाव को नहीं धार रहे है किन्तु श्रनेक स्वभावों से समबेत होरहे 
उन श्रतज्ञान स्वरूप स्फोटो का सदा श्रतिभास होरद्ा है। 

बात यह है कि वेयाकरणो के यहा माने गये नित्य, निरश, दाब्दम्फोट के साथ हमे कोई 
इृष्टापत्ति नही है क्योंकि ऐसे स्फोट में कोई युक्ति नही है, तथा स्याद्धाद प्रक्रिया प्रनुसार शब्दस्फोट, 
गन्धस्फोट, ग्रादि को श्रुतज्ञान स्वरूप मान लेने पर हमे कोई ढ् ष भी नहीं है। सयुक्त विषय मे द्व ष 
काहे का ? श्र्‌ तज्ञानावरण कम के क्षयोपशम से उत्पन्न हुई अन्त प्रकाश स्वरूप जिस लब्धिसे 
शब्द द्वारा प्रथवा गन्ध, अवयव क्रिया,प्रादि द्वारा प्रन्य सम्बन्धी भश्रथोंकी स्फुटरूप से प्रतिपत्ति कर लो 
जातो है उस लब्ध्रि को स्फोट कह देने मे जेन सिद्धान्त का कोई भ्रतिक्रमण नही होजाता है 


प्रसम्भवद्वाधकत्व, और युक्तियों मे भरपूर होरहा सिद्धान्त ही जिनोक्त निशय है । 
एतेनानुसंहतिब क्पिमिस्याप चितितं, पदान।मनुसंहतेबु द्विरूपतया श्रततेरलुसंधीय- 
मानानामे कपदाका राया; सवथकस्त्रमावत्वा प्रतीत: । 


इस आ्राख्यात शब्द, आ्राद्यपद, प्रन्त्यपद, वर्शुक्रम, वर्णसघात, सधातवर्तिनी जाति, बुद्धि- 
ग्राध्मक स्फोट, इनके उक्त निरूपण करके अनुसहृति को वाक्य मानने वाले के मन्तब्य का भी चिन्तन 
कर दिया गया समझ लेता चाहिये प्रथवा बुद्धि को वाक्यपन का निराकररा करने वाले इस प्रकरण 
करके प्रनुस॒हृति के वाक्यपन का प्रत्याख्यान कर दिया गया भी यो विचार लो कि वर्णों का या पदो 
का प्रनुसहार यानो परामर्श करना तो बुद्धि-स्वरूप हो करके प्रतीत होरहा है। पदों को सुनकर 
सकेतयृहोता पुरुषके वित्त मे स्फुरायमान होरहे परामश को जन सिद्धास्त में भाव वाक्य भ्रभाष्ट किया 
गया है अनुसधान यानी अन्वित रूपसे विचार करने योग्य पदों या वर्णो की एक पद वा एक झ्ाकार 
बाली प्रतीति होरही है जो कि एक श्रनेक-भ्रात्मक है, सवंथा एक स्वभाव वाली हो भ्रनुसहृति की 
प्रतीति नही होपाती है । 


अत्रापरे प्राहु:न पदेस्पोरर्थान्तरमेक्र्त्र मावमेका ने क स्वभाव वा वाकयमार्यातशब्द- 


म्फः 
>- 


श्दर इलौक-बारतिक 


रूप पदान्तरापेद्ं, नापि पदसंघ/तवर्तिजातिरूपं वा, न चेकानवयवशब्दरूप॑ क्रमरूप वा नापि 
बुद्धरपम नुसहतिरूप वा, न चाद्यपदरूपमन्त्यपदरूपं वा, पदमात्र वा पदांतगपेक्षं यथा व्या- 
वरणयतेउन्य: 'आरूयातशब्द: सघातो जातिः संघातवर्तिनी | एक्रोइनवयव शब्दः क्रम बुद्भथ 
सुसंहती ।। पदमाद्यपद चांत्य पदसापेक्षमित्यपि | वाक्य प्रतिमतिभिन्न। बहुधा न्यायवेदिना? 
मिति ॥। कि तहिं? पदान्यत्र १दार्थप्रतिपादनपूर्वक वाक्यार्थावबोध विदधानानि वाक्यव्यपदेश 
प्रतिपद्चन्ते तथा प्रतीतेरिति । 

यहा कोई दूसरे श्रभिहितान्वयवादी प्राचीन नेयायिक और भाट्ट मीमासक तथा ग्न्विताधि- 
धानवादी प्राभाकर मीमासक पण्डित यो बढ कर कह रहे है कि पदो से भिन्‍न होरहा एक स्वभाव 
वाला अ्रथवा अनेक स्वभाव वाला झ्राख्यात शब्द-स्वरूप वाक्य नही है ज्ञो कि जैनो ने पदान्तरो की 
प्रपेक्षा रखता हुआ पर प्रन्य ग्राव्यात शब्द-स्त्ररूप वाक्य की नही ग्रपेक्षा रखता हुआ वर्ण समुदाय 
वाक्य मनवा दिया है। तथा वर्णो या पदों का सधात अथवा सघातर्वात्तनी जाति-स्वरूप भी वाक्य 
नही है जेसा कि जेनो ने कथचित्‌ भेदाभेदात्मक होरहे एकानेक स्वभाव वाले सघात श्रथवा सघातो 
में व्त रही सहृश परिणाम लक्षण जाति को वाक्य ठहरा दिया था। तथा एक निरवयव शब्दस्वरूप 
भ्रथवा वर्खों का क्रम-स्वरूप भी वाक्य को हम मीमासक नही मानते है जो कि जनों ने श्रनवस्था का 
भय दिखाते हुये प्रपने ऊपर भ्राये हैये उपालम्भो को दूसरे के मिर टाल कर जात्यन्तर एकानेकाक्ार 
शब्द को वाक्य सधवा दिया था, वर्ण क्रम में भी व्युत्तम का डर दिखाकर कालकृत साश वराक्रम 


को वाक्य सिद्ध कर दिया था । एव बुद्धि-स्वरूप अथवा अनुसहृति स्वरूप भी वाक्य नही बन पाता है 
जैसा कि जैनो ने अपने भाव-वाक्या मे वंयाकरणो को घसीट कर स्वानुकूल बना लिया था । 


पनन्‍्य पदो की भ्रपेक्षा रखने वाला भ्राद्य पद और इतर पदोकी प्रपेक्षासहित होरहा अ्रन्तिम 
पद ये भी वावय नही हो सकते है या श्रन्य आगे पीछे के पदोकी श्रपेक्षा रखरहा कोई भरी मात्र मध्य 
वर्त्ती पद वाबय नही हो सकता है जो कि एकानेकस्वभाव वाला नियत कर जैनो ने भी वाक्य मान 
लिया था | सच पूछो तो ये कोई वाक्य नही है,यह केवल सब फटाटोप है जिस प्रकार कि भ्रन्य विद्वा- 
तोने प्रपने सिद्धान्त मे यो वाक्य का लक्षण बखाना है कि “ भवति, प्रति ” ऐसा भ्राख्यात क्षब्द 
वाक्य है, वर्णों का सघात वाक्य है, सघातो मे वर्त रही जाति वाक्य है, निरश एक शब्द वाक्य है, 
बरणों का क्रम वाक्य है, बुद्धि वाक्य है, अनुसहति को वाक्य कहा जा सकता है, आद्य पद और पदों 
की पअ्रपेक्षा रसने वाला ग्रन्तिम पद ये भी वाक्य हांसकते हैं यो न्याय को जानने वाले विद्वानों के 
यहा वाक्य के प्रति बहुत प्रकार मिस्न मिन्‍न मिया होरही है। मीमासक ही कहे जा रहे है ये कोई 
भी वाक्य नहीं सम्भवते है तो वाक्य क्‍या है ”? इसका उत्तर यह्व है कि पद ही पूर्व मे श्रपने पदार्थों 
का प्रतिपादन करते हुये वाक्थार्थ के शान को कर रहेसन्ते वाक्य इस नाम को प्राप्त कर लेते हैं लोक 
प्रोर शास्त्र मे तिसी प्रकार प्रतीति होरही है यहाँ तक मीमासक कह चुके हैं। मीमासको का प्रनुभव 


सेंचम-अ्रध्याप १८३ 


है कि वाक्य शअ्रर्थकी प्रतिपत्ति करते समय उन पदों की भावना ( धारणा नामक ससस्‍्कार ) को रखने 
वाले पुरुष के उस प्रतिपत्ति करने मे मूल कारण तो पदो के भघथ माने गये हैं, भ्रत पदार्थ-प्रतिपत्ति 
पूर्वक वाक्‍यार्थ की प्रतिपत्ति होजाना इष्ट कर लिया गया है। 
तेषामपि यदि पढांरराथेरन्वितनामेवार्थानां पदेरभिधानात्‌ पदार्थग्रतिपशेवाक्या- 
थांववोधः स्याक्तदा देवदत्तपदाददेवदत्ाथस्य गामभ्पाजेत्यादियद्वाक्य थेंरन्वित्स्पामिधानाव 
तदृच्चारणावेयथ्यमेव वाक्यार्थाववी पसिद्ठ! | 
वाक्य को कहकर वाक्‍्यार्थ की भी परिभाषा कर रहे मामासको के प्रति भ्रव आझ्ाचार्य 
प्रहाराज कहते हैं क्रि उन मीमासको के यहा भी “देवदत्त गामम्याज शुक्ला दण्डेन ” इस वाक्य में 
यदि अन्य पदो के श्रर्थ के साथ श्रन्वय प्राप्त होरहे ही ग्रर्थों का पदो करके कथन कर देने से पदार्ध 
प्रतिपत्ति से ही वाक्‍्यार्थ ज्ञान हुप्ला माना जायेगा ग्रर्थाव-देवदत्त पद को देवदन गप्रर्थ तो गा, प्रस्‍्याज 
ग्रादि पदों के गाय, घेर लाना, आ्रादि ग्रर्थो के साथ अन्वित होरहा है थौर गा आदि पदों के गअ्रथ तो 
पहिले पिछले पदो के भ्रर्थों के साथ अ्रन्वित होरहे है, ऐसा प्राभाकरों का अन्विताभिधानवाद का 
पक्ष है श्रशेष पूर्व पदो के प्रभिधेय प्रर्थों करके अ्रन्वित होरहे भ्रन्तिम पदाध की प्रतिपत्ति से वाक्‍्यार्थ 
ज्ञान होजाता है। तब तो अकेले देवदत्त पदसे ही “गामम्याज शुक्ला” इत्यादि पद पूवक हुये वाक्यार्थ 
से श्रन्वित होरहे देवदत्त इस भ्र्थ का कथन होजायगा, ग्रत उन गा ग्रादि शेष पदो का उच्चारण 
करना व्यर्थ ही पडेगा जब कि एक ही पद से पूरे वाक्य के श्रर्थ का च रो प्रोर से ज्ञान होजाना सिद्ध 
है “अक चेन्मधु विग्देत क्रिमथ पर्वत ब्रजेत्‌' अ्रथत्-कर्ता,कर्म,क्रिया ये सब पद जब भ्रन्वित ही हो रहे है 
तो एक पद के उच्चारण मे ही पूरे वाक्‍्यार्थ की प्रतिर्पात्त होजानी चाहिये, शेष पद व्यर्थ पडजायगे 
एक किसी अ्रवयवमे कम्पादिया गया वास सभी पंगोलियो मे कम्प जाता है। एक बात यह भी है कि 
यो वाक्‍्यो का अ्रखण्ड अन्वय मानने पर प्रथम पद को ही जैसे पुरा वाक्यपना आजाता है उस्ो 
प्रकार जितने पद हैं उतने वाक्य बन बढठेगे भ्रथवा जितने पदो के प्रथ हैं उतने वाक्यो के भ्र्थ हो 
जायेंगे, अत. मीमासको को कथज्रित्‌ भेदाभेद या एकानेक स्वभाव की शरण लेना प्रनिवार्य होजाता 
है । प्रन्य पदोके अ्रर्थों से भ्रन्वित हो रहे ही भ्रथका पदो करके कथन मानने वाले पअ्रन्बिताधभिधान-वादी 
प्रभाकर गुरु की मीमांमा ठीक नही है । 
स्वयमविवज्चितपदाथव्यवच्छेदाथत्वान्न गामित्यादिपदोच्चारणवैयध्यमिति चेत्‌, क्रिमेब 
स्फोटवादिनः प्रथमपदेनानवयवस्य वाक्यस्फोटस्यामिज्यक्तावपि व्यक्त्यंतराहितव्य जकपदबव्यत्र - 
च्छेदाथ स्य पदांतरोच्चारण मनथकम्नच्यते ? यतम्तदेव पद्रभिव्यक्त ततोंउन्यरेत्रार्थप्रतिपति- 
निभिन्त न भवेत्‌ | तथा सत्यवत्या स॒त्या वाक्यामिव्यक्तिप्रसगः पदांतरेस्तस्याः पुनः प्रकाश- 
नादितिचेत्‌, तवाप्याव॒त्या वाक्यार्थावबोधः स्यात्‌ । प्रथमपदेनामिहितस्याथ्ुस्य टह्वितीयादि- 
पदार्थाभिधेयेरस्वितस्थ द्वितीयादि१दें! पुनः पुनः प्रतिपादनाद । 


रेप इलोक-वातिक 


यदि प्रभाकर मीमांसक यो कहे कि “देवदत्त गामस्याज शुक्ला दण्डेन” यहां देवदत्त पद को 
गा, भ्रभ्याज, इन पदों की गझ्ाकांक्षा होरही है, भ्रत- गां, अ्रम्याज, ये तो विवक्षित पद है और पढ़ो 
जाभो, सो प्रो, पीझो, श्रादि क्रियापद या घड़े को, पुस्तक को, आदि कम पद अविवक्षित पद हैं 
भ्रत स्वय को विवक्षित नहीं होरहे ऐसे निठलल्‍ले पदार्थों का व्यवच्छेद करना प्रयोजन हूने से गां, 
मभ्या ज, श्रादि पदोके उच्चारणाको व्यथंपना नहीं है। यो कहने पर तो आचाये कहते हैं कि तुम 
प्राभाकर मीमासको ने इस प्रकार ग्फोट वादी वैयाकरण के ऊपर अ्रन्य पदो के जच्चारण करने का 
व्यथं पना दोष बयो कहा था ? जो कि पहिले पद करके ही निरक्ष वाक्यस्फोट की अभिव्यक्ति होजाने 
पर भी भ्रन्य शब्द व्यक्तियों से धारे गये व्यजक पद का व्यवच्छेद करने के लिये प्रन्य पदो का उच्चा - 
रण वैयाकरखोने सफल माना था ग्रर्थात्‌-वैयाक रणोके प्रति जैसा तुमने वेयथ्य दिया था उसी प्रकार 
प्रम्य पदों के उच्चारण का व्यर्थपना तुम मीमासकों के ऊपर भी लागू होता है जिससे कि वहां +द 
भ्रन्य पदो करके ग्रभिव्यक्त होरहा सन्‍ता और उन पदो से भिन्‍न होरहा ही पद अकला भश्र्थ की प्रति- 
पत्ति कराने का निमित्त कारण नही होसके । 

मीमासक गुरु यदि वयाकशो पर यो ग्राक्ष प्‌ करे कि तिस प्रकार होतेसन्ते तो होरही पदो 
थी भ्रावति करके वाज़य को प्रभित्यक्ति होजाने का प्रसंग आजावेगा क्यो कि वाक्य की उसी अ्रमि 
व्यक्ति को ग्रन्य पदों ने फिर प्रकाशित कर दिया है ग्रर्धात्‌-देवदत्त गामस्याज शुक्ला दण्डेन यहा देव- 
दल ने ट्री जिन प्रन्वित होरहे वाक्य को प्रकट कर दिया था उसी को “गा” पदने भी दोहराया पुन 
०४ हुफ्याज , प्रादि पद ने भो तिहराया यो पाच तार उसी प्रकार के वाक्य प्रकट होते जायेगे यो 
कहने पर ग्रस्थकार वेयाकरणा की प्रोर से ग्राक्ष प )। निवारण कर देते है कि इस प्रकार जो तुम 
प्राभाकर मीमासको के यहा भी कई बार श्रावति करके वाक्याथ का ज्ञान होता रहेगा, कारण कि 
लम्बे वाक्य में पडे हुये पहिले पद करके कहे जा चुके उम द्वितीय तृतीय श्रादि पदों के शभ्रभिधान करने 
योग्य प्रथों से प्रस्वित होरहे वाक्यार्थ का पुन पुन द्वितीय, तृतीय, प्रादि पदों करके कथन किया 
जारहा है. यही प्रावत्ति है। 

अथ द्वितीयपदेन स्वाथस्य प्रधानमावेन पूर्वोत्तरपदामिधेयाय्थेरन्वितस्थामिधानाव 

प्रथमपदा भिधेयस्य तथानमभिधानात्‌ नाबृत्या रस्येंव प्रतिपत्तिरिति मं, तहिं याव॑ति पदानि 
तांवतस्तद्थाः पदांतरा भिधेयाथ्थान्विता प्राधान्येन प्रतिपत्तव्णा हति तावन्त्यों वाक्‍्याथ्थश्रतिप- 
सयः कथ न स्युः £ 

प्रव यदि प्राभाकर भीमासक यो कहे कि द्वितीय पद करके स्वकीय प्रर्थ का प्रधान रूप से 
कथन किया जाता है यह स्वाथ भ्रपने से पहिले भ्रोर पिछले पदो के द्वारा कहे जाने योग्य अ्र्थों 
करके भ्रन्वित होरहा है, द्वितीय पद करके प्रथम पद के ग्रभिधेय प्रर्थ का तिस प्रकार प्रधान रूप से 
कथन नहीं दो पाता है, परत. पुनः पुनः झावृत्ति करके उस ही वाक्‍्यार्थ की प्रतिपत्ति नही हो सकेगी ' 


पंचम-प्र »पाय २८१५ 


मीमांसको का यो मत हो, तब तो हम जैन कह देंगे कि जितने भी पद है उतने ही प्रधान रूपसे उनके 
वाक्यार्थ सम लेने चाहिये जो कि ग्रन्य पदो द्वारा कथन करने योग्य श्रर्थों से प्रन्वित हो रहे हैं 
उसी प्रकार पदों की सख्या अनुसार वाबक्‍याथों की प्रतिपत्तिया भी उतनी हो सख्या मे क्यो नही हो 
जावेगी ? | 

ग्र्थात्‌-गौण रूप से गा, अभ्याज प्रादि पदों के प्रथों करके भ्रन्त्रित होरहे देवदत्त श्रर्ण को 
प्रधान रूप से देवदत्त यह कह देवेगा श्रौर देवदत्त, अ्रम्याज, ग्रादि पद के प्रर्थों मे भ्रन्वित होरहे 
गाय ग्रर्श को प्रधान रूप से गा पद कह देगा श्रथवा अब्रभ्याज पद भी स्वकीय श्रर्थ को प्रधान रूप से 
कह रहा सन्‍्ता गौशा रूप से देवदत्त गा. आदि पदो के श्रर्थों से प्रन्वित होरहे वाक्‍्य्रार्थ को ग्रभिव्यक्त 
कर देवेगा. शुक्ला पद या द'्डेन पद में भी यही प्रक्रिया दर्शा दी जावेगी । एक लखपति सेठ के चारो 
बेटे, तीनो वेटिया, छेऊ नाही, श्रपने अपने को लक्षाघिपति मान बैठते हैं। सच पछो तो यह उनका 
ग्रभिमान करता एक प्रकार से कदा ग्रह है / हाँ इतना बडा तो यह असत्य भी नहों है जैसा कि कोई 
दम्भ करने वाला बनिया भोत्रे ऋणी से कई वार रुपभा प्राप्त करने की कुचेष्टा करता है। बात यह 
है कि सन्‍्मुख रक्‍्खा हुआ एक छडा चाहे एक आ्राख को मीच कर दूसरी अकेली आख से देखा जाय 
श्रथवा दोनो भी आाखों से देखा ज य, एक ही घडा दीखेगा दो नहीं इसी प्रकार साकाक्ष अनेक पदो 
का एक ही वाक्यार्थ और वाक्यार्थ को प्रतिपत्ति भी एक ही होनी चाहिये । 

न हंत्यपदोच्चार णात्तदर्थम्यांशेपपूव पद भिधेयेर न्वितस्य॒प्रतिपक्तिय क्य।र्थाव्रवों धो 
मवति, न पुनः प्रथम 'दोच्चारगत्तदर्थस्पोत्तरपद।भमिधेये रनि तस्य प्रति ।/त्तिद्वितीयादि रदोच्चा 
रणाचच शेपपदाभिपेया +वितस्य तद्थस्य प्रतिपत्तिरित्यत्र किचित्कारणमुपलमभामहे। ऐतेनाव- 
श्या पदाथप्रतिपत्तिप्रमंग उक्तः द्वितीयादिपदेन' स्थाश् स्य च पूर्वोत्तर पदार्थानामपि प्रतिपादना- 
दन्यथा तेघ्तस्थान्वितत्वायोंगात्‌ । 

आ्रचाये महाराज वेयाकरगाो की प्ोर से दिये गये प्रभाकर मीमासक के ऊपर ग्राक्ष प का 
ही समर्थन कररहे हैं कि श्रन्तिम पद के उच्चारण से तो शेष सम्पूर्ण पृ्वंपदों के अ्रभिधेय श्रर्थों करके 
प्रन्वित हो रहे भ्रन्तिम पदार्थ की प्रतिपत्ति होते हुये वाक्या्थ का ज्ञान होजाबे किन्तु फिर प्रथम पद 
के उच्चारण करके उसके उत्तर-वर्त्ती अशेष पदो के ग्रभिधेय होरहे श्रर्थों से श्रन्वित होरहे उस प्रथम 
पदार्थ की प्रतिपत्ति होते हुये वाक्यार्थ की प्रतिपत्ति नहीं होय। तथा द्वितीय पद, तृतीय पद, भ्रादि 
के उच्चारण से उनसे शेष सम्पूर्ण पदों के अभिधेय श्रर्थों करके श्रन्वित होरहे उस प्रथमपदार्थ की 
प्रतिपत्ति होते हुये वाक्‍यार्श की प्रतिपत्ति नही होय । तथ्ण द्वितीय पद तृतीय पद झादि के उच्चारण 
से उनसे शेष सम्पूर्ण पदो के ग्रभिधेय श्रर्थों करके ग्रन्वित हो रहे उस द्वितीय, तृतीय, ग्रादि पद 
के प्र की प्रतिपत्ति होते हुये वाक्यार्थ ज्ञान नही होय. इस प्रयुक्त पक्षपात पूर्वक भ्राग्रह़ करने मे किसी 

कारण को हम नही देख रहे हैं। 


श्ष६्‌ सलोक-्वाहिफ 


प्र्थात्‌-प्रन्तिम पद से जैसे प्रम्य शेष पदार्थों से श्रन्वित होरहे वाक्यार्थ की प्रतिपत्ति कर लो 
जाती है उसी प्रकार श्रन्य ग्रादिम या मध्य पदो द्वारा भी उतनी वाक्यार्थ प्रतितत्तिया बन बेढेगी 
मनुष्यता या स्वाभिमान की प्रपेक्षा पण्डित और उसके स्वामी में कोई ग्रन्तर नही है यदि अविचारी 


प्रभु कदाचित्‌ विद्वान पर अकारण क्रोध करे या प्रत्यल्प अ्रपराध के वश होकर अधिक कोप करे तो 
मनस्वी विद्वान्‌ भी अपने प्रभु पर अरुचि या भत्संना कर सकता है, पचाथत के भी सदाचारी भनुष्यो 


मे कोई अन्तर नही मानता चाहिये । प्रकरण मे जब श्रागे पीछे के सभी वाक्य एक से है, तो काई 
हेतु नही है, कि श्रन्तिम पदसे हो वाक्‍्यार्थ ज्ञान होसके, श्रन्य पदों से नही | कोई भोक्ता आदि अवस्था 
में उत्तम मिष्टास्न को खाते हैं, श्रन्य जीमने वाले मध्य में बढिया मिठाई का परत लगाते है तीसरा 
जाति के लोलुपी सेत मत मे खा लेने का लक्ष्य रख कर मिष्टान्न का सत्रम पीछे भोग लगाते है, इसी 
प्रकार कोई पुरुष गीत या ब्लोक के पहिले पद्य को ही सुन कर पूरे गीत के भ्रथ को समभ लेते है। 
प्रन्य जन गीत के मध्यम अण को सुन कर पूरे प्रमेय की प्रतिपत्ति कर लेते है, तीसरे प्रकार के 
मनुष्य प्न्तिम पद को लक्ष्य कर बाजा बजाना लय, तान, स्वरावरोह, स्वरउतारना, प्रादि ज्ञातव्य 
भ्रर्थों को जान लेते है । 

इस उक्त निर्णय करके प्राभाकर मीमासको के ऊपर वंयाकरणा द्वारा पुत* पुन आवृत्ति 
करके कई बार पदार्थो की प्रतिपत्ति होजाने का प्रसंग भी कह दिया गया समभ लेना चाहिये कई 
पदों के साथ एक एक वाक्य का जो सम्बन्ध है, वैसे ही अनेक वर्णो के साथ एक पद का भी सम्बन्ध 
है। भरत" वाक्‍्यार्थ के ऊरर जो श्राक्षेप है, वही कई बार पदार्थों की प्रतिपत्ति होजाने का प्रापादन 
किया जाना पद के लिये भी लागू होजाता है, कारएणा कि एक वाक्य मे पड़े हुये दु+रे, तीसरे भ्रा।द 
पदो करके श्रपने निज श्रर्थ का तो प्रतिपादन किया ही जाता है, साथ में पहिले आ्ौर उत्तर-वर्त्ती 
पिछले पदो के श्रथों का भी प्रतिपादन होरहा है। अन्यथा यानी दूसरे आदि पदो करके पहिले, 
पिछले, पदार्थों की प्रातपत्ति करा देना यदि नहीं माना जायगा तो उन पहिले पिछले, पदार्थों करके 
उस दूमरे या तीसरे पदार्थका एकान्वय होजाना नहीं बन सकेगा ज॑सा कि श्राप प्रभाकर मीमासको ने 
कहा था, म्रत कई बार पदार्थोको प्रतिपत्ति होजाने का प्रसंग डट गया। फिर झपने ऊपर भी आ्राये 
हुये दोष को भोले वैेयाक रणो पर ही क्यो लगाया जाता है ? यानी अपने और दूसरों के ऊपर भी 
श्राये हुये दोष तो गुरा स्वरूप होजाते है, यदि मुख के ऊपर ऊची उठी हुई नाक सब मनुष्यों के 
उभर रही है। तो नाक का ऊँचा उठा रहना गुण ही समझा जायेगा, तभी तो लोक में नाक उठी 
रहने को बडाई या प्रतिष्ठा का बीज समझा गया है । 

गम्यमानेस्तैस्तस्यान्वितत्व॑न पुनरभिधीयमप्तानेरिति चेत्‌ स किम्रिदानीमभमिधीय- 

मान एप पद स्थार्थों न गम्यमानः ९ तथोपगसे कथमन्विवाभिधानं ९ जिचज्धितपदस्य परदातगा- 
मिप्रेयानां गम्पयमानानामविषयत्वात्‌ तैरन्वितस्य स्वाथर्य प्रतिपादने सामर्थ्यामावाव | 


पंचम-प्रध्याये २८७ 


प्रत्र यदि ग्रह मोमांसक यों कहे कि प्रभिधा वृत्ति से नहीं कहे जा रहे किन्तु प्र्थापत्त्या 
सम्बन्ध मिला कर यो ही जान लिये गये उन पहिले पिछले पदार्थों करके उमर उच्चारितर दूमरे, तीसरे, 
झ्रादि पद के भ्रभिधा वृत्ति से किये गये श्र्थका अन्वय होजाना हम मानते हैं, किन्तु फिर कहे जा रहे 
पहिले, पिछले, पदो के शक्यार्थों के साथ द्वितीय पद का अन्वय नही है, क्पीकि द्वितोय पद का उच्चा- 
रण करते समय पहिले पिछले पद नहीं बोले जा रहे हैं, तिस कारणा कई बार पदो के प्रभिधावत्ति 
द्वारा किये जा रहे श्रर्थों की प्रतिपत्ति का प्रसग यह दोष हम प्राभाकर मीमासको के ऊपर नहीं लगता 
है, यो कहने पर तो भ्राचायय कहते है, कि क्यो जी ! क्या शब्दों से इसी ग्रवसर पर कहा जा रहा वह 
ग्रथ ही क्या पद का भ्रथ समभा जायेगा ? शक्यार्थ सम्बन्ध रूप लक्षण वृत्ति से या साहित्य वालो 
के यहा मानी गयी व्यजना वृत्ति से भ्रथवा अन्य ज्ञापक चिन्हों करके ग्रव्यभिचरित समझा दिया गया 
गम्यमान भला पद का अर्थ नहीं माना जायगा ? वताग्रो । 

यदि उक्त प्रसग को टालने के लिये मीमासक तिस प्रकार पोच सिद्धान्त को स्वीकार कर 
लेंगे तब तो पहिले पिछले होरहे प्रन्य पदो के अ्रथों के साथ अन्वित हो रहे स्वकीय प्र्थ का उच्चाय- 
माण पद करके कथन किया जाता है, यह प्रभाकरों का भिद्धान्त कंसे रक्षित रह सकेगा ? क्योकि 
अब तुम्हारे विचार ग्रनुसार वतंमान काल मे बोला जा रहा विवक्षित दूसरा पद बेचार। भ्रन्य पहिले 
तीसरे ग्रादि पदो के श्रभिधेय होरहे किन्तु इस समय प्रर्थापक्ष्या जाने जा रहे स्वकोय झनभिषेय प्रथों 
को कध्रमपि विषय नही करता है। श्रत द्वितीय पद के भ्र्थ को उन पहिले पिछले पदार्थों के साथ 
ग्रभिधेय होकर अन्वय प्राप्ति ही नही है प्रभिघेय पदार्थ को अनभिषेय श्रर्थों के साथ स्वकोय श्रर्थ का 
प्रतिपादन करने में सामथ्यं नहीं मानी गयो है. शक्ति से बाहर कोई पदार्थ किसी छोटे से छोटे कार 
को भी नहीं कर सकता है। श्रव बताग्रा अन्वित का ग्रभिधान कहा रहा ?। 

यदि पुनः पदानां द्वी व्यायारों स्वार्थाभिव्राने व्यापार: पदार्थान्तरे गमकन्वव्या- 

पारश्च तदा रथ न पदार्थप्रतिपत्तिराव॒त्या प्रसज्यते ? पदव्यापारात्‌ प्रतीयमानस्य गम्यमान- 
स्यापि पदायत्यादमिधीयधानाथवत्‌ । न च पदव्यागरात्‌ प्रतीयमानोथों गम्यभानों युक्तः 
कश्चिदेवाविशेषात । 

यदि प्राभाकर मीमासको का फिर यह मन्तव्य होय कि पदों के दो व्यापार हुश्ना करते हैं 
एक स्वकीय पध्रर्थों को कहने मे भ्रभिधान व्यापार है और दूसरा प्रन्य अगले, पिछले, पदो के श्रर्थों मे 
गमक होजाने का व्यापार है तब तो हम जन कहते हैं कि इस प्रकार वाचकत्व और गमकत्व दो 
व्यापारो के होते सन्‍्ते वही दोष यानी आवृति से पदार्थों की प्रतिपत्ति होजाने का प्रसग भला क्यो 
नही लग बंठेगा ? क्योंकि भ्रन्य पदों का अभिधेय और इस पद के व्यापार से प्रतीयमान हो रहा 
सनन्‍्ता गम्यमान भो तो इसी पद का अर्थ है जैसे कि उच्चायेगाण पद का अभिधावृत्ति द्वारा कहा 
गया प्र्थ, इस, विवक्षित पद का झ्र्थ माना जाता है जब कि पद के व्यापार से दोनो प्र्थ समान रूप 


२८८ इलोक-वातिक 


से प्रतीत किये जा रहे हैं तो किसो ही ग्रर्थ को प्रभिधावृत्ति द्वारा कहा जा रहा मानना धर दूसरों 
को यो ही गम्यमान मान बंठना यह विना कारण विभाग कर देना उचित नही है क्योंकि दोनों 
थ्र्थों मे कोई अन्तर नदी दीखता है। जो जिस पद से अर्थ प्रतीत होता है 4ह निविशेष होकर उसका 
झर्थ मान लिया जाय, ऐसी दशा में मीमासको के ऊपर वही कई बार पदार्थों की प्रतिपत्ति होजाने 
का दोष तदवस्थ रहा । 
स्थान्मत, पदप्रयों गः प्रेक्लावता पदाथग्रतिपत्यर्थों वाक्याथश्रतिःस्‍्तययों वा ।क्रयेद १ 
न ताबन्पदार्थप्रति स्यथस्तस्य प्रवत्तिहेतु-्ब'भाबात्‌ | कः पिकः ९ को किल इत्यादि केश्लपद- 
प्रयागस्य थि वाक्य थी ते नेमित्त-व ते कः 5 उच्यते ? कौोफिल 3च्यते इति प्रतीते 
यदि तु वक्वावप्रति्तव: उंद॒अयागस्‍्तद। वद॒प्रयागानतर पदथ प्रतिपत्ति साक्षादुभवतीति 
तत्र पदस्याभधघानव्यावार; पदांतराथस्याएि प्रांत सत्त८ तरस प्रयोग।त्‌ नत्र गमकर- व्य'पार इति | 
यदि कोई प्रभाकर «नुयायी मामासक वादा अपने मच्तव्य को स्थिर रखन के लिये यो 
विवार चलावे कि हिताहित विचार का रखने वाले प्रयाक्ता पुरुष करके किया गया पदों का प्रयाग 
बया केवल पदों के प्रर्थ की प्रपिपत्ति कराने के लिये किया जाता है ” प्रथवा कथा पदो का प्रयोग 
भला वाक्य के प्रथ की प्रतिपत्ति कराने के लिये किया गया है ? बताओ प्रथम पक्ष अनुसार पदार्थ 
की प्रतिपांत्त के लिये तो पद का प्रयाग करना सार्थक नही है क्योंकि प्रयाजनाथी पुरुष के प्रति केवल 
देवदत्त पद या अकेले अम्याज पद का अर्थ जञाव हाजावा अवुत्त का हतु नहीं होपाता है, केवल गो 
पदको सुनकर उसके श्रर्थका जानने वाले पुरुषकी कही भी अ्रवृत्ति या ज़िद्त्त होना नही देखा जाता है 
पिक क्‍या है ? काकिल है, 'पच्रत्तिि, पाक करोति” इत्यांद स्थनोपर केवल पदका प्रयोग किया गया है 
बह भी वाक्यार्थ की प्रतिपात्त कराने का निमित्त है तभा भले हा कुछ प्रवृत्ति करलो जब कि पिक क्या 
है ? यो प्रश्न कहा जाता है तो पिक का प्रर्थ कायल कह दिया जाय, इस प्रकार प्रतं ति हो रही 


दीखती है । 
भावार्थ-'वनप्रिय परभूत कोकिल पिक इत्यपि” इस ग्रमरक्रोष की कारिका को सुनने 


पर भ्रथवा कोकिल, पिक-पदवाच्य या, इह सहकारतरौ मथुर पिक्को रौति इत्यादि स्‍्थलो पर कोष, 
झ्राप्तवाक्य, प्रसिद्ध पद सन्निधाल, इनसे पिक पदका कोयल ग्र्थमे शक्ति ग्रह होजाता है जो कि शक्ति 
ग्रह व्याक रणोपमानकोषाप्तवाक्याद व्यवहारतशच, वाक्‍्यस्य शेषादूविवतेवं दन्ति सान्निष्यत, सिद्धपद- 
स्य वृद्धा । ऐसा ग्रन्थों मे कहा गया है भ्रतः अकेले पद की श्रवस्था मे भो उपस्कारो द्वारा वाक्यार्भ 
बना लिया जाता है, केवल यद तो किसी काम का नही है । भ्रब द्वितीय पक्ष अनुसार पद का प्रयोग 
करना यदि वाक्‍्यार्श को प्रतिपत्ति कराने के लिये माना जाय तब पद के प्रयोग के भ्ननन्तर ही पद के 
प्रर्थ मे तो ताक्षात्‌ यानो श्रव्यवहित रूप से पतिपत्ति हाजातो है इस कार य॒ पदके उस श्रर्थ मे तो 
पद का प्रमिधान व्यापार है भोर प्र्णाउत्पा जानने याग्व पदाथान्तर को 'यो प्रतिपत्ति कराने के खिये' 


ईचम-प्रंध्यीर्य श्दह 


उसका प्रयोग किया गया है प्रर्त. उस पदान्तर के अर्थ मे शमकपन का व्यापार है यो अ्रनेक पदों से 
भ्रन्वित होरहा हो शब्दार्थ हुआा प्रर्थावू-हमारे मत प्रनुसार जो प्रत्येक के दो व्यापार माने गये हैं 
वही बात भविद्ध होगई । पद श्रपने निज ग्रर्थ को भ्रभिधाव त्ति से कहता है भौर दूसरे पदों के गम्यमान 
श्र्थ को अ्र्थापक््या समभाता रहता है यहा तक प्राभाकर मीमासक अपने मत को कहकर समाप्त 
कर चुके हैं । 
तदप्यमत, पादप इति पदस्य प्रयोगे शांखादिभद्थस्येव प्रतिपत्तिस्तदर्थाब्च प्रति- 
पन्‍नातिष्ठत्यां दिपद्वाच्पम्य स्थानाधर्थस्य सामथ्यतः प्रतीतेस्तत्र पदस्य साक्षादृब्यापारामावा- 
दूग कत्वायोगा[त्‌ तदर्थस्येत्र तद्गमकस्वात्‌ | परपरया तस्य तत्र व्यापारे लिगवचनस्य लिंगि- 
प्रतिपक्तों व्यापारोस्तु। तथा सति शब्दमेवानुम।नश्ञान मवेत्‌ | 
झब अभाचाये कहते हैं, कि वह मीमासकों का मन्तव्य भी प्रशसनीय नहीं है क्योकि “पादा- 
म्या पिबतीति पादप.” पादप इस पद का प्रयोग करने पर शाखा, डाली, पत्ता भ्रादि के धारी पशर्थ 
की ही प्रतिपत्ति होजाती है, पुन. जान लिये गये उस शाखादि वाले अर्थ से तिष्ठति, कम्पते, आदि 
पदों से कहे गये “ ठहर रहा है” या “कम्प रहा है” इत्यादिक श्रथों की तो कहे बिना यो ही सामथ्यं 
से प्रतीति कर ली जाती है, उस ठहरने श्रादि श्रर्थों में वृक्ष इस पद का कोई साक्षात्‌ रूप से व्यापार 
नही है म्रत: पादप पद उस ठहर रहा प्रादि ग्रथ॑ का गमक नही होसकता है, वस्तुत' वह पादप 
शब्द तो उसके वाच्यार्थ होरहे वृक्ष श्रथ का ही गमक होसकता है प्रथवा उन स्थान या कम्प स्वरूप 
प्र्थों के लिये तिष्ठति कम्पते, ग्रादि पद ही उपयोगी है, शाब्दबोध की प्रक्रिया मे ग्रनुमान प्रमाण 
के विक्रिया का प्रवेश करना उसी प्रकार शोभा नही देता है जैसे कि खीर मे दाल का चमचा इुवा 
देना नही रुचता है, ग्रत. पदो के दो व्यापार मानना अमुक्त है । 
यदि मीमासक उस स्थानादि श्रथ मे इस वृक्ष पद का परम्परा करके व्यापार मानेंगे 
यानी वृक्ष शब्दसे शाखा भादि वाले ग्र्थंकी प्रतिपत्ति होजाती है.पुन. बृक्षकी प्रतिपत्ति से कम्प,ठहरना 
ध्रादि अथों की प्रतियत्ति कर ली जाती है, यो कहने पर हम जन कहते है, कि तत्र तो हेतु के प्रतिपा- 
दक वचन का भी लिग से ज्ञय होरहे साध्य की प्रतिपरत्ति कराने मे व्यापार होजाझ्ो श्ौर तंता होते 
सन्‍्ते सभो परार्थानुमान स्वरूप ज्ञान बेचारे शाब्दबोध बन बेठेगे जा कि इष्ट न. है । बेशेषिक भी 
“शब्दोपमानयोनेव पृथवप्रामाण्यमिष्यते, प्रनुमानगतार्थत्वादिति वंशेषिक मत', इस प्रकार शाब्द बोध 
का प्रनुमान में प्रन्तर्भाव भले ही कर लें किन्तु शाब्दबोध में अनुमान का गर्भ होता कथमप नही 
मानते हैं, पांच या छ' प्रमाणो को मानने वाले मीमासक तो बाब्द प्रमाण मे भ्रनुमान का अन्तर्भाव 
कभी नहों करेंगे, प्रत: भिन्‍न भिन्‍न वाचक पदो की हो न्‍्यारे २ स्थान अ्रादि ग्रथों को कहने में शक्ति 
प्रानी जाय | प्राभाकरों के यहा भप्रन्वित पदों का भ्रभ्िधान करना वाक्य माना गया किसी को ठीक 


जंधा नहीं | 
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लिंगवाचक। च्छन्दाल्लिगस्य प्रतिपत्त: सेव शाब्दी न पुनस्तन्प्नतिपन्नषु लिंगाद- 
नुमेयप्र तिपत्तिर तिप्रसंगादिति चेत्‌, तत ए. पादपशब्द/स्स्थानाथप्रतिपत्तिभवंती शाब्दी मा 
भृत, तस्याः स्वार्थ प्रतिपत्तावेत् पर्यव सितस्वाल्लिगशब्दवत्‌ । ु 
यदि पूर्व पक्ष वाला यहाँ यो कहे कि लिंग को कहने वाले शब्द से तो ज्ञापक हेतु की ही 

प्रतिपत्ति होती है, भ्रतः वह केवल लिंग की 3ी प्रततिपत्ति झाब्दवोध कही जायेगा किन्तु फिर परार्था- 
नुमान करने वाले पुरुष के उस प्रतिपत्ति हो चुके लिग से अ्रनुमान करने योग्य साध्य की प्रतिपत्ति तो 
शाब्दबोध नहीं होसकती है. क्योकि भ्रतिप्रसंग होजायगा | यानी चक्षु श्रादि इन्द्रियों से उपज रही 


प्रत्यक्ष प्रतीति भी शाब्दबोध बन बैठेगी । 
यो कहे तब तो हम जैन कहते है, कि तिस हो कारण से यानी अपने नियत वाचक शब्द 


करके नियत भ्रर्थ का ही शाब्द बोध मान लेने से पादप शब्द से वृक्ष प्रर्थ को प्रतिपत्ति तो शाब्दबोध 
होवे किन्तु वृक्ष शब्दसे स्थान,कम्प,ग्रादि भ्रथोंकी प्रतिपत्ति होरही शब्दजन्या नही मानी जाप्रो क्योकि 
वृक्ष पद तो अपने निज भ्रर्थंकी प्रतिपत्ति करानेमे ही चारो श्रोरसे भिडरहा चरितार्थ होरहा है,जँसेकि 
परार्थानुमान करने वाले श्रोता को लिग का वाचक डाब्द केवल ज्ञापक हेतु को ही कहेगा साध्य को 
नही । हाँ पुन व्याप्ति को ग्रहण कर चुका या नहो ग्रहण कर चुका पुरुष भले ही अनुमान ज्ञान को 
उठावे भ्रधवा नही उपजाबे, लिग वाचक शब्द को इससे कोई प्रयाजन नही है, भ्रत श्र्थापत्या गम्य- 
मान होरहे अर्थ को शब्द का वाच्यार्थ मत कहो 'वक्षस्तिष्ठति कानने कुसुमिते बृक्ष लता सश्रिता 
वृक्ष याभिहतो गजो निपतितो बृक्षाय देह्य>जलि । वृक्षादानय मश्जरी कुसुमिता वृक्षस्य शाखोन्नता, 
वृक्ष नीडमिद कृत शकुनिना हे वृक्ष कि कम्पसे ।” यहा स्वकोय प्र. को कहने के लिये सभी वाचक 
पदो के कण्ठोक्त करने की आवश्यकता है। भ्रत जब उपज रहे विनश रहे पूर्वापर पदो का श्रन्वय ही 
नही होसका तो भ्रत्विताभिधान पक्ष कहा ठहरा ? । 
केथमेव गम्यमानः शब्दस्यार्थः स्पादिति चेत्‌ु, न कथमपरीति कश्चितू, तस्यापि 
वाक्यार्थावसायो न शाब्दः स्थात्‌ गम्यमानस्थाशब्दाथत्वात्‌ वाच्यस्येब शब्दाथत्वज्ञानाव । 
झ्रन्वितािधान वादी प्राभाकार पण्डित पूछता है, कि इस प्रकार स्वकीय श्रथ की प्रति- 
पत्ति कराने में ही शब्द यदि तत्पर रहेगा तो बिना कहे ही उपस्कार या भ्रर्थापक्ष्या जान लिया गया 
प्र्थ भला शब्द का ज्ञय अर्थ किस प्रकार होसकेगा ? बताग्रो | यो कह चुकने पर इस तर्क का कोई 
मध्य में कूद कर यो उत्तर दे देते है कि वाचक शब्द से किसी भी प्रकार गम्यमान ध्रर्थ की प्रतिपत्त 
नही होसकती है| झाचाय कहते है, कि शीघ्र उत्तर देने वाले उस विद्वान “के यहा भी पूरे वाक्य के 
पर्थ का निर्णय करना बेचारा संकेत ग्रहण-पूर्वक शब्दों से ही उपजा नहीं हो सकेगा क्योकि गम्य- 
मान हो रहे भ्र्थ तो शब्द का वाच्यार्थ नही माना गया है। शब्द के द्वारा प्रभिधान बृत्ति से वाज्य 
किये गये भ्र्ण का ही शब्द कर के झ्ञय होरहे भ्र्थ रूप से परिज्तान किया गया है । 


बेंजम-अध्याय २६१ 


प्र्थातृ-वाक्य के क्रम से उच्चारे गये या मीमासको के मत गम्रनतुसार क्रम से प्रकट किये गये 
शब्द सभी एक ही काल में तो सुने नहीं जा सकते हैं। झ्रागे पीछे के उच्चारे गये शब्दों का भ्रन्वय 
करना ही पड़ता है, कही कही तो “पृष्पेम्य.” कह देने से ही स्पृहयति क्रिया को बिना कहे हो जान 
लेना पडता है “गगाया घोष.” का श्रर्थ तीर शब्द के बिना ही 'गगा के तीरमे' घोष करना पडता 
है, किसी इलोक में क्रिया का उच्चारण नही मिलने पर किया से कर्ता का झाक्षप कर लिया जाता 
है, क्वचित्‌-कर्ता से क्रियाको गम्यमान कर लेते हैं, दर कहने पर पिधेहि पद का अध्याहार होजाता 
है, "गौ वही क:, प्रन्‍्न॑ वे प्राणा.,, पितरो, श्वसुरौो,, अथवा “गच्छ गच्छसि चेत्‌ कान्त पन्थान, सन्तु 
ते शिवा: | ममापि जन्म तत्र व भूयाद्यत्र गतो भवान्‌” भ्रादि स्थलोपर लक्षणा, प्रास्त्ति, ब्यंजना, उप- 
चार श्रादि प्रक्रिया श्ननुसार जो गम्यमान भर्थ किये जाते हैं,बे कश्चित्‌ विद्वान॒ुके मत श्रनुसार बावथार्थ 
नही समझे जासकेगे | 
दयोत्यविषयभृतयोरपि वाच्यत्वात्‌ शब्दमूलत्वात्‌ वाक्यार्थातवोध!। शाब्द इति 
चेतू, तत एबं गम्पमानोथः शब्दस्पास्तु, पादपशब्दोच्चारणानंतर शाखांदिमदर्थप्रतिपचिव- 
त्त्स्थानायथस्पापि गतेरिति स एवावृत्त्या पदा्प्रतिप त्षप्रपंंगोौन्वितामिधानवादिन: पदस्फोट- 
वादिवत्‌ । 
यदि कोई विद्वान यो कहे कि स्थात्‌, एब, च, चेतु, ग्रादिक निपात शब्दों को कोई कथंचित्‌ 
अ्रवधा रण, समुच्चय, पक्षान्तर ग्रादि भ्र्थों का वाचक नही मानकर उन शप्रर्थों का ्योतक स्वीकार 
करते हैं, “द्योतकाइच भवन्ति निपाता:” ऐसा वचन है। “'स्यादस्ति जीव'” यहाँ प्रस्ति धाब्द का प्रर्थ 
हो कथचित्‌ प्लस्ति है फिर भी स्पाद्वाद नीति मे कुशल नही हो रहे प्रतिपाद्य के लिये प्रयोक्ता को स्थात्‌ 
शब्द कहना ही पडता है यो द्योत्य भी शब्द का श्रर्थ माना जाता है, इसी प्रकार कही विषय भूत यानी 
साध्य हो चुका श्रर्थ भी दाब्द का वाच्य मान लिया जाता है, जैसे कि श्रनुक्त मतिन्नान में बिना कहे 
ही शब्दो के भ्र् ज्ञात कर लिये जाते हैं । लक्ष्यार्थ या व्यग्यार्थ भी शब्दों द्वारा कहे गये हैं', प्रतः 
वाक्य के प्रर्थ में पड़े हुये द्योत्य श्रौर बिषय-भूत ग्र्थ भी शब्द को मूल कारण मान कर ज्ञात हुये 
होजाने से शब्द के वाच्य समभे जायेंगे तब तो उच्चायमाण छाब्दो से ही 'प्रध्याहा र, उपस्का र, स्म- 


रण, लक्षणा, व्यंजना, सकेत-स्मररणा, अझ्राकाक्षा, पभ्रादि भनुसार हुभ्ना वाक्‍्यार्थज्ञान शाब्द ही कहा 
जायेगा । 


यों कहने पर तो प्रत्विताभिधान-वादी प्राभाकर कहते हैं, कि तिस ही कारण यानी द्योत्य 
या विषयभ्रूत को भी दाब्द का वाक्य मान्य कर लेने से भ्रथपिस्या था उपस्कार द्वारा जाना सया गम्य- 
मान प्रर्थ भी शब्द का वाच्यार्थ होजाभों ऐसो दशा मे पादप शब्द के उच्चारशा पश्चात्‌ हुई शाखा 
पत्ता पश्रादि वाले प्रर्थ की प्रतिपति के समान ठहर रहा, कम्प रहा, भप्रादि श्र्॒थों की भी बिना कहै ही 
क्षप्ति होजाबगी । झब ब्राचारय कहते हैं। कि यो इस कारण प्रन्वितामिधानवादी पण्डित के ऊपर 


२९३ श्लोक -बाहिक 


वही दोष कई वार प्रावृत्ति से पदार्थों की प्रपिपत्ति होते रहने का प्रसग प्राजावेगा जैसे कि बरणों 
से भ्रभिव्यग्य होरहे पद-स्फोट, को कहने वाले वादी वैयाकरणा पण्डित के यहा आश्ृत्ति से पदार्थों की 
प्रतिपत्त होजाने का श्रसग पूर्व में मीमासको द्वारा दिया जा चुका है। श्र्थातु-तथा सत्यावृत्या सत्या 
पदार्थ भ्रतिपत्तिप्रसग भ्रादि ग्रन्थ से जो प्रापने कहा था उसका प्रतिफल तुम भी भेलो। 
कि च, विशेष्यपद॑ विशेष्यविशेषशस।मान्येनान्वत॑ विशेषशविशेषेश वामिधत्ते 
तदुभयेन वा ? प्रथमपश्च विशिष्टवाक्याथ्थप्रतिपस्तिविरोधः । परापरविशेषण विशेध्यपद प्रयोगा- 
सदबिरोध हति चेत्‌, तहिं-अभिहितान्वयप्रसंगः | 
अन्विताभिधान वादी प्राभाकर को दूषण देते हुये हम जैनो को एक बात यह भी कहनी है 
कि “देवदत्त गामम्याज शुक्ला दण्डेन” ऐसे प्रयोगो मे शुक्ला विशेषश से युक्त होरहा गा यह विज्वे- 
ध्य पद क्‍या सामान्‍य रूप से शुक्ल विशेषण से अभ्रन्वित होरहे गाय नामक विश्ेष्य को कह देता है ? 
झ्रथवा गा यह विशेष्य पद क्या विशेष ( खास ) विशेषणा से ग्रन्वय प्राप्त होचुके गाय विशेष्य को 
कह रहा है ? कि वा विशेष्य पद उन सामान्य स्वरूप और विश्वेष स्वरूप दोनो रूप विशेषणों करके 
प्रन्वित होरहे विशेष्य गाय का कथन करता है ? बताझ्नो । ग्रन्विताभिधान-वादी यदि पहिला पक्ष 
ग्रहणा करेगे तब तो वाक्य द्वारा सामान्य विशेषरासे युक्त होरहे विशेष्यकी प्रतीत होगी । उस वाक्य 
के द्वारा किसी प्रतिनियत विशेषण से विशिष्ट होरहे अथ की प्रतिपत्ति होने का विरोध होजायेगा 


जैसे कि सूखा, रूखा, सामान्य भोजन करने वाला पुरुष विशिष्ट हो रहे छत्तीस भोजनो का भोगी नहीं 
कहा जा सकता है । 


यदि वे प्राभाकर पण्डित यो कहे कि विशेषणो के उत्तरोत्तर विशेष भ्र शो को कहने वाले 
विशेषण वाचक १दो और इने गिने पर झ्रपर विश्ेष्य को कहने वाले विशेष्य पद का प्रयोग कर देने 
से उस विदिष्ट वाक्याथ की प्रतिपत्ति होजाने का विरोध नही आता है | यो कहने पर तो हम जन 
कहेगे कि तब तो तुमको शब्दों करके भ्रभिधावृत्ति द्वारा कहे जा चुके ही श्रर्थों के साथ अन्य पदार्थों 
के प्रन्वय करने का प्रसग प्मावेगा, ऐसी दक्षा मे प्राभाकरो के यहा स्वार्थ के साथ शब्द का अ्रभ्रिधान 
व्यापार होरहा भौर पदानौरो के भ्र्थ के साथ गमकत्व व्यापार होरहा सन्‍्ता शभ्रन्वितपना रक्षित 
नही रह सका प्रत्युत भाट्टो का प्रन्विताभिधान-वाद सिद्ध होगया । 


द्वितीयपत्ष पुनः निश्चयासंमबः प्रतिनियतविशेषणस्य शब्देनानिर्दिष्टस्य स्वोक्त- 

विशेष्येन्वयसंशी तेविशेषण[तर।ण। मपि सम्भवात्‌ । वक्तुर भिप्रायात्‌ प्रतिनियतविशेषण स्य तत्ना- 

न्वयनिर्णय इति चेन्न, यं प्रति शब्दंच्चारणं तस्य तदनिर्णयादात्मानमेव प्रतिवक्तः शब्दो- 
व्चारशानयक्यात्‌ | 

भ्राचाय कहते हैं कि वे प्राभाकर पण्डित यदि दूसरा पक्ष ग्रहण करेंगे यानी किसी विशेष 

बविशेषशणा से ध््वित होरदहे विशेष्य वाचक शब्द द्वारा कहा जाना इष्ट करेंगे, तब तो छिर वाक्‍्या् 


पंजबभ-प्रध्याव रश्३ 


का निर्शय करना प्रसम्भव है क्योकि “वृत्तिवाचामपरसहशी” | एकीभाव स्तोत्र ) वचनो की वृत्ति 
दूसरो के सरश हुआ करती है। इसका प्रभिप्राय यह है कि ज॑से हृष्टान्तमे हेतु के साथ साध्य की व्या- 
प्ति क। ग्रहए कर प्रनुमाता पुरुष प्रन्य स्थानों पर उस हेतु के सहुश दूमरे हेतुप्रो को देशकर पुन 
उस दृष्टान्त में वर्त रहे साध्य के सहश हो रहे सजातीय साध्य का परिज्ञान कर लेता है “ व्यक्तिरुण 
च निदर्शन सामाग्येन तु व्याप्ति. ( परीक्षामुख ) | इसी प्रकार व्यवहार कालमे शब्दके साथ वाच्या्थ 
का सकेत ग्रहणाकर शब्दबोद्धा पुरुष श्रन्य स्थलोपर ततृसह॒श शब्दोकों सुनकर उस सकेत ग्हीत वाच्यार्थ 
के सजातीय वाच्यार्थों की प्रहिर्पत्ति कर लिया करता है. हेतु द्वारा यदि विशेष साध्य का अनुमान हो 
जाना माना जायेगा तो तुशा-सम्बन्धी या पत्तो-सम्बधी भ्रग्नि विशेष को साधने वाले सामान्य धूम 
हेतु के ममान वह हेतु भी व्यभिचारी बन बंठेगा इसी ढंग श्रनुसार सामान्य निरूपक शब्द करके भी 
यदि विज्ञेष वाच्यार्थों को प्रतिपत्ति बो जायेगी तो शुक्ल घोड़ा कहने के लिये प्रयुक्त कर दिये 
प्रश्व वाब्दके समान वह शब्द भी अतिप्रसग दोषवाला होजायगा | अ्रदव शब्दसे कक॑ ( ब्वेताश्व ) नही 
कहा जाना चाहिये, विशेष वाचक शब्द यदि विशेष को भी कहे तो सामान्य रूप से ही कहते हैं । 

बात यह है कि शब्द की वाचकत्व वा सूचकत्व शक्ति का उल्लघन नहीं किया जा सकता है 
श्री प्रकलक देव महाराज ने भ्रष्टशनी मे कहा है कि शब्दस्य वचन-सूचनसामथ्यं-विशेषानतिलड्नातु 
सकेतानुभिवानेषि कत्‌ करमंणो शक्त्यशक्त्यो रन्यत रव्यपदेशाहंत्वादयो दा रुवजले खनवत्‌, भ्रत.द्वितोय पक्ष 
प्रनुसार विशेष का निशाय करना असम्भव कहा गया है क्योकि प्रतिनियत हो रहे विशेषण का जब 
दब्द के द्वारा निरूपण ही नही किया जा चुका है तो स्वय विशेषवाचक गा इस शब्द से कहे जा चुके 
सास्नादि वाले गोपिण्ड नामक विशेष्य मे अ्रन्वय होने का सशय खडा रहता है कि जो गौ कही जा 
रही है वह धौले रग से विशिष्ट है ? भ्रथवा क्या काले, पीले, आ्रादि रंगो से युक्त है ? कुछ निर्णय 
नही हो पाता है जबकि भ्रन्य काले, पीले, क्पिलत्व, मु डत्व, आदि विज्षेषणों की भी सम्भावना पायो 
जाती है जैसे कृष्ण, नील, पीत, आदि विशेषण किसी भी शब्द से निर्दिष्ट नहीं किये गये है उसी 
प्रकार विशेष होरहे किसी ( खास ) शुक्ल विशेषएण का भी किसी शब्द से कण्ठोक्त नहीं किया ग्रया 
है। यदि तुम यो कहो कि वक्ताके हादिक अभिप्राय से वहा विशेष्य-वाचक पद में अन्वय कर वाक्य 
का निणय कर लिया जाता है। ग्रन्थकार कहते हैं कि यद तो नही कहना क्याकि जिस श्रोता के भ्रात 
हाब्द का उच्चारण किया गया है उस मन.-पर्यय ज्ञानी तही हो रहे श्रोता को वक्ता के उस्त भ्रभिप्राव 
का निणय नही होपाता है यद्यपि वक्ता को स्वयं भ्रपने अभिप्राय का प्रत्यक्ष ज्ञान है किन्तु स्वय प्रपनी 
झात्मा के प्रति हो तो वक्ता के द्वारा शब्द का उच्चारण किया जाना व्यथ है । 

स्वय भ्रपना गाना या स्तोन्न पाठ या मत्रपाठ का श्रावसप्रत्यक्ष करने के लिये भले ही कोई 
रसिक या पुथ्यार्थी पुरुष शब्द का उच्चारण करे किन्तु स्वय को शब्दबोध करने के लिये काई ठलुआा 
नही बंठा है जो कि वाचक दाब्दो का उच्चारण करता फिरे, प्रत्युत वक्ताका ज्ञान ता वक्ता के उच्चारे 


रशर इलोक-बातिक 


गये शब्दों का कारण है प्रपने बाप कोही बेटा बनाना प्रनुचित है हाँ वक्ता के शब्द श्रोता के ज्ञान 
में निमित्त कारण पड जाते हैं, झ्त विशेष हो रहे विशेषशो मे ग्रन्वित हुये विशेष्य को विशेष्य वाचक 
पद नहीं कह सकता है, झन्विताभिधानवादी श्रपने पक्ष को लौट! लेवें। 
तृतीय" थे तु उमयदापानुषग । 

तीसरे पक्ष में तो दोनो दोषों के होजाने का प्रसग भ्राता है 'प्रत्येक यो भवेद्‌ दोष उभय., से 
कथ नहि” भ्र्थातू- सामान्य और विशेष दोनो होरहे विशेषशा से प्रन्वित विशेष्य को यदि विशेष्य पद 
का वाच्य माना जायेगा तो विशिष्ट वाक्‍्यार्थ की प्रतिपत्ति होनेका विरोध श्रौर निशचयास भव ये दोनो 
दोष प्राकर खडे होजाते है, भ्रत ग्रन्विताभिघान-वादी के यहाँ गा इस विशेष्य पद के शुक्ल इस विशे- 
षशा की विशेष अझवस्- या सामान्य प्रवस्था-भ्रनुसार भ्रत्वितपन का प्रयोग निणशय नही हासका है । 


एतेन क्रिय'सामान्येन क्रियाविशेषेश तदुभयेन वान्वितस्य साधनमाभान्यस्यामि- 


धान निरस्तं । 

विशेष्यके ऊपर तीन ढगो से उठाये गये विशेषणा के श्रन्त्रित होने करे इस ख्वण्डन ग्रन्थ करके 
प्रन्विताभिधान-वादी प्राभाकारो के इस निरूपण का भो निराकरण कर दिया गया समझ लो कि 
जैसे गा इस पद को शुक्ला इस विशेषर की श्राकाक्षा होने पर अश्रन्व्रित करने के लिये तीन विकल्प 
ढठा कर श्रन्वित होजानेका खण्डन कर दिया गया है उसी प्रकार गा इस साधन-सामान्यका श्रभ्पाज 
क्रिया के साथ श्रन्वय करने के लिये आ्राकाक्षी होने मे तीन विकल्‍प उठाये जाते है, गा इस कम हारक 
के वाचक पद करके क्या क्रिया सामान्य से अ्रन्वित हो रहे गाय कम का अभिधान किया जता है? 
या गा पद करके क्रिया-विशेषसे अभ्रन्वित होरहे साधन-सा मान्य का निरूपण किया जाता है ? श्रथवा 
क्या क्रिया के झाकाक्षी माने गये गां इस कर्म-का रक द्वारा क्रिया-सामान्य गाय का निरूपण किया 
जाता है ? बताओ । प्रथम पक्ष प्रनुसार क्रिया सामान्‍य से भ्रन्दय्य मानने पर विशेष क्रिया से सहित 
होरहे विशिष्ट वाक्यार्थ की प्रतिपत्ति नही होसकेगी क्योकि क्रिया-वाचक पद करके सामान्यक्रिया 
की ही प्रतिपत्ति हुई थी ऐसी दह्ा मे विशेष ढगसे घेरलेना रूप क्रिया की प्रतिपत्ति कथमपि नही हो 
सकती है। साम.न्‍्य रूप वस्त्र कह देने से ऊन का श्र खरला या लाल पगड़ी नही समर ली जाती है 
सामान्‍य गमन कह देने मात्र से नाचना, उछलना, दौडना, नही उक्त हो जाता है “ भ्रमण रेचन 
स्यन्दनोध्व॑ज्ज्वलनमेव च , तियेंग्गमनमप्यत्र गमनादेव लम्यते ।” यह प्रमाण देना व्यर्थ है। द्वितीय 
पक्ष ग्रहणा करने पर वही विशेषण विशेष्य से विशेष्य का प्रन्वय मानने पर आया हुशभ्रा निश्वय के 
प्रसम्भव होजाने का दोष यहां भी लग बंठता है जब कि क्रिपा-वाचक शब्द ने शब्द-शक्ति का 4ति- 
क्रमणा नही करते हुये क्रिया-विक्षेपतों कहा ही नही है । दो मल्‍लो की केवल लड़ाई का निरूपण करने 
पर यदि श्रोता उनके दाव, पेच, या अन्य शारीरिक विशेष क्रियाप्रो को बिना कहे यो ही समझ बैठे 


बंचम-प्रव्याय २६१ 


तो यह श्रोता की अ्रनधिकार चेष्टा है। व्यर्थ भ्रधिक्त बोल कर दूसरे का माथा पचाना जैसे दोष है 
उसी प्रकार नही कही गयी यहा बद्दा हो व्यर्थ था प्रसदुभमूत बातोको समझ कर ग्रपना मस्तिष्क नष्ट 
करना उससे भो बढा हुमा दोष है। जैन सिद्धान्तमे द्वव्यहिसासे भावहिसाका तीब पाप माना गया है। 
तृतीय पक्ष श्रनुसार दोनों दोष लागू होजाते हैं प्रतः कारक- सामान्य का तोनो विकल्पों मे क्रिया से 
भन्वितपना नहीं ज्ञात किया जा सकता है,ऐसी दशा मे प्राभाक रोके भ्रन्विताभिधानवादकी युष्टि नही 
होसकी, पदो का परस्पर मे अन्वय होचुकना कष्ट-साध्य विषय होगया । 


क्रियायाश्च साधनसामान्येन साधनविशेषेश्ञ तदुभयेन वान्विताया; प्रतिपादनमा- 
ख्याते न प्रस्याख्यात ततो न ॒प्रतिपाधबु द्वाउन्बितानां पदार्थानाममिधान प्रतीतिविरोधातू । 
प्रतिपादकबुद्धी तु तेषा मन्वितत्वप्न तिपत्ता वषि नान्विता मेघन सिद्धि स्तत्र तेषां रेणाविहिताना- 
ननन्‍्वयात्‌ । 
तथा इसी प्रकार क्रिया-वाचक “पम्याज,, इस आ्राख्यात पद करके भी साधन-सामान्य या 
साधन-विज्लेष झ्रथवा उन दोनों ही करके भ्रन्वित होरही मानी गई क्रिया का प्रतिपादन किया जाना 
तीनो विकल्‍पो मे निराक्ृत कर दिया गया है। भ्रर्थात्‌ृ-प्रभ्याज इस क्रिया-पद को गा या देवदत्त इन 
करमें-कारक या कतृ'कारक पदो का झाकाक्षों होने पर प्रथम पक्ष भ्रनुसार साधन-सामान्य करके 
झन्वित होरही क्रिया का आख्यात शब्द द्वारा प्रतिपादन करने मे विशिष्ट वाक्यार्थ को प्रतिपत्ति होने 
का विरोध दोष उपस्थित होजाता है । द्वितीय पक्ष प्रनुसार साधन-विशेष करके भ्रन्वित हो रही क्रिया 
का प्राख्यात शब्द द्वारा प्रतिपादन मानने पर वाक्य।र्थके निश्चय का असम्भव होजाना दोष तदवस्य 
है तथा साधनसामान्य और साधन-विशेष इन दोनो से प्रन्त्रित हो रही क्रिया का ग्राख्यात शब्द करके 
प्रतिपादन करना इस तीसरे पक्ष मे उभय दोष का प्रसम प्राता है, यो प्रार्यात पद करके तीनो 
विकल्पो मे किया के प्रतिपादन होते रहने का प्रत्यार्यान कर दिया जा चुका है । 


तिस कारण सिद्ध हुआ कि प्रतिपादन करने योग्य श्रोता की बुद्धि मे अन्वित होरहे पदार्थों 
का भ्रभ्तिधान नही होसकता है जंसा कि प्राभाक रोने मान रक्खा है क्योकि इसमे प्रतीतियो स विरोध 
पाता है, हाँ प्रतिपादक वक्ता की बुद्धि मे तो उन प्नन्वित होरहे पदार्थों के भ्रन्वित होने की प्रतिपत्ति 
होनेपर भी कोई प्राभाकरों के भ्रन्विता भिधान की लिद्धि नहीं होपाती है, कारण कि प्रतिपादक की 
उस बुद्धि मे दूसरे से कहे जा चुके उन पदार्थों का ध्न्वय नही होरहा है । प्रतिपादकके लिये किसीने 
छब्द बोले द्वी नह है दुधरों बात यह है हि प्रतिपादक को बुद्धि मे पदो का प्रस्वय होते भो वह 
गीता के काम का नही है। एक बात यह भो है कि पद के प्र्शमे उत्पस्त हुआ ज्ञान यदि वाक्य के 
प्रथ॑ का निणंय करा देवेया तो चश्चु, रसना. प्रादि इन्द्रियों से उत्पन्न हुप्रा रूप, रस, झ्रादि का ज्ञान 
भला ब्रन्श का ध्ध्यदसायों क्यो नहीं होजाय ? ! 


२६६ इलीक-वातिक 


अरब इस पर तुम यो कहो कि गध, स्पर्श पभादि का साक्षात्‌-कर्ता न होने से रूप ज्ञान ये 
की ज्ञप्ति नही करा पाता है, अभ्रत: कोई दोष नही है, तब तो पदो से उत्पन्न हुमा पदार्थ का ज्ञान भी 
वाक्‍्यार्थका प्रकाशक नही होओ, ऐसी दक्षामे श्रन्तिताभिधान-वा दियो के यहां पदार्थज्ञान किस प्रकार 
वाक्यार्थ का भ्रध्यवसायी होगा ? । चक्षु प्रादि का जैसे गन्ध झ्रादि मे ज्ञापकत्व सम्बन्ध निर्खीत नहीं 
है उसी प्रकार पद का वाक्‍्यार्थ के साथ वाच्यवाचक सम्बन्ध नही निर्णीत होने से पद ढी वाक्‍्यार्थ 
को कहने मे सामर्थ्य नही है, भरत. प्राभाकरों का अन्विताभिधान पक्ष ठीक नही है इससे तो भाट्टों का 
प्रभिहितान्वयवाद हो कुछ भ्रच्छा जचता है । 
अत एथामिहितान्वयः श्रयानित्यन्य, तेष।मप्यभिदिताः पद्॒थों। शब्दांतरेशान्ती- 
या बुद्बूथा वा ? न ता4द यः पत्त;, शब्दान्तरस्याशेष द।थ!वषयस्य कस्‍्यविदनष्टेः | द्वितीय- 
पद्ष तु बुद्धर॒त्र वकक्‍्य स्पान्न पुनः पदान्‍्य4, तता ब!क्याथप्रतिपत्त: । 
इस ही कारण से यानी प्राभाकरों के ग्रन्विताबिधान पक्ष मे कुछ प्ररुचि होने के कारण 
यह प्रभिहित पदार्थों का भ्रन्वय होजाने से हो हमारा ग्रमिहितान्वथ-वाद श्रंष्ठ है. प्रथम ही पदो 
करके स्वकीय स्वकोय पदार्थ कह दिये जाते है, प*चात्‌ू--उनका प्रन्व॒य कर वाक्‍्यार्थ बोध कर लिया 
जाता है, इस प्रकार काई भ्रन्य विद्वान भट्टमतानुयायी कह रहे है। भावार्थ--मोमासको के भट्ट, प्रभा- 
कर, श्र मुरारि, ये तीन भेद हैं, शाब्दबोध के विषय मे भट्ट श्रौर प्रधाकरा का मन्तव्य न्यारा न्यारा 
है। प्रभिहितान्वय-वादी भट्ट हैं, और भ्रन्विताभिधान-वादी प्रभाकर हैं, रोटी से दाल खाना या 
दाल से रोटी खाना स्‍्रौर खाकर पढना या पढ़ कर खाना तथा धर्म के लिये जीवित रहना या जोवित 
रहने क लिये धम सेवन एवं झ्राराग्य लाभ कर चुका पुरुष व्यायाम करता है, या व्यायाम कर चुका 
पुरुष प्रारोग्य लाभ करता है, तथैव द्रव्य कर्मोका उपाजन कर चुका जीव भाव-कर्मों का करता है, या 
भाव-कर्मों को कर चुका जीव द्रव्य-कर्मो का उपाज॑न करता है । इन विषयों में ज॑सा स्त्रल्पया 
प्रधिक ग्न्तर हे, उसी प्रकार गअ्भिद्वितान्वय और अन्विताभिधानमे थोडो विश्येषता है,कहे जाचुके पदो 
करके भ्रमिधावृत्त या भ्रपनी भ्रपनी योग्य लक्षण[वृत्ति द्वारा उपस्थित किये गये श्रथोंका ग्रन्वयकर जो 
वाक्‍्यार्थ-बोध होना मानते है वे प्राचीन नेघा।यक या भाट्ट तो प्रभिहितान्वय-वादी है। प्रथम ' देवदत्त 
गामम्याज शुक्ला दण्डन” इस वाक् के प्रत्यक यद का अर्थ पदों करके कह दिया जाता है, पश्चात्‌ 
तात्पय॑ नामक बृत्ति के वश से उन अभिहित प्रर्थों का ठीक ठोक श्रन्वय कर श्रोता को वाक्‍्यार्थ 
का शाब्दवोध होजाता है। तात्पय बृत्ति को मानने वाले नेगरायिक पुन. तीसरी व्यजना दूसि को 
प्रभीष्ट नही करते है, “घट कराति” इस वाक्य का अर्थ ता घट मे वत रहे कर्मपन के अ्रनुक्ूल क्रिया 
करना सम्रक जाता है, तहाँ घट पद का अर्थ घड़ा है मौर अमृ प्रत्थयका प्रर्थ कर्मपना है, वतना 


यद्या किसो का भ्रथ नही है, फिर भा तात्पव-वश्ध से इत धद प्रोर कृति के अस्॒र्ग-मुद्र करके कह 
प्रधिभास-जाता हैं । 


पृच॑म॑-प्रै -यै।ये ९९७ 


प्रतः अभिधा या लक्षणा द्वारा पदो करके पहिले कहे जा चुके पदार्थों का पुन: प्रासत्ति, 
योग्यता, आलाकाक्षा, तात्पय भ्नुसार भ्रन्वय कर शाब्दबोध करना यह भाद्टो या जरन्तैयायिकों के 
यहां झ्रभिश्ितान्वय की अन्वर्थ संज्ञा की गयी है। दूसरे गुरु जी माने गये प्रभाकरों का यह श्रभ्िप्राय 
है, कि प्रन्वय स्वरूप वाक्‍्यार्थ को ममभझाने में भी पदो को शक्ति मानी जाय जैसे कि भ्रत्मिधा या 
लक्षणा वृरति द्वारा पदों की स्वकीय स्वकीय प्रर्थ का कथन करने मे शक्ति मानी गयी है, क्योकि 
व्यवहार करके श्रन्वित हारहे ही वाक्यार्थका पदों करके उपस्थापन किया जाता है, पदार्थों के प्रन्वित 
प्र्थ मे ही सकेत-ग्राही पुरुष को शक्तिग्रह हुम्ना है, 

उसको स्पष्ट यो समभिये कि एक स्थल पर उत्तम प्रयोजक बृद्ध और मध्यम प्रयोज्य 
बुड्ढ़ा तथा तीसरा दो वर्ष का बालक बंठा हुआ है, भ्राज्ञा देने वाले उत्तम बृद्ध ने देवदतत तामक 
मध्यम बुड्ढे को कहा कि * है देवदत गाव को लाग्ो” उस वाक्य को समझ कर देवदत्त बुड्ढा बेचारा 
सीग सासना वाली व्यक्ति का उपधित करदेता है! निकट बंठा हुझ्ला बालक उस चेष्टा करके उस 
वाक्प्र को गाय को ले झ्ाना है, इस अर्थ मे बोधकता को ज्ञात कर लेता है। परचात्‌- उत्तम चुड़ढे ने 
देव दत्त को कहा कि * गौ को ले जाग्रो ग्रौर घोड़े को ले जाड्रो” ऐसा प्रयोग होने पर गाय का ले 
जाना ग्रौर घाड़े का ला देना देख कर वह बालक अन्वय व्यतिरेकों करके ऐसी पद-शक्ति का निशंय 
कर लेता है कि कारक पदको शक्ति तो क्रिया पदके प्रथ॑ंस भ्रन्वित होरहे कारक श्र॒थंको समभानेमे है, 
प्रौर क्रिया पद की बाचकत्व शक्ति उन कारक पदोके भ्रथोंसे श्रन्वित होरही क्रिया को समझाने मे है । 
तिस हो कारण सकेत ग्रहएा कर चुके बालक या किसी भी अन्य भाषा का अध्ययन करने वाले जीव 
को प्रयाग काल में पहिले से ही परस्पर भ्रन्वय प्राप्त कर चुके पदार्थों को बुद्धि उपज जाती है, 
क्योकि शाब्द बोध के प्रथान बीज हो रहे सकेत ग्रहण को करते समय परस्पर प्रन्वित होरहे पदो के 
कथन अनुसार ही शक्तिग्रह हुआ था, उस सतान प्रतिसन्‍्तान से प्राप्त होरही टेब का परित्याग नही 
किया जा सकता है, भ्रत गौरब भले हो होजाय अन्वय ( वश ) के भ्रश छुटते नही हैं, पहिले से ही 
प्रन्वित हो रहे क्रिया कारकों का बोध उपजता है, पश्चात्‌ क्षक्तिग्रह हांता है। व्यवहार काल मे विशेष 
पदो की ।नकटता होजाने से तात्पर्य वृत्ति अनुसार भगले, पिछले, पदों को स्मृति कर श्रन्वित होरहे 
पदा के प्भिधान प्रनुसार शाब्दब्रोध होजाता है। पहिले पद प्रन्वित होकर भ्रन्वित पदार्थों को कहते 
हुये वाक्यार्थ को समभा देते हैं, इस कारण भन्विताभिधान-वादी प्राभाकारोका ग्रन्विताभिधान प्रन्व- 
थंतामा है । 

इस प्राभाकारो के सिद्धान्त मे भट्टो को यह भअ्रस्वरस दीखता है कि भ्रन्वित होकर भ्षक्ति 
मानने पर भी प्राभाकारों को अम्वय विधेष को श्रवगति करने के लिये भ्राकांक्षा, योग्यता, झ्रादि 
काररु भवश्य स्वीकार करने पड़ेंगे । उन ही क्लृप्त हो रहे प्राकांक्षा झ्रादि से कार्य चल जाता है, घत्त; 


दे 


रेह८ इसीक-वातिक 


प्न्वित होरहे ही पदार्थों का प्नभिधान किया जाना पक्ष सुन्दर नही है। प्रकरण में यह कहना है, कि 
प्रतिपाद्य या प्रतिपादक को बुद्धि मे अभन्वित होरहे पदार्थों का भ्रभिषान प्रतीत नही हो रहा है, हां 
प्रभिहितो का प्रन्वय कुछ प्रतीत होता है, इस भ्रवसरको श्रच्छा पाकर भट भ्रन्य विद्वान भट्ट बोल उठे 
हैं कि झ्रापको धन्यवाद है, अभिहितान्वथ पक्ष अच्छा है । 

अब झाचाय॑ कहते हैं, कि उन भट्टानुयायी पण्डितो के यहाँ भी ' देवदत्त गामभ्याज शुक्ला 
दण्डेन” इम प्रयोग मे देवदत्त श्रादि पदो करके कहे जा चुके पदार्थ क्या अन्य किसी एक शब्द करके 
परस्सर अन्वित कर दिये जाते है ? श्रथवा कया वे परदर्थ श्रोता की बुद्धि करके ही परस्पर में अ्रन्वित 
यानी श्वृज़लाबद्ध कर लिये जाते है ” बताओ इन मे पहिला पक्ष तो ठीक नही है क्योकि सम्पूर्ण 
पदार्थों को विषय करने वाले किसी एक अन्य शब्द का दृष्ट नहीं किया गया है, श्रर्थात्‌-वाक्य में 
पड़े हुये सभी कारकवाची या क्रिया वाची शब्द नियत जडे हुये है, प्रभिहित पदार्थों के भ्रन्वय मिला 
देने का कारण होरहा कोई शब्द जाना नही जाता है, हाँ द्वितीय पक्ष का अवलम्ब लेने पर तो बुद्धि 
ही बाक्य पडता है, भ्रनेक पद तो फिर कथमपि वाक्य नहीं हो सकते है, क्योकि उस बुद्धि से ही 
बाक्यार्थ की प्रतिपत्ति हुई है, पदों से नही । भाट्टों के यहा अभिहितान्वय करने वाला पदार्थ तो 
बुद्धि ही नियत रहा । 

ननु पदार्थम्योपेक्षाबुद्धिसंतिधान।त्परस्परमल्वितेम्यो वाक्याथप्रतिपत्तः परंपरया 

पदेम्य एवं भावान्न ततो व्यतिरिक्त वाबपमस्तीति चेत्‌, तह प्रक्ृतिप्रत्यपेम्य प्रक्ृतिप्र त्यवार्था: 
प्रतीयंते ते्पापेक्|बु द्धेसनिधान[दन्यान्यमन्वितेम्यः पदथत्रतिपत्तिरिति प्रकृत्यादिव्यतिरिक्त' 
पदमपि मा भूत, प्रकृत्यादीनामन्वितान/ममिधान वामिद्वितातामल्वये उदाथप्र तिपत्तिसिद्धं! । 

भाट्टों को ओर से स्वपक्ष का भ्रवधारण किया जाता है, कि आसत्ति, योग्यता, श्राकाक्षा, 
तात्पयें, श्रनुसार परस्पर अपेक्षा रखरहे पदों को भपेक्षाबुद्धि का सन्निधान होजाने से परस्पर मे श्रन्वित 
हो रहे पदार्थों से जो वाक्यार्थ की प्रतिपत्ति हुई है, उस वाक्यार्थ ज्ञान उत्पत्ति सच पूछो तो परम्परा 
करके पदो से ही हुई है, क्योकि पदो से ही पदार्थों की प्रतिपत्ति होते हुये वाक्यार्थ ज्ञान हुआ था ग्रतः 
उन पदों से भ्रतिरिक्त कोई बुद्धि या अन्य पद वाक्य नही समझा जाय । यो कहने पर हम जेन कहेगे 
कि तब तो प्रकृति या प्रत्ययों से जा प्रकृति और प्रत्ययो के भर्थ प्रतीत होरहे है वे ही तो भ्रपेक्षा बुद्धि 
का सन्निधान होजाने से परस्पर मे अन्वित होरहे उन प्रकृति और प्रत्ययो से उपज रहे पदार्थ की 
प्रतिपत्ति हैं, इस का रण प्रकृति, प्रत्यय, भ्रादि से भिन्न कोई पद भा नहों होग्नो क्योकि प्राभाकरो के 
मतानुसार प्रथम से ही प्रत्वित होचुके श्रकृति श्रादिको के प्र।भधान करने पद अथवा भट्ट मतानुसार 
प्रथम से ही स्वकीय भ्रर्ण सहित कह्टे जा चुके प्रकृति आदिको का अस्वय क्र लेने पर पदार्थ की 
प्रतिपत्ति होना प्रसिद्ध है । न्‍ 

प्र्यातू-माष्टो द्वारा बुद्धि से श्रतिरिक्त पदों को हो वाक्य मानने का रक्षा को जायेगी दो 


सेंचम-प्रध्याय २९६ 


प्रकृति भ्रादिक से भिन्न पद की भी रक्षा नही होसकेगी साथमे मीमासको में गुरु मान लिये गये प्रभा- 
कर जी का मत भो श्रच्छा जंचने लग जायेगा | यहा पर वही क्रिवदस्ती चरितार्थ होजाती है, कि गुरू 
बन कर बिल्ली ने सिंह को कई विद्याये या कलाये सिखाई' किन्तु प्रवसर पड़ने पर शिष्य से अपनी 
रक्षा करने के लिये वृक्ष १९ चढ जाने को कला नही सिखाई। परिशेष मे प्रभाकर वो मीमासकों के गुरु 
ही ठहरे जब पदों से भिन्‍न कोई वाक्य नही तो प्रकृति, प्रत्ययो से भिन्‍त कोई पद भी कैसे माता जा 


सकता है ? 
पद के भ्रश होरहे प्रकृति और प्रत्यय भी तो प्रपने न्‍्यारे न्यारे ग्रर्थ को कहते हैं, अपत्य, 


भव, भ्रादि भ्रर्थों को प्रण्‌ प्रत्यय कहता है, सु का श्रर्थ कर्ता या एकत्व होजाता है, भू, पच्‌, प्रादि 
प्रकृतिया, भवन, पाक प्रादि श्रर्थों मे प्रवत्त रही हैं, श्रत भट्टो का सम्प्रदाय श्रष्ठ नही जचता है। 
जिससे प्राभाकरो के सम्प्रदाय को ठेस दी जा सके । 

बात यह है,कि वेशेषिको के यहा गासत्ति ज्ञान,योग्यता शञानओकाज्ञा ज्ञानो को गाब्दबोध का 
कारण माना है, कोई कोई तात्पर्य ज्ञान को भो शाब्द-बोध मे कारण स्वीकार कर लेते है. मीमासक 
और साहित्यज्ञ विद्वानों का भी कुछ न्यून भ्रधिक ऐसा ही श्रभिप्राय है, मम्मट भट्ट कवि ने स्वकोय 
काव्य प्रकाश ग्रन्थ मे “तात्पर्याथोपि केषुचित्‌', इसके विवरणा मे भ्रभिहितान्वय वादी श्र भ्रन्विता- 
भिधानवादियों का यो मत दिखलाया है, कि श्राकाक्षा, सन्निधि, और योग्यता के वश से ग्रभिधाबृत्ति 


या लक्षणादृत्ति द्वारा कहे चुके पदार्थों का समन्वय करने पर वाक्यार्थ प्रतीत किया जाता है, यह अधि- 
हितान्वयवाद है. और प्रथम से ही श्रन्वित होरहे पदों का वाच्य ही वाकक्‍्यार्थ है, यह प्रन्वितामिधान 
वाद है, 'आाकांक्षासन्निधियोग्यता-वशात्‌ वक्ष्यमा एरूपाशा पदाना समन्‍्वशे तात्पर्याथं विशेषवपु: प्रप- 
दार्थ प्रपि वाक्यार्थ: समुल्लसति इति अ्रभिहितान्वववादिना मत वाच्ष्य एवं वाक्‍्यार्थ: इति भ्रन्विता 
भिधानवादिन '” 
प्रभिप्राय वही है, कि भ्राकाक्षाज्ञान श्राद को कारण मानतेहुये प्रभिधा या लक्षणाबृत्ति 
करके पहिले कहे जा चुके पदों का अन्वय करना भट्टो का मत है। प्रौर उक्त क्रम प्रनुसार पहिले 
अन्वित होचुके पदो का भ्रभिधान होना प्राभाकारो का मन्तव्य है। खाये जा चुके को चाबना या चाबे 
जा चुके को खाना शअथवा श्रद्धान किये जा चुके श्र का तत्व ज्ञान करना या तत्व-ज्ञान किये जा चुके 
पथ का श्रद्धान करना इसी ढगो से उक्त मतो मे थोड़ासा भन्तर है, जो कि गम्भीर पर्यवेक्षण करने 
वालो को भास जाता है । 
वेशेषिकोके यहा इन श्राकाक्षा झ्रादिके लक्षण यो किये गये हैं,पासत्तिका लक्षण “सन्निधान तु 
पदस्यासत्तिरुच्यते” है, जिस पद के भ्रर्थ को जिस पद के भ्रर्थ के साथ भ्रन्वय होना भश्रपेक्षित होरहा 
है, उन दोनों पदों की ग्रन्तराल रहित होकर उपस्थिति होजाना ग्राससि है, “पदार्थ यत्र तद्दला योग्य- 
ता परिकीतिता” एक पदाबंमे दूसरे योग्य पदार्थ का भ्रविरोधी सम्बन्ध योग्यता कहा जाता है "“मत्य- 


१०० इलाक-वदाधतिक ह 


देश बिना यस्याननुभावकता भवेदाकाक्षा” जिस पद के बिना जिस पद को प्रन्वयबवोध कराने की 
ध्ंमुभावकता नही होपाती है, उस पद की उस पद के साथ प्राकाक्षा मानी जाती है, जैसे कि कारक 
पद को क्रिया पद की झाकांक्षा है. “वक्‍्तुरिच्छा तु तात्पय परिकीर्तितं” वक्ता की इच्छा तो तास्पयं 
माना गया है। तथा जाति भ्रौर झ्राकृति से विशिष्ट होरही व्यक्ति स्वरूप पदार्थ के साथ पद का 
वाच्य बाचक सम्बन्ध तो अ्रभिषा शक्ति है, श्रन्वयानुपपत्ति या तात्पर्यातुपपत्ति से सम्भाथ्य ब्र्थ का 
शकक्‍य प्रथ के साथ सम्बन्ध होजाना लक्षणा है! 

प्रकरण मे यह कहना है, कि पदों से भिन्‍न यदि कोई वाक्यार्थ नही है, तो प्रक्ृति, प्रत्ययो 
से निराला कोई पद भी नहीं है, भट्ट और प्रभाकर दोनो के विचार श्रनुमार पदार्थ की प्रतिपत्त 
होजाना सध जाता है भिन्‍न भिन्‍न थ्रोताग्रो को भ्रनेक प्रकार शाब्दबोध होरहे है, कहा तक सूक्ष्मता 
को विचारोगे, व्यर्थ का अ्डवगा लगाना प्रनुचित है 

स्यान्मत पदमेव लोके वेदे वाथ-प्रतिपत्तये प्रयोगाह न त केवला प्रकृति; प्रत्ययो 

वा पदादपोद्धत्य तद्व्युत्पादनाथ यथाकथ्थ॑चित्तद्िधानात्तसय॒तस्तदभावः । तठदृक्त । अथ- 
गौरित्यत्र कः शब्द: ? गकारौकारविसजनीया इति मगवानुपतरप इति । यथेव ही वर्शोनंण: 
प्रकल्पितमात्राभेदस्तथा गौरिति पदमप्यनशमयोद्धुत्य गकारा दिभेद स्वथप्रतिपत्तिनि।मत्त नव - 
सीयते इति | 

यदि मीमासको का यह भी मन्तब्य होग् कि लोक मे श्रथवा वेद मे अ्र्थ की प्रतिपत्ति कराने 
के लिये पद का ही प्रयोग करना योग्य है, केवल भू पच्‌, देव, घट, आदि कोई प्रकृति श्रथवा सु, तिप्‌, 
भरा, झ्ादि कोई भी प्रत्यय त्तो प्रकेली नही बोली जा सकती है, हवा पद से वे प्रकृति, प्रत्यय, विकरण, 
उपसर्ग, श्रादिक यद्यपि प्रभिन्‍न हैं फिर भी उस पद की व्याकरणा शास्त्र द्वारा निष्पत्ति कराने के 
लिये या बालको को व्युत्पत्ति कराने के लिये जिस किप्तो श्रकार उन केवल प्रकृतियों या केवल प्रत्यय 
को कह दिया जाता है| अ्र्थात्‌-पच्‌ धातु से तिप्‌ प्रत्यय लगाकर शप्‌ विकरशा करने पर पचति पद 
साधु बन जाता है। “'राज्ञ' पुरुष ” ऐसा विग्रह्‌ किया पुन' षष्ठी तत्पुरुष समास करते हुये विभक्तियो 
का लोप कर परचात्‌ मृत सशा कर सु विभक्ति लाकर राजपुरुष बना लिया जाता है । “सत्य शब्द 
संघातयो:” या स्तृत्र भ्राच्छादने धातुसे डट प्रत्यय कर पुन: टित्वात डी प्रत्यय कर स्त्री शब्द निष्पन्न 
होजाता है| इत्यादि व्यवस्थायं व्याकरण छास्त्र की प्रक्रिया प्रनुसार मात्र व्युत्पत्ति करा देने के 
लिये हैं, वस्तुत विचारा जाय तो शब्द प्रथमसे ही भ्रतण्ड होकर सिद्ध हैं पाषाणमे उकेरी गई प्रतिभा 
के भर गोपाग कोई न्‍्यारे न्यारे बना कर नहीं जोड दिये जाते हैं 

झाप जेनो के यहाँ भी गुणनन्दि प्राचार्य ने जनेल्द्र प्रक्रिग मे मिह॒धिकार का प्रारम्भ करते 
हैंथे ७ भ्रथ भवामीत्येवमादिकस्य सामान्याकारेश लोके प्रसिद्धे रनुत्पादविगमात्मकत्वादनित्यतामबल- 
स्वमभानस्यान्वाद्यानाय. विशेषाकारेश करणुसन्निपातोपनीतोत्पादविंगमात्मकट्वादनित्यता मादप्रान- 
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स्पोत्पत्तये च॒ प्रकृत्यादिप्रक्रिावतारों व्यवहारस्पार्थकालकारकसम्प्रतिपत्तये व्याख्येय” ” यह बहुत 
झच्छा कह दिया है| बौद्धो या नेयायिकोके एक क्षण भर दो क्षर तक वर्त रहे क्षशिकत्व तथा मीर्मा- 
सको के नित्यत्त एकान्त का प्रस्याख्यान कर दब्दो मे कथचित्‌ नित्यत्वानित्यत्व को घटित कर दिया 
है ! भ्रव्युत्पत्ति पक्ष और व्यु पत्ति पक्ष मे वस्तुत विचार करने पर पहिला पक्ष ही प्रधान माना गया 
है, फिर भी भ्रन्त प्रवेश रूप व्युत्पत्ति वराने के लिये वेयाकरणो ने प्रकृति, प्रत्यय. श्रादि की प्रक्रिया 
को दर्शाया है श्रनादिसिद्ध वीजमत्र मे अ्रनन्त शक्ति है, उतनी शक्ति कृत्रिम मत्रों मे शब्दों के 
नही है। पाणिनि श्रादि वेयाकरणो ने भी “ रमन्‍्ते योगिनो$स्मिन्‌ रमु-घन्र-सु ” यो व्युत्पन्न किये 
गये राम शब्द की प्रपेक्षा प्रव्युत्पनन राम गब्द की ग्त्यधिक शक्ति स्वीकार की है। 

कृत्रिम सौन्दर्य को भरकर म सौन्दय की छटा जीत लेती है, वन की शोभा उपवन मे नही है 
देवदत्त का निष्प्राण चित्र ग्रहस्थोचित स्नेह या पुत्रोत्पत्ति का कारणा नही होसकता है। प्रकरण में 
यह कहना है कि बालकों को केवल व्युत्पत्ति कराने के लिये झ्रखण्ड पद में प्रकृति, विकरणा, प्रत्यय, 
प्रादिकी खण्डश कल्पना कर ली जाती है, बस्तुत देखा जाय ता उस सामान्य दृष्टि अभ्रनुसार उत्पाद 
विगम से रहित होरहे “ भवति, देव मुनि ” आदि श्रव्युत्य न प्रखण्ड पूर्णा भ्वरूप, शब्दों की उस 
प्रकृति प्रत्णय श्रादि द्वारा व्युत्पत्ति कर देने का भ्रभाव है, वहीं हमारे य | जैमिनिऋषि प्रणीत मीमा- 
सादशंन के पाचवे सूत्र के श्री शवर स्वामी विरचित भाष्य मे यो कह दिया है कि भ्रब यह बताझो 
कि गौ यो इस श्रनुपर्वी मे क्या शब्द विशिष्ट होरडा हैं इसके उत्तर मे भगवान्‌ उपवर्ष नामक ऋष 
महाराज यो उत्तर कहते है कि गकार, औकार, और विसज॑नीय ये शब्द हैं ये उपवर्ष ऋषि पाणि- 
नीय महा-जके गूरु थे ऐसा कई विद्वानो का मत है श्रस्तु । बात यह है 'कि जिसही प्रकार एक प्रकार 
या क्कार वर्ण नियम करके भ्रशो से रहित है. मात्रा, उदात्त भ्रनुदात्त, ये सब भेद कल्पित है इसी 
प्रकार कई वर्णो का श्ररूण्ड पिण्ड गौ यह पद भी निरंश है केवल कल्पना द्वारा गकार ग्रादि भेद 
का अपोद्धार कर यानी पृथरभाव विचार कर स्वकीय सीग, सास्ना, श्रादि वाले श्रर्थ की प्रतिपत्ति 
का निमित्त हो रहा जान लिया जाता है। यहा तक मीमासक कह चुके हैं । 

तदप्यनालो वितव चन॑, वाक्यस्यत्रं ताज्लिकर भिद्धस्तदुव्यत्पादनाथ ततोपोद्ध॒त्य पदा 
नाप्मुपदेशाद कयम्यव लाके शास्त्र गथप्रतिपत्तये प्रयोगाहेनवात्‌ | तदुकत। " द्िधा केशि्चिन्पदं 
मनन चतुर्धा पचधापि वा अप दुधुस्यव वाक्यरेभयः प्रकृृतिप्रत्ययादिति”! ततः प्रक्ृंत्यादिम्यों 
वयवेम्यः कथंचिद्श्नममिन्न च पर प्राती तिकमम्यु गंतब्यं न पुनः सवंध।नंश ३ण+ सद्ग्राहका- 

मावात्‌ । तदृत्पदेस्यः कथंचिद्भिश्षम भिन्न च वाक्य प्रतीतिपदमास्कंददूपगम्यतां | 

प्रब झाचाये कहते हैं कि मीमासको का कथन भी नही विचारा जा चुका निरूपशा मात्र 
है क्योकि इस प्रकार तो वाक्य का ही वास्तविकपना सिद्ध होता है, उस वावय के झर्थकी ही व्युत्पत्ति 
कराने के लिये उस वाक्य से प्रपृथक पदों के पृथरभाव की कल्पना कर पदों का उपदेश कर दियाग्या 
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है। सत्य बात यह है कि लोक मे श्रथवा शाम्त्र में अर्थ की प्रतिपत्ति कराने के लिये वाबय ही प्रयोग 
करने योग्य है, अ्रकेला पद कुछ भी व्युत्पत्ति नही करा पाता है। मीमासक जेसे वर्ण को श्रनश मानते 
हुये पद को भी निरंश स्वीकार कर लेते हैं इसकी अपेक्षा वाक्य को ही निरश स्वीकार कर लेना 
प्रच्छा जचता है भ्रर्थमे प्रवृत्ति या निवृत्ति होजाना वाक्य द्वाराही सपाद्य का है वही ग्रन्थोमे यो कहा 
ज्ञा चुका हैं कि किन्‍्ही पण्डितो ने पद के दो भेद कर दिये है '' सुप्तिडन्त पद ” देव सर्वस्मे, नद्या, 
झादि सुवन्त विभक्ति याले और पचति गमिष्यति, पिपठिषतु, श्रादि मिड्त या तिडन्त विभक्ति 
वाले यो दो प्रकार पद है किन्ही विद्वानों ने पदो के चार प्रकार भेद किये हैं नाम, ग्राख्यात, निपात, 
कर्मप्रवचनीय, ये चार भेद है जिन, चन्द्र, गगा, ज्ञान विद्वस, ख्रज, भ्रायुष नदी, नीलोत्पल, साध, 
झादि शब्द तो नाम पद हैं । 

पचति, क्रीणाति, पिपतिषति, रोरुच्यते, बोभोति पुत्रीयति कण्डयति पराजयते, उपरमति 
उच्यते, नीयते, स्थालीपचर्ति प्रादिक शब्द भ्राख्यात पद है । अहो ई उच्चेस नज्म, ग्रादिक निपात 
पद हैं, लक्षणबद्योतक अनु श्रधिकद्योतक उपलक्षणाद्योतक प्रति, परि आादिक निपात ही क्मंप्रवचनीय 
इस सज्ञा को धार लेते हैं। श्रथवा कोई कोई पद को पाच प्रकार भो स्वीकार करते है ५दो के उक्त 
चार भेदो मे प्र, परा, उप, सम्‌, भ्रादि उपसर्ग नामक भेद को बढा देने पर पाच प्रकार के पद सम 
लिये जाते हैं, जा।त शब्द गुणशब्द, क्रियावाचक शब्द, सयोगी द्रव्य शब्द, समवायी द्रव्य शब्द, कोई 
यो भी वाचक शब्द के पाच भेद कर लेते है पदो के प्रकार कितने भी मान लिये जाओ्नो सिद्धान्त का 
विरोध नही प्राना चाहिये । 

बात यह है कि कि ज॑से अ्खण्ड पद मे से प्रकृति, प्रत्यय, विकरणा, प्रादि का पृथर्भाव 
कल्पित कर लिया जाता है उसी प्रकार श्रख॒ण्ड वाक्य से पृथग्भाव की कल्पना कर ही क्रियापद, कार- 
कपद, न्यरे न्‍्यारे गढ लिये जाते हैं तिस कारण सिद्ध होजाता है कि पद ज॑से स्वकीय भ्रवयव होरहे 
प्रकृति, प्रत्यय आागम,गश्रादि कल्पित खण्डोसे कथचित्‌ भिन्न है कथचित श्रभिन्न है,प्रतीतियोके श्रनुसार 
निर्णीत कर लिया गया ऐस। पद स्वीकार कर लेना चाहिये किन्तु फिर प्रकार श्रादि वर्ण के समान सर्वथा 
झ्र'शोसे रहित पद नही माना जाय क्योकि सभी प्रकारोसे श्र श रहित पदके ग्राहक प्रमाणोका प्रभाव है 
तथा उसी पद के समान वाक्य भी अपोद्धुत पदो से कथचित्‌ भिन्‍न श्रौर कथचित्‌ अझ्भिन्‍न होरहा ही 
प्रतीतियो के समुचित स्थान पर भारूढ़ होरहा स्वीकार कर लेना चा्ये, व्यर्थका वागूजाल उपयोगी 
नही है । 

तच्च द्रव्यरूपं भावरूपं वा एकानेकस्वभावं चितितप्रायमिति स्थितमेतच्छम्दवंतः 

पुद्गला इति । शब्दस्य वर्शपदवाक्यरूपस्थन्यस्य च पृद््‌गलस्कन्धपर्यायत्वसिद्धेशाकाशगुगस्वे 
नापमृतंद्रव्यत्वेन स्फोटास्मतया वा विचाय॑माणस्यायोगात्‌ । 
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तथा वह वाक्य द्रव्य स्वरूप और भावस्वरूप यो दो प्रकार का है जो कि एक स्वभाव और 
अनेक स्वभावोके साथ तदात्मक होरहा है। पूर्व प्रकरणों मे बहुत बार हम इसका चिन्तन कर चुके हैं 
यहां प्रकरण बढाना द्विरुक्त, त्रिरक्त पडेगा, इस कारण युक्तियो से यह विद्धान्त अन्न तक व्यवस्थित हो 
चुका है कि शब्द पर्यायवाले पुदुगल द्रव्य हैं। भ्रका र, इकार, टकार, आदि वरुस्वरूप शब्द या शीतल 
श्रयान्‌, जानाति, झ्रादि पदस्वरूप तथा देवदत्त. पठति, जिनदत्तों ग्राम गच्छति, श्रादि वाक्य स्वरूप 
प्रथवा प्रन्य भी मेघध्वनि, समुद्रगर्जन, वादित्रनाद, श्रादि कोई भो शब्द क्यों न होथ उन सभो शब्दा 
को स्कन्ध-आत्मक पुदुगल द्रव्य का पर्यायपना, सिद्ध होजाता है, झ्राकाश का गुण होक रके अथवा अमु- 
त्तद्रव्ययने करके तथा स्फ़ोट-प्रात्मक स्वरूप करके शब्द के विचार किये जाने पर झाकाशगुणत्व 
ग्रादि स्वरूप की घटवता नही होपाती है प्र्थात्‌ृ-बंशेषिकों के मन्तव्य ग्रनुतआर शब्द झ्राकाश का गुण 
नही सध पाया है | शब्दाद्व तवादी या वँषाकरणा के प्रभिप्राय ग्रनुत।र शब्द प्रमृत द्रव्य भो नही 
सध सका है, एवं वेयाकरणों के विचार प्रनुसार शब्द बेचारा ।नत्य निरश, स्फोट-प्रात्मक भी नहीं 
सिद्ध होसका है। 

परमार्थ रूप से विचार होचुकने पर भाषा वगणाय था शब्दयोग्य पुद्गल वगणाये इन 
विज्ेष पुदूगल स्कन्धो की पर्याय हो रहा शब्द स्विद्ध होजाता है, जैसे कि मनुष्य, तिर्यंच, भ्रादि जीवो 
का शरीर आहार वर्गणाम्रो से बनजाता है। तीन लोक मे भरी हुई पुदृगल को सख्यातवर्गणा आदि 
बाईस वर्गणायें श्रोर श्रणुऐ इनमे से किसी का भो वहिरण इन्द्रियापे प्रत्यक्ष नही हापाता है, फिर भी 
कोर, दूध, वायु, जल, इन में हदयमान पग्राहाये पदार्यो मे बहुमाग प्रतानद्रव श्राह्यर वगणाय पायो 
जा रही मानी जाती हैं, इसो प्रकार जगत मे सवंत्र शब्द-परिणति-वाग्य वगणाये भर रहो है, फिर 
भी वक्त के मुख प्रदेश या फोनाग्राफ को चूडा विशालप्रासताद, विद्यु त्ववाह द्वारा शब्दों को ले जाने 
बालो तारो के भ्राधार हारहे पोले खम्भे श्रादि स्थानों पर बहुमाग शब्द योग्य पुदुगल स्कन्धों का 
सदभाव माना जाता है, द्रव्यवाक्ध श्रोर भाव-वाक्‍्य दाता परादुलिक है, उपादान पुदुगल स्कन्धों से 
द्रव्य वाक्य बनाने का ति।मत्त कारण हारहे तव। उत्त वावन्तिराय, वतिन्ञानावरण, श्र तज्ञानावरण 
कर्मो के क्षयोपशम और श्र गोपाग नामकर्म के उदय से आविष्ट हारहे क्रियावान्‌ प्रात्मा के प्रशृत्न- 
विशेष या लव्धि विशेषका भाववाक्‌ या भावव्राक्थ मानते हुये पौदुलिक कह सकते है,बहा तक विस्तार- 
पूर्वक पौदुलिक शब्द का प्रच्छा समर्थंत कर दिया है। 

कः पुनरबन्धः ? पुदूगलपर्याय एज प्रस्तिद्वों येन वैन; पुदुगला एव ह्युरित्यारेका- 
यामिदमाह | 

“शब्दबध” भ्रादि इस सूत्र के “शब्द” का विवरण हो चुका है, अब विनोतशिष्य क्रम प्रनु- 
सार प्राप्त हुये बध् की शप्ति करने के लिये क्‍्राचाय मद़ाराज के प्रति प्रइन उठाता है, कि महाराज 
यंहू बताभ्रों कि वह इससे प्रगला फिर बन्ध क्या है ” जो कि पुदूयल पयाव हो प्रत्िद्ध मान लिया जाये 
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जिससे कि बंध पर्याय वाले पुदुगल द्रव्य ही होसकें ऐसी शिष्य की आकाक्षा प्रवतेने पर श्री विद्यानस्द 
स्वामी इस अगलो वात्तिक हो कहते है | 
बन्धों विशिष्टसंयोगो व्योमात्मादिष्वसंभवी । 
पुदूगलस्कधपर्यायः सकक्‍तुतोयादिबन्धवत्‌॥ 

ग्राकाश, भात्मा, कालाणुयें, श्रादि द्वव्या मे नही सम्भव रहा ऐसा जो विशिष्ट सयोग है। 
जोकि भ्रनेक पुद्गलो मे कथचित्‌ एकत्व बुद्धि का जनक सतग है, वह वध तो पुद्गल स्कन्ध्र की 
पर्याय है, जैसे कि पिसे हुये सतुग्रा, पानी या दूध बूरा ग्रादि का बन्ध होरहा पुगगल को पर्याय है । 

द्रव्ययोर प्र।प्वपू के प्र।'प्तः स भंग से चा।।बतसयुक्तप्र त्यायात्थ्सिद्धर, संयोग 

मंतरंण तस्यानुप त्तेः । प्र-पत्ततः क्ाचत्सयु क्तप्रत्ययो5मिद्धुस्तस्य तत्पृष्ठभा वेबिकल्परू64दिति 
चेत्‌ न, अग्ृददोतलंकतस्था।प प्रतिपत्त; (ब्दया ।4म-4रछ रे (थव्यसायात्मनि प्रत्यक्षे संयुक्त- 
प्रत्ययप्रसिद्ध निविकल्पकप्रत्यक्ष स्य सवेधा ।न२।कृ त्व तू । १थ'दृष्टे कबिन्संयोगे सयुक्ता। कल्पो 
युक्तों नौलगत्ययतत्‌ तस्य।तत्यत्वप्रसग]तू । 4 चाभा+सत्या बाधकाभावात्‌ | 

परस्पर नही मल रहे दा द्वव्वा का अ्रआप्त-वृबक प्राप्ति होजाने को सयोग कहते हैं । 
शरीर के साथ वस्त्र सयुक्त है, दाल म ध्ृत सयुक्त है, ग्रादिक प्रयुक्त द्वव्यों को जानने वाली निर्वाध 
प्रतीनियों से वह सयाग सभा लोकक था शास्त्राय जनो मे आसद्ध हार॥ है, क्योंकि सयो। के बिना 
उस संयुक्त इत्याकारक ज्ञान की उपपत्ति नहा हासकता हैँ। यहा सयाग क्‍या किसी भी ससर्ग को 
वास्तांवक नही मानने वाले बोढ़ों का श्राक्ष प है, कि कही भा प्रत्यक्ष अ्माण द्वारा सयुक्त ऐसे ज्ञान 
होने की सिद्ध नही होरही है, भ्रत. सयो पदार्थ भ्रांवद्ध है, हा वस्तभूत स्वलक्षण भ्रर्थ को ग्रहण 
कर रहे उस ।नविकल्पक प्रर क्ष ज्ञान के प।छ हान वाले अवस्तु-भूतार्थग्र।हा। विकल्पर्तान स्वरूप वह 
सयुक्त प्रत्यय है, एतबता सयोग वास्तविक पदार्थ नही बन, । ग्रन्थकार +हते है,कि यह ता नही कहना 
बयोकि जिस पुरुष ने सकेत नही भी ग्रहण किया है, उत्त प्रतिपत्ता पुरुष को भी शब्द की योजना के 
बिना होरहे त्व और भ्र्थ के निर्णय-प्रात्मक प्रत्यक्ष मे सपुक्त प्रतोति होना प्रसिद्ध होरहा है, बौद्धो 
के यहा माने गये निविकल्पक प्रत्यक्ष का सभो प्रकारो से पूव प्रकरणों मे निराकरण किया जा 
चुका है । 

प्र्थात्‌-प्रत्यक्ष के पीछे हुये निषिषय या कल्पित विषय-वाले माने गये बिकल्पज्ञान द्वारा 
यदि सयोग की प्रतोति भानी जाती तो सकेत ग्रहण करना और सकेत ग्रृहीत हुये शब्दों का सुनना 
प्रावश्यक था, सकेत-गृहीता पुरुष को ही शब्दों के सुने जाने पर शाब्दवोध-भात्मक विकल्पज्ञान हा 
करता है। किन्तु पुरुष मे दण्ड का सयोग स्पशेन प्रत्यक्ष से और भ्रन्य इन्द्रियों से भी सायोग प्रतीत 
होरहे हैं । यहा सकेत ग्रहयय या जब्द को योजना करना नही है । शेय श्र्थों को विकर्पना कर रहे 
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पभ्ीं जॉन सविकल्पक हैं। तथा वौद्धोके यहा निविऋल्प प्रत्यक्ष द्वारा देखे जा चुके पदार्थ में ही पश्चात्‌ 
कल्पनाभो को उठा रहे विकल्प ज्ञान होते माने गये हैं, जब कि कही पर संयोग प्रत्यक्ष द्वारा देख 
लिया जाता तब तो उस सायोगवाले में '' सयुक्त है” यह विकल्प करना युक्त होसकता था जैसे कि 
नील स्वलक्षणा को निविकल्पक प्रत्यक्ष से देखे जा चुकने र पश्चात्‌ '' नीलमिद नील उत्पल ” ऐसे 
विकल्प ज्ञान उठ बंटठते है, यदि विना देखे ही नील का विकल्प ज्ञांन उपज जायगा तो उस नील ज्ञान 
के ग्रसत्यपन का प्रसंग भ्राजावेगा किन्तु वह नील ज्ञान प्रसत्य तो नही है क्योकि इस नील ज्ञान का 
कोई बाधक प्रमाण नहीं है | 

पर्थात्‌-बौद्धों ने तदब्यवस्ााय करके पूर्व ज्ञान का प्रामाण्य व्यवस्थापित किया हे । नील 
स्वलक्षणको जानने वाले निविकल्पक प्रत्यक्ष को प्रामाण्य तभी व्यवस्थित होता है । जब कि उस प्रत्यक्ष 
के पीछे उसी विषय का पभ्रध्यवसाय करने वाला विकल्पज्ञान उपज जाय, एक चन्द्रमामे दो चन्द्रमाको 
जान रहे मिथ्या प्रत्यक्ष के पश्चात्‌ हुये विज्ल्प ज्ञान करके पहिले प्रत्यक्ष का सत्यपना नही व्यवल्थित 
होपाता है ' भ्रत ग्रवाधित यानी सत्य य॒युक्त प्रत्यय से सायोग पदार्थ वस्तुभूत सध जाता है । 

ननु च न संयुक्त प्रव्ययः मन्यम्तद्िषयस्य वत्तिपरिकल्पानवस्थादिदोपदुषितत्वाद- 

वयविप्रत्ययवग्दित्येतदस्ति तद्ठ/धरक | तथा£-सयोगः स्वाश्रये वतमानो य्यकदेशेन ब्त॑ते तदा 
सावयवः स्यात्‌, स्वत्यवेषु च स्वतो मिन्नेषु तस्येकदेशांतरेश वत्तो परापरदे तकररने5१बस्था 
सर्वात्मना प्रस्येक तत्र तस्य वत्तों संयोगानेक्रलप्रमंगध्तथासत्येकेकस्मिन्‌ संयोगे सथोगप्रत्य 
यप्रसंगः । सकूदनेकमंयुक्तप्रत्ययग्रपंगश्च | 

“परतश्यं हि सम्बन्ध सिद्ध का परतत्रता | तस्मात्सवंस्थ भावस्य सम्बन्धो नास्ति तत्वत,” 
इस प्रभिप्राय अनुसार सम्बन्ध को परमार्थ नही मान रहे बौद्ध अपने पक्ष का अवधारर। करते है । 
कि संयोग सम्बन्ध से विशिष्ट होरहे पदार्थ का ज्ञान ( पक्ष ) सत्य नही है, ( साध्य ) उस ज्ञान के 
विषयभूत होरहे संयोग को बृत्ति विकल्प, प्रनवरस्था, द्रव्यस्थुलता, साधारणात्व, उपकार्य उपकारक्ष 
भावधारा झ्रादि दोषो करके दूषित हो जाने से ( हेतु ) श्रवयवों के ज्ञान समान ( अन्वयरष्टान्त )। 

यो यह अ्रनुमान उस सयुक्तप्रत्यय का वाधक है अ्रर्थात्‌ृ-प्रवयवो में प्रवथवों की वन्ति एक 
देश से मानने पर वह प्रथम से ही सावयव हो रहा माना जायेगा अपने उन अदयवो में भी पुन एक 
देश करके वृत्ति मानने पर परापर अवयव देशों को कल्यना करते करते अ्नवस्था होजायगो। एक 
एक अवयव मे सम्पूर्ण रूप से प्रवयवी की वत्ति मानने पर बहुत से प्रव॒पवों हुये जाते है। इसी प्रकार 
सयोग मे भी उक्त दोष झ्रा जाते हैं। इस बात को यो स्फुटरूप से समझ लाजियेगा कि भ्रपने प्राश्रय 
संयुक्त मे व्त रहा संयोग यदि एक देश करके बतंरहा है। तब तो सथाग सावयव हुआ क्‍योंकि जो 


प्रवयव सहित है, उसी के एक देश या भनेक देश हासकते हैं। ध्लौर प्रयने से भिन्‍न होरहे उन स्वकीय 
श्द 
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प्रवयवों में पुन: उस संयोग की भ्रन्य एक देश करके वृत्ति मानी जायेगी तो थों हौ उत्तरोत्तर दैशों 
की कल्पना करते करते प्रनवस्था दोष आजायेगा, हा अपने प्रत्येक आश्रय मे उस संयोग की वहां 
सम्पूर्ण अपने शरीर से वृत्ति मानी जायेगी तो सयोगो के भ्रनेकपन का प्रसंग भ्राजावेगा कम से कम 
दो, तीन, श्रादि जितने भी सयोगी है । उतने ही सायोग बन वेठेगे और तिस प्रकार होते सनन्‍्ते एक 
एक सायोग मे एक एक साथोग ज्ञान के होजाने का प्रसंग भ्रावेगा, साथ ही एक ही वार मे उन सयोगों 
से संयुक्त होरहे पदार्थों को विषय करने वाले भ्रनेक सयुक्त प्रत्ययों के होजाने का भी प्रसाग श्राजावेगा 
सम्बन्ध-वबादी पण्डित इन श्रनिष्ट प्रसगो का निराकरण नही कर सकते है । 

एक बात यह भी है कि एक द्रव्य का दूसरी द्रव्य के साथ आत्मभूत सायोग होजाना मान 
लेने पर द्रव्य का भ्रणु शरीर स्थूल हुआ जाता है। द्रव्य की भ्रसाधारणता पर साधरणता का प्रधि- 
कार होजायगा, क्षरिक पदार्थ को स्थिर बनने का श्रवसर दिया जाता है, सम्बन्ध को मान रहे जेनो 
के यहा प्रगुरुलघु गुणा स्वरूपनिष्ठ हो रहे पदार्थोंका उपकारय उपकारकभाव की कीच मे डालकर 
फैवल्य से वचित किया जाता है,भ्रत: भ्रवयवी के समान सायोग भी सिद्ध नही होसका । 

नेकदेशेन वर्तते नापि सर्वात्मना कि तर्दई बर्तत एवेति वायक्त प्रकारांतरेण क्वचि- 

त्कस्यचिद्र्तनस्पादष्टे: । स्वाश्रयामिन्नरूपस्तत्सयोगिनां चेव प्रत्यासन्नतयौत्पत्ता न ततोर्था 
न्तर किचिदित्येकांतवादिनाध्षुपालंभो न पुनः स्थाद्वादिनां, तेषां स्वाश्रग्नात्करथ।चद्भिन्नस्य 
संयोगस्यामिमतत्वातू । सयोगिब्यतिरंकेणानुपलब्धघे! सयागश्याताद्धन्नत्वसिद्धं: , प्राक्‌ 
पश्चाच्च तदाश्रयद्रव्यप्तद्रावेषि सयोगस्य।भाव।त्तता भेदस्यापि प्रतीतिविरोधामावत्‌ । 

सयोग सम्बन्ध का प्रत्याख्यान कर रहे बौद्ध हो कहे जा रहे हैं कि यदि कोई ससगंवादी यो 
व्यर्थ प्राग्रह करे कि सयोग शअ्रपने आश्रय मे न तो एक देशसे वर्तता है प्रौर सर्व श्रात्मा करके भी नही 
वर्तता है जेसा कि तुम बौद्धोने दो विकल्प उठा कर खण्डन किया है तो फिर कया कंसे वर्तता है। 
इसका उत्तर राजाज्ञा के समान यहा है कि सपुक्त मे ससर्ग वर्तता ही है भले हो इन दो के ग्रतिरिक्त 
तीसरा ढंग होय । बौद्ध कहते है कि इस प्रकार सस्ग-वादियों का कहना युक्ति रहित है क्योकि एक 
देश करके या सर्व देश करके इन दो प्रकारो से अतिरिक्त किम्ती तोसरे प्रकार करके कही भी किसी 
भी पदार्थ का वर्तमान नही देखा गया है । 

बात यह है कि पूर्व में दण्ड अपने स्थान पर क्षण क्षण मे उपज रहा था और पुरुष स्वकीय 
स्थल पर अपने उत्पाद बिनाशों मे लव॒लीन हो रहा था पुरुष करके हाथ में दण्ड थाम लेने पर दोनो 
की प्रत्यासन्‍्न देशो मे क्षणिक धारा अनुसार निज निज परिणति होने लगी है झ्लौर कोई नई बात 
नही हुई है, इधर उधर भ्रस्त व्यस्त बेठे हुये विद्याथियों को श्र णो अनुसार निकट बंठा देने पर उनमें 
कोई नई परिण्त नही होजाती है,हुण्डो द्वारा रुपयो के यहा वहा दूर, निकट, बले जाने या चले शभाने 
से कोई चांदी के रुपये सोने के नही हो जाते है, तभो तो बैराग्य भावना का भावने वाले तत्वशञानी 


पं बस-अ्रध्याय ३०७ 


पुरुष इन भाता, पिता, बन्धुजन, पुत्र, कलन्न, भिन्न, धन, शरीर श्रादि के सम्बन्धो को भूठा विचार्ते 
हैं “हम न किसी के,कोई न हमारा, भू ठा है जग का व्यौहारा” ''जगत्कायस्वभावौ वा सवेगवे राग्याथे 
पन्‍्ये पहिय जणाण जह सजोगो हवेइ खश मित्तं, बंधुजराण च तहा सजोगो प्रदवों होदि” ये वचन 
जैनो के प्रमाण माने गये है । 
कहना यह है कि उन सयोग वाले सयुक्त पदार्थों की मिकटवर्ती होकर उत्पत्ति होजाने की 
दक्शामें संयोग कल्पित कर लिया जाता है बह सबृति रूप संयोग अपने श्राश्रयों से अभिन्न है उन सयो- 
गियो से कोई सवथा भिन्न पदार्थ नही है जैसा कि वेशेषिको या नेयायिको ने मान रक्‍खा है। ग्रब 
झ्राचाययं कहते है कि इस उक्त प्रकार एकान्त-वादियों का उलाहना उन्ही एक।नन्‍्तवादी बौद्धों के ऊपर 
पडता है किन्तु फिर स्थाद्वादियो पर कोई उपालम्भ नहीं ग्राता है क्योकि उन स्पाद्वादियो के यहा 
प्रपने झ्राश्नय हो रहे सयुक्त पदार्थो७ कथवित्‌ भिन्‍न होरहा सयोग पदार्थ अ्रभीष्ट 4िया बया है सयो- 
गियो से श्रतिरिक्त होकर के सयोग की उपलब्धि नहीं होती है, प्रत, सयोग का उनसे ग्रभिन्‍नपना 
सिद्ध होजाता है । हाँ सयोग होने से पहिले और पीछे प्रवस्थाग्रो मे उस सयोग के ग्राश्रय होने वाले 
सा होचुके पृथक्‌ पृथक्‌ द्रव्यों का सद्भाव होने पर भी सयोग का प्रभाव है। झ्त उन संयोगके भेद 
की भी प्रतीति होजाने मे कोई विरोध नही भ्राता है यो संयुक्तोसे सयोग कथचित्‌ भिन्न भ्रौर कशचित्‌ 
अभिन्न है , यह जीन सिद्धान्त है। 
नन्वसंयुत्त द्रव्पलचण 'भ्यामुपसर्पणाप्रस्ययवशात्सं यक्तयो स्तयोरुत्प्शे्नापरः संयोगो- 
वभासत इति चेन्न, तयोरसंयक्तपरिणामत्यागेन सयुक्तपरिणामश्य प्रतीते! | संयक्तयो: पुनर्वि- 
भागपरिणामवत्‌ | यावेब सयक्तो तत्तुमयोपलब्धौ ताबेब च सम्प्रति विभकतो दृश्येते इति प्रस्य- 
भिन्नानात्‌ संयोगरिमाग/भ्रयद्रव्ययोरबस्थितत्वसिद्धे! । न च प्रत्यभिन्वानमप्रमाणं तस्य प्रस्यक्व- 
स्स्वविषये प्रमाणत्वेन पू समर्थनाव | 
ससर्ग को नही मानने वाले बौद्ध प्रनुनय करते हैं कि प्रथम नही सयुक्त होरहे द्रव्य स्वरूपो 
से सरपट गमन कराने वाले कारणों के वश्ञ द्वारा उन दोनों संयुक्त होचुके द्रव्यों की नवीन उत्पत्ति 
होजाती है, इस व्यवहित द्रव्यो का निकट होकर उपज जाने से निराला कोई सयोग पदार्थ नही 'प्रति- 
भासना है। ग्रन्थकार कहते हैं कि यह तो नहीं कहना क्योकि पहिले के भ्रसंयुक्त परिणाम का त्याग 
करके पुनः उन द्व्यों के होरहे सयुक्त परिश्यामकी प्रस्यक्षप्रमाण द्वारा प्रतीति होरही है.वृथक बरे हुये 
भोजन, वस्त्र, भूषण, इृष्टजन, की अपेक्षा भोजन, वस्त्र प्रादि के संयुक्त हो जाने पर देवदत्त की अ्व- 
स्था धन्य ही होजाती है जैसे कि पहिले सयुक्त होरहे पदार्थों का पुन: विभाग होजामे पर न्यारी परि- 
शति होरही देखी जाती है, वस्त्र या पुत्र, क़लत्र, झ्रादि की वियोग श्रवस्था मे उस संयुक्त अचस्था 
के परिणामों से न्‍्यारी ही जाति के परिशमन होते हैं, यह बात किसी सहृदय व्यक्ति से छिपो हूँहे 
नही है,बब सयोग या विभाग न्यारी स्यारी ग्रविभाग प्रतिच्छेद्ों बाली पर्यायोको उपजाते हैं तो'सथोी॥ 
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या विभाग को यदार्थोंका वस्तुभूत परिणाम कहना ही पडता है । देखिये ऐसा प्रमाण-प्रात्मक प्रत्यभि- 
ज्ञान होता है कि दोनों की उपलब्धि होने पर जो ही दो द्रव्य पहिलेसे सयुक्त ये वे ही दोनो द्रव्य बर्त- 
मान समय में तो विभवत होरहे देखे जा रहे हैं.,स स्थान पर जो कोई नवीन परिणति है वे ही वास्त- 
विक सयोग या विभाग परिणाम हैं। सयोग या विभाग प्रवस्था मे सथोग प्रौर विभाग के प्राश्रय 
होरहे पति पत्नी, या माता पृत्र, भ्रादि द्रथ्यो की तो भ्रवस्थिति पूबंवत्‌ सिद्ध है तभी तो एकत्व प्रत्य- 
भिज्ञान होसकता है, भरत, हर्ष या विधाद के उत्पादक सयोग या विभागके पर्यायों की विशिष्टता उन 
द्रब्यो में माननी पड़ती है । 

यह प्रत्यभिन्ञान भ्रप्रमाण नही है क्योकि प्रत्यक्ष जैसे अपने विषय में प्रमाण माना गया है 
उसी प्रकार प्रत्यभिज्ञान का भी भ्रपने नियत विपय में प्रमाणपने करके पहिले समर्थन किया जा चुका 
है / मति.स्मृति सज्ञाचिन्ताभिनिवोध दृत्यनर्थान्तरम्‌” इस सूत्र का विवरण देख लिया जाय । 

नन्‍्वेत्ं प्रसिद्धोपि सयोग: कथ्थ व्योमान्मादिष्वसभवी विशेषपुद्‌गलेषु सिद्धयेद्यतो 

बन्धः पुदूगलानामेव पर्यायः:स्यादिति चेव,तदेकत्वपरिणा महेतुत्वास्तस्य विशिष्टत्वसिद्धि: सक्त - 
तोयादिबंधवत्‌। नहि यथा सक्ततोयादीनां संयोग: पिए्डकत्वपरिणमहेतुस्तथा व्योमात्मादीनां 
तेषामेकद्रव्यस्व प्रसंगात्‌ । संयोगमात्रे तु सर्त्याप न तत्प्रसगः । पुरुषतदस्तरणबत्‌। ततोस्ति 
बृद्गलानां बंधस्तदेकत्वपरि ण।मान्यथानुपपरेः 

यहां कोई प्रइन करता है, कि इस प्रकार प्रत्यक्ष प्रमाण या समीचीन युक्तियो से प्रसिद्ध कर 
दिया गया भी सयोग भला भ्राकाश, प्रात्मा, श्रादि में नहीं सम्भव होरहा केवल विशिष्ट पुद्गलो मे 
ही किस प्रकार सिद्ध होसकेगा ” बताझ्रो जिससे कि वह स्रोग दोनो की गुणच्युति स्वरूप श्रवस्था 
को प्राप्त होकर बन्ध नाम को पा रहा सन्‍्ता पुदगलो की ही पर्याय होके जो कि सूत्रकार द्वारा कहा 
गया है। भ्रर्थातू- सयोग तो झ्राकाश भ्ौर भ्रात्मा का भो है, काल ग्रणुग्रो का भो परस्पर सयोग है, 
पुद्गल का भी शुद्ध द्रव्यों के साथ सयोग हो रहा है, एतावता ही किसो चमत्कार पर सयोग विशेष को 
बन्ध मान लेना और उस बन्ध को पुद्गल द्वव्यो का ही परिणाम कहे जाना, ये दोनो बातें कंसे घ्रिद्ध 
करोगे ? 

ग्रन्यकार कहते है, कि यो कहने पर तो हम कहेंगे कि एकम-एक होजाता स्वरूप परिणाम 
का हेतु होजाने से उस संयोग की विलक्षणता सिद्ध है, जैसे कि दो बतनों मे न्यारे न्यारे रक्‍से हुये 
सतुझा प्रौर जल का पुनः एक कटोरे मे सयोग होजाने पर पश्चात्‌ दोनो का एक रस होजाने के कारण 
घोले गये सतुभा प्लौर पानी की बन्ध परिणति ही संबोग की विशिष्टता है, दाल प्रौर उसमे डाले हुये 
मसाले या खोप्ना प्लौर बूरा का सयोग कर बने हुये पेड़ा एवं शोशी मे सयुक्त होरहे विष ओर पी लिये 
गये विष भादिमे सयोग परिणतिसे हुई बन्ध परिणति न्यारी प्रतीत हारही है,वहबध पर्याय इन भात्मा, 
धाकाश,पादि द्रब्योमें नही पायी जाती है,देखिये सतु भ्रा पानी,या दूध,बूरा,प्रादिका संयोग जिस प्रकार 
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दोनों के पिण्ड की एकत्व परिर ति कराने का हेतु होरहा है, उस प्रकार ग्राकाश, ध्रात्मा, या काला- 
णुओ का मिथ. होरहा संयोग बेचारा उनकी पिण्ड वन जाना स्वरूप एकत्व परिणति का कारण 
नही है, अ्रन्यथा उन प्राकाश, ग्रात्मा ग्रादि द्रव्यों का भी मिल कर एक द्रव्य होजाने का प्रसग झाजा- 
यगा जैसे कि दो परमाणुम्रो का मिल कर एक श्रशुद्ध द्रव्य दधगरक स्कन्‍्ध बन जाता है। हा आकाश, 
ग्रात्मा, प्रादिको का केवल को रा सथोग भले ढी होजायथ तो भी उस एक द्रव्यपन का प्रसंग नही आता 
है, जैसे कि पुरुष और उसके बिछाने के बिछोना या श्रासत का केवल संयोग बन्ध नही है । 

ग्र्थात-बन्धपरिशाति में दोनो या इससे श्रधिक द्रव्यो का एक रस ह्रोजाता है, जैसे कि 
कर्मों का ससारी जीव के साथ कथंचित एकीभाव होरहा है, हा कोरा सयोग होजाने पर आत्मा 
प्रात्मा का सिद्धों सिद्धों का ग्रथवा काल पअ्णुम्रो का मिथ एक रस नही होपाता है। इतना ग्रवश्य है, 
कि सयोग में भी अ्रनेक विशेषताये हष्टिगोचर टारही है देवदत्त के साथ होरहे भूषण के सयोग से 
वस्त्न का सयोग विलक्षण है, वस्त्र के निमित्त से शरीर में उष्णता उपज जाती है, उध्ण वस्श्र 
के पहन लेने से भर सौड के श्रोढ लेने से तो शरीर अधिक उष्ण होजाता है, भूषणो से प्राभिमानिक 
सुन्दरता की कल्पना था धनिक-पन का गये भले हो उपज जाय किन्तु वह भूषणा के सयोग में पारि- 
खणामिक निमित्तता का ज्ञापक नही है और यदि किसी स्त्री को भूषणो से ही उक्त परिणाम उपज 
जाय तो चलो अच्छा हुप्रा वह भूषणसयोग भी विशिष्ट परिखतिका निमित्त समझा जायगा, मागे हुये 
गहने या मुलम्मा के भूषणों का सयाग बसी परिणशति का कारण नही है । 

तथा मकराने की शिलाग्रो पर बठने से या स्फटिक के स्पष्ठ से शीतलतगा उपजती है। हा 
मकरा।ने के चौको पर डाभया पराल का आसन बिछा कर बैठने से शैत्य का प्रभाव प्रत्यल्प रह 
जाता है, ऊन या रूई के बने हुये वष्त्रो या आसनो से तो शरीर मे उष्णता बढ जाती है। तथा 
कच्ची काली ई ट को पक्का श्रौर लाल कर देने वाला प्रग्ति-सबयोग विभिन्न ही है. घीरे से मुक्के को 
छुपा देने की अपेक्षा वल पूर्वक छुआ दिगे गये मुक्‍्फे का सयोग विलक्षण है. कान के ऊपर बल से 
पुकारने करके शब्द द्वारा विज्येष श्राधात प्रतीत (ता है, केवल हस्त सयोग की भपेक्षा पूरे शरीर का 
सयोग विशिष्ट हो रहा विलक्षण परिणतरि का उत्पादक है, माता प्रपने पुत्र के मस्तक का स्पर्श करती 
है, शिष्य गुद जी के चरणो का श्रपने हाथों से स्पर्श कर सयोग करता है खाई गई झौषधि और 
छुप्राई गई प्रोषधि मे सयोग द्वारा प्रन्तर पड़ जाता है, रुपयो के साथ दूसरे रुपयो का सथोग निराला 
ही है, यो कार्यों के निमित्त होरहे प्रथवा नही भी निमित्त होरहे सयोगो के श्रनेक प्रकार हैं, जिस 
कारणा से सिद्ध होजाता है, कि पुदुगलद्रब्यों का विशिष्ट सयोग होजाने पर बन्ध परिणाम होजाता है, 
प्रन्यथा यानी बन्ध हुये विना उन पुद्गलो को एकत्व परिशाति नहीं होसकती है । 

भावाथं--पुद्गल पुद्गलो का भ्रौर जीवो के साथ पुद्गनो करा ही बन्ध होता है, शेष चार 
द्रब्यों मे सयोग भले ही होय किन्तु बन्ध नही होने पाता है, क्योंकि बन्ध होजाने की प्रन्तरंग कारण 
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वैभाविक शक्ति का चार द्रव्यो मे प्रभाव है, आत्मा के साथ होरहा कर्म, नोकर्म, का सयोग भो एक्री- 
भाव का सम्पादक होकर पुदुगलो का बन्ध कहा जा सकत। है, भले ही वह बन्ध जीव द्रव्य का भी 
होय हमारे उक्त सिद्धास्त में यानी बन्ध पर्याय वाले पुद्गल स्कन्ध्र है, इस सिद्धान्त मे कोई क्षति नही 
पडती है, पूर्व से बाघे गये कर्मों से जकडा हुम्मा मूर्त जीव ही ता पुन. मूर्त कर्मों से बधता है, भ्रमूर्त शुद्ध 
जीव का किसो भी सजातीय, विजातीय द्रव्य के साथ बन्ध नही है, श्रत मूर्त पुदूगलो का दी बन्ध 
होजाने के लिये बल दिया गया है । 
कभ्यचिदवय- द्रव्यस्येकरसादनेकपृद्‌रा ल' रिशामस्यासभवाद सिद्ध स्तदेक१० परिणाम 

इति चेनन, तस्य प्राकू साबितत व्‌ । जीव से पोव॑वः कथमि।त चेत्‌,पर स्परं प्रदेशानुप्रवेशन्न- 
स्वेकस्वपरिशामात्तयारकद्रव्यानु पत्ते: “चेतन चेतनावेतो बंध प्रत्येकतां गतो'|हति वचनात्तयारे 
कत्व५रि णामह्देतुवे धोस्तीति चेन्म, उपचार्तस्तदेकत्व' चनात । भिन्‍नी लक्षझतोायंतमिति 
द्रव्यमेदामिधानात । ततः पुदुगलानामेयेकत्वपरिशमहेतुबंध ,ति प्रति त्तव्यं बाधक भा तर 
सच स्‍्कंधधर्म एवं । 

कोई पण्डित बौद्ध मत भ्रनुसार आक्ष प करता है, कि किसी एक अ्रवथव से अन्य किसी एक 
ग्रवयव द्रव्य का सधोग होकर पुन अ्रनेक पुद्गलो करके बन रहे एकत्व परिणामका अ्रसम्भव है, प्रत 
दो प्रादि द्रव्यो की एकत्व परिणति होना प्रसिद्ध है, दो, तीन श्रादि द्रव्य यदि मिलकर एक श्रशुद्ध 
द्रव्य बनने लगें तो यो उन्नति करते करते जगत्‌ में एक ही द्रव्य का श्रद्त छाज!यगा, भेद व्यवहार 
सब लुप्त होजायंगे किन्तु द्रव्य प्रवत्थित माने गये है, दो का एक बनाना प्रकृति मर्यादा से भी अलीक 
है, प्रन्थकार कहते हैं, कि यह तो नही कहना क्प्रोकि उस्त अनेकों के एकत्व परिणाम स्व॒ृछप झ्वयवरी 
को पूर्व प्रकरणो मे साधा जा चुक। है, यहा पुन. उस प्रक्रिया को दुहराना पुनरुक्त पडेगा, श्रत "'सन्तो- 
ष्टव्यं ग्रायुष्मता” । श्रब पुद्गलों के ही पर्याय होरहे बन्ध का निशंय होजाने पर कोई प्रइन उठाता 
है, कि जीव और कर्मोका बन्ध भला किसप्रकार होरहा कहा जा गा ? बताओ्रो। यो कहने पर 
आचार कहते हैं, कि क्षीर नीर न्याय अनुसार जीव श्र कर्म नोकर्मों का मात्रपरस्पर में अनुप्रवेश 
होजाने से उनका बन्ध होजाता है, दोनो द्रव्यो के एकत्व परिणाम का हेतु होरहा बन्ध इनका नही 
होता है, क्योकि सजातीय पुदूगल पुदूगलो का एकत्व परिणाम होकर एक द्रव्यत्व भले ही होजाय 
किन्तु विजातीय होरहे जीव और पौद्गलिक कम नोकर्मों का बध कर एक द्रव्य हो जाना नही बन 
सकता है। 

यदि कोई पण्डित जेनो के ऊपर यो ग्रन्थ बिरोध या अ्रपत्िद्धान्त की बौछार डाले कि जेैनों 
के यहा ग्रन्थों मे ऐसा बचन है, कि चेतन अ्रचेतन ये दोनो द्रव्य बेचारे बेभाविक शक्ति या मिथ्यात्व, 
योग प्रादिद्वारा हुये बन्ध के प्रति एकपन को प्राप्त होचुके हैं, भ्रत: इस वचन भ्रनुसार जीव और 
कर्म नोकरममों के एकत्व परिणति का हेतु होरहा बधपरिणाम सिद्ध है | झाचाय॑ कहते हैं, कि यह्‌ 
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तो नहीं कहना क्योंकि सर्वथा तत्वान्तर होरहे चेतन ग्रचेतन द्रव्यो का वास्तविक एकत्व परिणाम 
नहीं होसकता है, हा उपचार से उक्त ग्रन्थ में उनका एकत्व परिणाम होरहा कह दिया है, इस ही 
कारणा से तो श्ागे चल कर वे चेतन श्रचेतन दोनो अपने न्यारे न्‍्यारे लक्षणों से ग्रत्यन्त भिन्न हैं, 
यो द्रध्य स्वरूप से उनके भेद का क्रथन किया गया है| 

प्र्थात्‌-बधं पड़ि एयत्त, लक्खशदो मवदि तम्म णाणत्तं” जीव और पुद्गल की बन्धी हुई 
झ्रवस्‍्था ऐ बन्ध की भ्रपेक्षा एकत्व परिणति है, किन्तु उस अ्रवस्था में भी जीव प्रपने उपयोग लक्षण 
से श्रोर पुदूगल ग्रपने रूप, रसादि लक्षणों से न्यारी न्‍्यारी सत्ता को लिये बैठे है, तभी तो मोक्ष होने 
पर अ्रपती न्‍्यारी न्‍्यारी सत्ता अनुसार दोनों द्रव्य स्वतत्र होजाते है । परत, भिद्ध है, कि पुदगल 
पुदूगलो का एकत्व परिणाम मुख्य है. श्रौर जीबो के साथ पुद्गलो का होरहा एकल्व परिणाम उपच- 
रित है । दाल और चावलो की जेसी खिचडी बन जाती है, दाल के साथ तावे के पैसो को मिला देने 
पर वंसी खिचडी नहीं बनती है, हा मसर्ग जन्य थोडा पोतल या ताबे का प्रभाव दाल में अ्वध्य 
श्राजाता है, पीतल या कासे के पात्र मे वेतन और खटाई के व्यजन बिगड जाते है, सुतर्ण से अतिरिक्त 
ग्रन्य धातुओो के पात्र मे सिहनी का दूध बिगड ( फट ) जाता है, तिस कारण सिद्ध हे. कि द्वव्यों की 
एकल्व परिणतिका हेतु होरहा बन्ध तो केवल पुद्गलोका ही परिणाम है,यह विश्वासकर लेना चाहिये 
क्योकि इस सिद्धान्तका वाधक कोई प्रमाण नही हे,तथा वह बन्ध पुद्गल स्कन्धो का ही है, जीव और 
पुद्गल के बन्ध को झ्ाठमे अध्याय में और परमाणुश्रा के बन्‍्ध को इसी श्रष्याय में आगे चलकर 
“स्निग्धरुक्षत्वाह् घ ” आदि सूत्रों कर न्‍्यारा कह दिया जायगा । यहा प्रकरण मे पुदूगल स्कन्धा के 
धर्म होरहे बन्ध का प्रातपादन कर दिया गया है, वृत्तिमान्र पदार्थ, पर्याय, स्वभाव, गुण ये सब धर्म 
कहे जा सकते है । 


तथेवावांतरं सोक्ष्यं परमाणुष्वसंभवि । 
स्थोल्यादिवत्मपत्तव्यमन्यथानुपपत्तित: ॥ ७॥ 
तिस ही प्रकार यानी शब्द या बन्ध के समान ही मध्यवर्त्ती प्रवान्तर सूक्ष्मता को भी समझ 
लेना चाहिये | वह श्रवान्तर सुक्ष्मपना परमाणुश्नो मे नहीं सम्भवता है, परमागुग्रोमे तो प्रन्तिम सुक्षम- 
पना सुघटित है। यहा पुद्गल स्कन्धो के होरहे परिणामों का निरूपण-ग्रवमर है, प्रतः स्कन्धों के 
प्रापेक्षिक भ्रवान्तर सूक्ष्पपने को स्थूलता, सस्थात, भ्रादि के समान निर्णीत कर लेना चाहिये। साध्य 
के बिना हेतु का नही होसकना €वहूप अन्यवानुपपत्ति से उय्जोवित हारहे सद्ध तु द्वारा नियत साध्य 
की सिद्धि होजाती है । 
यह वात्तिक परार्थानुमान स्वरूप है, स्थौल्यादिवत्‌ के स्थान पर स्थौल्यादि ७ ऐसा समझ 


कर सूत्रोक्त सौक्म्य भौर स्थोल्य, झ्रादि आठो पर्यायों का व्यास्यान हो लिया जान लिया जाय । 
ग्रस्थकार को ऐसी क्षेत्री है, कि भ्रवान्तर सूक्ष्मता को पुदुवल स्कन्धा का पर्याय साथने पर ता स्थृूलता 
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ग्रादि का हष्टान्त दे देते हैं, भौर स्थुलता को पुद्गल की पर्याय साध्य करने पर प्रसिद्ध होरही सूक्ष्मतां 
को निर्दर्शन बना लेते हैं, पक्ष या दरृष्ठान्त होरहे स्थूनता झ्लौर सूक्ष्मता मे से कोई एक तो किसी पझनु- 
माता के यहा प्रसिद्ध ही है, जिस ग्रतुमाता को दोनो ही प्रसिद्ध नही हैं, उसके प्रति तीसरा दृष्टान्त 
दूढ लिया जाता है, यहा प्रकरण मे केवल शब्द और बन्ध का व्याख्यान कर अन्य प्राठ पुद्गल परि- 
णाप्ो को उपरिष्ठात्‌ समभने के लिये ग्रन्यकार का निदेश है, भ्रव्यभिचरित काय कारण भाव प्रौर 
ज्ञाप्पशापक भाव मे श्रन्यथानुपपत्ति ही बीज है । 
परमसंरम म्याणुधर्म त्व मशूनां तत एवं व्यवस्थानात्‌ साम'दिपरसौरुम्यं विल्‍्वा- 

धपेक्षया वद॒गादिषु स्कृत्धपरि गामः वाह्मन्द्रियग्न न्ष वात्‌ स्थोल्पसस्थानभेदतमश्छायातपोद्योत- 
वत्‌ शब्दइंधवच्च । दथणुक।दि८्. बाह्य द्वयग्र दम पे सोच्म्य स्कन्धायाय ए+पिज्षिकसदमात्म- 
त्व।द्दरादिसंच्म्पवत्‌ । 

सब से उत्कृष्ट होरही यानी परम प्रक्ष को प्राप्पत होरही परम बृक्ष्मता तो प्रणुप्रो का 
धर्म है, तिस ही कारण से यानी अन्तिम सुक्मता की क्वचित्‌ परिनिष्ठा होजाने से ही परमाणुभ्रो 
की व्यवस्था होजाती है, जैसेकि प्रकृष्यमाएण परिताणाकी पराकाष्ठा ग्राकाहय में व्यवस्थित होरह' है। 
विना कहे ही सामथ्य से ग्रपर सूक्ष्मता यानी आपेक्षिकसूक्मता भी विल्व ( बेल ) भ्रामला श्रादि की 
झपेक्षा करके वेर, चना, उडद, सरसो, ग्रादि पुद्गल स्कन्धों को पर्याय होरही मानी गई है, (प्रतिज्ञा), 
वहिरग इन्द्रियों द्वारा ग्रहण करने याग्य हान से ( हेतु ) स्थुलता, श्राकृति भेद, भ्रन्धकार, छाया 
घाम, उद्योत, के समान ( पहिला ग्रन्ववहष्टान्त / श्रोर बखान दिये शब्द या बन्ध के समान ( दूसरा 
अन्वय दृष्टान्त ) । 

इस शभ्रनुमान द्वारा स्थूलता झादि को दृष्टान्त बना कर आपेक्षिक सूक्ष्मता को साध दिया 
है, दो परमाणुझआ के बने हुये द्वि-पणुक आर तन आझादि अणछुप्रा से बने ज्यणुक, चतु रणुक, पचाणुक 
प्रादि स्कधो के द्वि-अणुक उपयोग! भेद से उपजा हुमग्ना द्वि-अणुक एवं ज्यणुक, कामण बर्गंणा, आहा- 
रबगणा, आदि स्कन्धो मे वहिरग इन्द्रिया से नही भा भ्राह्म हारहे सूक्ष्मपन ये ( पक्ष पुदूगल स्कन्धो 
की ही पययि है, ( साध्य ) उत्तरोत्तर छोटेषन की था एक दूसरे की अपेक्षाओ्रो से उपजे सूक्षम-प्रात्म- 
कपना होने से ( हेतु ) बेर, मकाय, फालसे, धनिया, साबूदाना, पोस्त, झादि के सूक्ष्षपन समान 
( हर हृष्टान्त /। इस अनुमान द्वारा प्रापेक्षिक सुक्ष्मता को पुद्गल स्कन्‍्धों का पर्थाय साध 

या है। 
एतेन कार्मणशरीरादी सौरुम्यस्य स्कृंपपर्यापत्व साथितं | तथास्मदादिवाह्वंद्रिय- 

ग्राह्माः स्थोल्यादय स्कषपर्यायास्थोल्यादित्वादस्म॒द।दिव्ले द्रयग्र/श्न स्थोल्यादिवत्‌ । 

इस उक्त कथन करके ज्ञानावरणादि कम स्वरूप काम्ंझ शरीर ग्रथवा तेजोन्वर्गणा निर्मित 
तेजस शरोर, वाह्मयनवृत्ति स्वरूप प्रतानिय स्प्तत, धादि इन्क्रियों परादि से कस रहे सृक्षमपत्र को 


पत्रम-संध्योय ३१३ 
भौ पुद्गल-स्कन्धो की पर्यायपना साधा जा चुका समझ लो । बात यह है, कि “पर परं सूक्मम्‌” इस 
सुक्ष्मता के प्रतिषादन ग्रनुसार सूक्ष्म जीवो का श्रौदारिक शरीर या देवों के विक्रिया द्वारा बना लिये 
कृतिपय वैक्रियक शरीर प्रथवा षष्ठ गुरास्थानवर्सी किसी मुनि के हुमा भाहा रक शरीर प्रादि प्रे 
भी #वान्तर सूक्ष्मता पाई जा रही पुद्गल स्कन्धों की पर्याय कही जा सकती है। 


देव चाहे तो भ्रपने शरीरको मनुष्य या तियंचों करके देखने योग्य या नही भी देखने योग्य 
बना सकते हैं | धोले, हस्त प्रमाण भौर सम्पुर्ण भ्रग उपाग वाले श्राहारक दारीर का भी वहिरंग 
इन्द्रियो से प्रत्यक्ष नही होता है, फतिपय वादर झौदारिक शरीर और कुछ वंक्रियिक शरीरो का स्प- 
शंन भावि इन्द्रियों द्वारा ग्रहण होजाता है, अकमंण्य किन्तु लोक दक्ष प्रभु के समान इन्द्रिया भी प्रत्य- 
ल्‍प कार्यों को कर बहुतसा यश लूटना चाहती है. किन्तु झनन्तमे भाग पदार्थों के भी स्पर्श, रस »दि 
का इन्द्रियो से ज्ञान नही होपाता है, तभी तो तत्वज्ञानी पुरुष इन्द्रिय-सम्बन्धी विषयों में अपेक्षा को 
घारते हुये उस अतीन्द्रिय आात्मीय सुख मे लवलीन होजाना भ्रच्छा समभते हैं । तथा एक प्रनुमान 
यो भी बना लिया जाय कि हम, तुम, झ्रादि जीवोकी बहिरंग इन्द्रियो द्वारा ग्रहण करने योग्य स्थूलता 
प्राक्ृति प्रादि धर्म ( पक्ष ) पुदूगल स्कन्धों के पर्याय हैं, ( साध्य ) स्थूलता झ्ादि होने से ( हेतु ) हम 
तुम, भादि के ग्रहण करने योग्य घट, पट श्रादि सम्बन्धी स्थवूलता, सस्थान, आदि के समान ( प्रन्वय 
हृष्टान्‍्त )। इस श्रनुमान मे सामान्य को पक्ष बना कर विश्षेष को हेतु कह देने से कोई प्रतिज्ञार्थेक- 
देशा सिद्धि दोष नही भ्राता है, प्रसिद्ध दृष्टान्त से ग्रप्रसिद्ध पक्ष मे साध्य का साब दिया जाता है। 

बात यह है, कि इस युग मे पुदूगल का चमत्कार बडा भारी देखा जा रहा हैं, यूरोप, भ्रमे- 
रिका के विद्वान विज्ञान प्रक्रियाप्रो द्वारा बडे बडे पुततलीघर, वेतार का तार फोनोग्राफ लाउड स्पीकर 
ऐक्सरे, हजारो कोस दूर के गाने सुनते वाले या दूरके फोटो उतारने वाले यत्र, वायुयान, थर्मामीटर, 
भूकम्प ज्ञापक यत्र, सूर्य शक्ति म्राकषेक यंत्र, विष वायु ( गैस ) उग्रविस्फोटक, ग्रहगतियों के धटीयंत्र, 
विद्युत्‌ चिकित्सा आ्रादि प्रयोगो करके पुदूगल का चमत्कार दिखला रहे है, जो कि सिद्धान्त के स्वंधा 
प्रनुकूल पडता है। इस प्रकरण मे पुद्गल के परिणाम होगहे शब्द का ग्रस्थकार ने व्याख्यान कर दिया 
है, दानिक प्रक्रिया से बध का भो थोडा विवेचन किया है, इसी प्रकार ज्ञास्त्रीय या लौकिक पद्धतियो 
से मन्धकार छाया भेद, भाकृति ध्ादि का भी विशद विवरणा होसकता है. बुद्धि धानो को पृथक्‌ प्रद- 
हन कराने के लिये सकेत मात्र पर्याप्त है। रध रहे भात का एक दो चावल देखा जाता है,सभो नही । 

प्रब कोई शिष्य पूछता है कि स्पर्श प्रादि परिणाम वाले कौनसे पुद्गल हैं ? तथा स्पर्श 
भ्रादि और छब्द प्रादि दोनो परिणामों वाले भला कौनसे पुदूगल है ? बताभ्नो, ऐसी जिज्ञासा प्रयर्तने 
पर श्री उमास्वासी महाराज पुदुगलो कै प्रकारों का निरूपश करने के लिये झगले सूत्र को कहते हैँ | 
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अणवः स्कंधाश्च ॥ २५ ॥ 


व्यक्तित रूप से अ्रनन्तानन्त परमाणुये और अनन्तानन्त स्कन्ध्र ये पुदगल के साधारणतया 
दो प्रकार है। प्रर्थात्‌ृ-- एक वर्णा, एक रस, एक गन्ध, दो स्पर्श, इन गुणों को धार रहा शक्ति की 
प्रपेक्षा छह पहलो वाला, चौकोर वर्षी के समान एक प्रदेश भ्रवगाही, हम भ्रादि जनो को श्रनुमेय, 
हा सर्वावधि ज्ञानी ( गाम्मटसार अनुसार ) या केवलज्ञानी महाराज के प्रत्यक्ष योग्य, आत्मादि श्रात्म- 
मध्य, प्रात्मप्रन्त्य, श्रतीन्द्रिय, ग्रविभागी, ऐसी पुद्गल द्रव्य परमाणु है। तथा अनेक परमाणुझो का 
मिल कर सादि बध प्रवस्था को प्राप्त हुआ या ग्रनादि से पिण्ड स्वरूप बन्ध रहा अनेक शक्तियों का 
धारक ऐसा घट, पट स्कन्घ, वर्गंणा, आदि भेदो वाला स्कन्ध तामका पुदूगल है। जगत मे जीव राशि 
से अनन्तानन्त गुरो अनेक परमाणुये और स्कन्ध ठसाठत भरे हुये है । 

प्रदेशमात्र मार्विस्पर्शादिपय्यायग्रसवसा धथ्यंनाएयते शब्दन्ते इति अणवः सौदमा- 

दात्मादय आत्ममध्या आन्मांताश्व । तथा चोक्त “ आत्मादिमात्सममष्यं व तथात्मांतम- 
तीन्द्रियं । अविभागं विजानीयात परमाणुमनंशकम्‌ '' इति । 

केवल एक प्रदेश में ही होने वाले श्ननेक स्पर्श श्रादि गुणो की पर्यायों के उत्पादन सम्बन्धी 
सामर्थ्य करके जो भ्रणन किये जाते है यानी शब्द द्वारा कहे जा रहे है। इस कारण ये श्रद्यु नामक 
पुद्गल हैं | सूक्ष्मता होने के कारण स्वय अपना श्रात्मा ही तो उन परमाणुप्रो का भादि भाग है। 
झौर स्वय ग्रपना पूराशरीर ही उनका मध्य भाग है, तथा अपना पूरा डील ही उन परमाणुग्रो का 
स्वकीय श्रन्तिम भाग है| भ्र्थादू-बात यह है कि परमाणु यदि स्व से छोटे श्रबयवों करके वना हुश्रा 
होता तब तो परमाणु के आदि भाग, मध्य भाग, पिछला भाग, ये नयारे न्‍्यारे होते किन्तु निरश एक 
परमागु के व्यक्ति रूप से न्‍्यारे न्‍्यारे कई भाग नही है। शक्ति को अपेक्षा वरफो के समान छह पहल 
वाली परमाणु के छह भाग माने ही जाते है। तभो तो पूर्व, पश्चिम, दक्षिण, उत्तर, ऊध्वं, श्रध , 
इन छहऊ दिशाझो से परमाणु के साथ छह परमाणुयें चिपक जाती है। यदि शक्त डी श्रपेक्षा भी 
परमाणु निरश होती तो यहा वहा स छह परमाणु तो क्या अ्रनन्त परमाणुयें भो चुपक कर कभी 
बडा स्कन्ध नही बन सकती थी घट, पट, सुमेरु, आदि बड़े बडे स्कन्ध भी परमाणु के बराबर होजाते 
प्त परमाणु की व्यजन पर्याय छह पहल वाली चौकोर घन आकृति वाली मातनी पडतो है। 

॥।चारसार ग्र थ मे भी वीरनन्द सिद्धान्त चक्रवर्ती ने “ भ्रणुश्च पुद्गलो$्भेद्यावयव प्रचय- 
शक्तित । कायइच स्कधभदोत्यश्चतु र लस्त्वतीन्द्रिय / इस श्ल।क द्वारा परमाणु को चतुरक्नष यानी सम 
घन चौकोर बताया है पुदूगल परमामु को गोल या अण्डाकार माननेपर कालाणये झ्लौर हग्राकाश 
प्रदश भी वैसे ही गोल मानने पड़ेंगे गालमोल पदार्थों से कोई वतन ठास नहों भर सकता है। बीच 
में पाल रह जाती है, किल्तु लाकाकाश में श्राकाञ् प्रदेशा या कालाओर्मा से काई भो स्थल रीता नही 


इंचम-प्रध्या ये श्शश 


पडा है। तथा झ्रलोकाकाश जितना ही नम्बा है, उतना ही चौडा है और उतना ही मोटा है। तभी 
तो श्रागे चल कर श्री वीरनन्दि सिद्धान्त चक्रवर्ती ने “ब्योमामूर्त स्थित नित्यं चतुरत्न सम धन । 
भावाबगाहहेतुश्चानन्तानन्तप्रदेशक” कहा है। परमार भी जितना लम्बा, चौडा, चौकोर होगा उतना 
ही मोटा या ऊ चा भी श्रवध्य होगा चतुरत्न कह देने मात्र से सम घन चतुरख्र ग्रथ तो ग्र्थापत्या- 
निकल प्राता है, लोकाकाश के एक एक प्रदेश पर प्रनन्तानन्त परमाणुये बन्बी हुयी या नहीं वधी 
हुयी भी ठहर रही है, प्रत. सूक्ष्म परमाणुश्रो का भ्रन्य परमाणुम्रो के साथ सर्वांग सयोग होकर अ्रणु 
त्रप्रचय होजाने के भी हम जन विरोधी नही है, जडी अवगाहना वाले स्कन्त्रो की उत्पत्ति परमाणु 

के चौकोर पैल माने विना हो नहीं सकती है. श्रत शक्ति अपेक्षा परमाणु के छह श्रोर मानने पड़ते 
है। यो व्यक्ति रूप से विचार करने पर परमाणु स्वयं ग्रपना झ्रादि है, श्राप हो अझ्पना मध्य है, और 
स्वयं ही अपना अन्तिम भाग है । 

तथा वही जैन ग्रन्थों मे इस प्रकार कहा गया है, कि विशेषतया परमाणु को यो सम लिया 
जाय कि वह स्वय अपना झादि है, शौर पूरा शरीर बाला स्वय श्रयना मध्य है, तथा स्वयं पूरा-का 
पूरा अपना अन्त है, वहिरग इन्द्रियो से ग्रहण करने योग्य नही होरहा परमाणु भ्रतीन्द्रिय है, भ्राज 
तक परमाणु का छोटा विभाग नहीं हुश्रा, न है, और भविष्य मे भी परमाणु का खण्ड नहीं होगा, 
अत. परमाणु अ्रविभाग है, यद्यपि अ्रकृत्रिम प्रतिमायें, सूर्य, चन्द्रविमान, भादि अखण्ड स्कन्घ पदार्थों 
का भी विभाग नहीं होता है, फिर भी ग्रनादि-निधन श्रकृत्रिम पौद्लिक स्कन्‍्धों मे से प्रतिःसमय 
प्रनन्तानन्त परमाणुये निकलते और घुसते रहते है प्रत. प्रकृत्रिम प्रतिमा श्रादि के म'श विद्यमान हैं, 
किन्तु परमाणु के तो श्रश भी नही है, शभ्रत. परमाणु तिरश है, यहा तक प्गञुग्नो का व्याख्यान समाप्त 
कर दिया गया है | 

स्थील्यात्‌ ग्रदणनिक्षेपणादिव्यापारस्कंदनाव स्कंधा, उमयत्र जांत्यपेज्ञा बहुवचनं । अखु 

जात्याधाराणां स्कंपजात्याधाराणाम्रांतरतजातिभेदानामनंतत्वात्‌ू । अणुस्कंधा इत्यश्तु-, 
लघुत्वादिति चेन्नाभय्त्रस॒वंधाथत्वाद्भेदकरणस्य । स्ाशंरसगंधवर्णवंतोणव:, शब्दवंधसौरम्य- 
स्थीन्‍्यसस्थानमेदतमश्छायातपोदधयोतव॑तश्च रक्षंधरा इति | वृत्तो पुनः समुदायस्याथवश्वादवय 
वार्थामावात्‌ मेदेनाभिसंवन्धः कतु मशक्‍्य: । 

उपस्कार करते हुये निरुक्ति द्वारा प्र शब्दका जैसे प्र्थ निकाला है, उसी प्रकार स्करध 
शब्द की ब्युत्पत्ति करते हुये योगढरूढि श्र्थ निकालते हैं, कि स्थूलता होने के कारण ग्रहण किया जाना 
उठा कर धर देना, फेंक देना, चाबलेना, ढक देना, झादि व्यापारों का ग्रास्कदन ( युद्ध ) यानी उक्त 
व्यापारों मे भिड जाने से स्कंध कहे जाते हैं। यहा भ्णु स्कन्ध, दोनो मे जाति की प्रपेक्षा बहुवचन 
कहा गया है भ्रर्थात्‌-“जात।बेकवचन॑” गेहूँ मद॒दा है, घोड़ा शोछत्न दौडा करता है, भ्रादि जाति-बाचक, 
शब्दों मे एक वचन शोभता है, किन्तु अ्रय्युध्रो भौर स्कन्‍्धो की जातिया भी अनेक हैं, हा सभी पुदुगली 
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का संग्रह करने के लिये साघारणतया भणु और स्कन्ध ये दो भेद होसकते हैं, किन्तु अण शर स्क- 
सन्घों के प्रवान्तर यानी मध्यवर्त्ती उनकी जाति के भेद प्रभेदों को धारने वाले अरणु जाति के श्राधार 
भूत भर स्कन्ध जाति के आ्राधारभूत पुद्गलो को श्रतन्तानन्त संख्या है। ऐसं। प्रवस्था में कोई प्राक्षेप 
करता है, कि तब तो द्वन्द्द समास कर “प्रणुस्कधा ” इतना ही सूत्र कहा जाप्रो, यो कह देने मे लाघव 
गुण है, भरद्ध मात्रालाघवेन पुत्रोत्सव॑ मन्‍्यन्ते वेयाकरणा:” 

ग्रभ्थकार कहते हैं. कि यह तो नहीं कहना क्योकि पृथक प्रधक जस्‌ विभक्ति वाले पदों का 
भेद करना तो उक्त दोनो सूत्रों मे इस सूत्र का क्रम से सम्बन्ध करने के लिये है, “स्पर्श रसगन्धवशंवन्त: 
पुदु्गला ” इस तेईसवे सूत्र का भ्रणवः के साथ सम्बन्ध किया जाय श्रौर “शब्दबत्रसौक्ष्म्यस्थौल्यस- 
स्थानभेदतमइ्छायातपोद्योतवन्तश्च” इस चौवीसमे सूत्र का स्कंधाइल के साथ यो श्रन्वय किया जाप्र । 
धर्थात्‌-स्पर्रों, रस, गन्ध- वर्णा, वाले श्रगु पुद्गल हैं, प्रोर शब्द, बन्ध, सुक्ष्मता, स्थुलता सस्थान, भेद, 
भ्रस्धका र, छाया, घाम, उद्योत, पर्यायों वाले स्कन्धपुदृगल हैं इस सूत्र मे पडे ४ये चकार से शब्द भ्रादि 
पर्यामों वाले स्कन्‍्धों को परमाणुश्रो के समान स्पर्श, रस, गन्ध, वर्णों से सहितपना भी उक्त होजाता 
है, ये सभी पुदूगलो के सहभावो पर्याय हैं । यदि द्वन्द्र समास वृत्ति कर दो जातो तो फिर समासित पद 
में समुदाय ही श्रथवान होता “समुदायों ह्याथंवानेकदेशोउनर्थक ” समुदित ग्रथ को प्रधानता हाजाने 
से ध्केले अकेले भ्रवयव का प्र्थ अन्वित नहीं होपाता, ऐसी दशा में तेईसमे और चौवीसमे सूत्रों का 
यहां भेद करके दोनो भोर सम्बन्ध नही किया जा सकता है, श्रत सूत्रकार ने लाघव को तुच्छ समझ 
कर प्रभूत प्रमेय की प्रतिपत्ति कराने के लिये समास नदी कर प्रव्यक्त सूत्र कहा है। 

कि पुनरनेन बत्रेण कृतमित्याह । 

यहां कोई जिज्ञासु पूछता है, कि श्री उमास्वामी महाराजने इस सूत्र करके फिर क्या प्रमेय 
धथं की सिद्धि की है ” बताझो, ऐसी जिज्ञासा प्रवर्तने पर श्री विद्यानन्द प्राचार्य इस उत्तर वात्तिक 
को कहते हैं । > 
अणवः पुद्गला:केचित्सकंधाश्वेति निवेदनात्‌ । 
अग्वेकांत: प्रतिक्षिप्त: स्कंधेकांतश्व तत्ततः ॥ १ ॥ 


कोई तो पुदुगल भनेक प्रशुस्वरूप हैं, भौर कितने ही प्रनन्तानन्त पुद्गल स्कन्ध स्वरूप हैं, 
इस प्रकार सूत्रकार हारा निवेदन कर देने से बौद्धों का वस्तुत केवल परमाशुभ्ो के ही एकान्त वाद 
का प्रतिक्ष ५ ( खण्डन ) कर दिया गया है, श्रौर तात्थिक रूप से माने गये केवल स्कन्‍्धों के एकान्त 
का भी निराकरण कर दिया है। भावार्थ-जगत्‌ मे न तो केवल परमाझ ही हैं, न केवल स्कथध ही हैं, 
किन्तु पांच द्रव्यों के साथ छठा पुद्गल द्रव्य भी है, जो कि परमाणु प्ौौर स्कस्ध इन दोनो भेदो मे 
विभक्त होरहा व्यक्ति रूपसे पभ्रनन्तानन्त संख्या वाला है। सांख्य जन झात्मा झौर प्रकुंति इन दो 


| पंच्म-प्र न्याय ३१७ 
ट्श्वो क्को मानते हैं ईश्वर-बादी कोई साख्य के एक देशी पण्डित ईश्वर को भी तीसरा तत्व मान 
बैठे हैं, इनके यहा प्रात्मा भो परमाद स्वरूप नही है. तथा सत्वगुण, रजोगुण, तमोगुरा, को साम्य 
प्रवस्था स्वरूप प्रकृति भी परमाणु रूप नही है, भ्रत, प्राकृतिक पदार्थों को एकान्ततः स्कन्ध स्वरूप ही 
इन्हे मानना पड़ेगा, पभ्रत इस सूत्र द्वारा साख्यों के स्कन्ध एकास्त का भी प्रत्याख्यान कर दिया जा 
चुका है | 

न झाणतव एजेस्येकातः श्र यान स्कंधानामच्बुद्धी प्रतिमासनात्‌ । तत्र तत्यतिमास- 
स्य आंतत्वे बहिरंतश्च १२माणुनामप्रतिमासन' ज्ष प्रन्यक्षम्रांत स्यात्‌ | स्वसंवेरनेषि संवित्पर- 
माणोरप्रतिभासनात | तथोपगमे सर्वशूस्यतापक्तिस्नुमानस्थापि परमाणुग्राहिणासद्धाबात्‌ आ्रांता- 
स्प्रत्यक्षतः कस्यचिन्न लिगस्याव्यव स्थितेः कुतः परमाणवेकांतवादः पारम।/र्थिंकः स्थात्‌ ९ । 


ग्रन्तरग या वहिरग सभी पदार्थ ग्रछ स्वरूप हो है, यह एकान्त करना श्रेष्ठ नही है, क्योकि 
प्रत्यक्ष बुद्धि मे स्कन्धों का प्रतिभास होर । है घट. पट पुस्तक, पर्वत, श्रादि पिण्डो का बालकों को 
भी प्रत्यक्ष श्रवलोकन होता है य'द उन अवयवबी पदार्थों मे होरहे उस स्कन्ध के प्रतिभास का भ्रान्त 
होना कहा जायेगा तब तो वहिरग झ्रौर ग्रन्तरग परमाशणुओ्रो का प्रतिमास नही होने के कारण कोई 
भी प्रत्यक्ष भ्रश्नान्‍्त नही हॉसकेगा। भावार्थ बौद्धों के यहा भ्रन्तरग ग्रात्म-तत्व माने गये क्षशिक 
विज्ञान स्वरूप परमाणुग्रो का तो व॑से ही प्रतीन्द्रिः सूक्ष्म दोने से प्रत्यक्ष नही होसकता है, प्रत एव 
वहिरग स्वलक्षण परमाणओ का भी प्रत्यक्ष नही हापाता है, ऐसी दशा मे किसी भी परमाणुका 
प्रत्यक्ष नही होसका, यदि किसी ने बलात्कार से परपाण वधूटो के श्रतीन्द्रिय घ्‌ू घट में छिपे हुये मुख 
का दर्शन कर भी लिया तो प्रत्यक्ष आन्त ही होगा, समीचोन प्रमाण स्वरूप नही । 


तथा स्कन्‍्ध्ो के प्रत्यक्षो को तो बौद्ध अ्परमाथेभूत होने के कारण भ्रात कह ही रहे हैं, ऐसी 
दशा मे जगत्‌ के प्राशिप्रोका कोई भी प्रत्यक्ष भ्राति-रहित यानो प्रामाशिणिक नहीं होसका, मभी प्रत्यक्ष 
अआरान्त होगये भ्रव प्रत्यक्ष प्रमाण की प्रवृत्ति के विना, टोटे ल गड़े पुरुष के समान बौद्ध किसी भी प्र्थ- 
सिद्धि पर नही पहुँच सकंगे क्योकि सभी के यहा तत्व-व्यवथाये प्रमाएमूलक मानती गयी हैं बौद्धो ने 
प्रत्यक्ष और अनुमान ये दो ही प्रमाण माने हैं, अनुमान का वीज श्त्यक्ष है, यदि प्रत्यक्ष को अन्त 
मान लिया जायगा तो बौद्धो के भी तत्व बालू की भीत पर चित्रित हो रहे कल्वित ठडर जायेंगे बौद्धो 
के यहा माने गये स्वसम्वेदन प्रत्यक्ष मे भी विज्ञान परमाशुप्रों का प्रतिभास नहीं होने पाता है, ऐसी 
दशा में बौद्धों के प्र गीकृत इन्द्रिय प्रत्यक्ष, मानस प्रत्यक्ष, स्वसम्वेदन प्रत्यक्ष, और योगि प्रत्यक्ष, इन 
चारों प्रत्यक्षो का भ्रान्तपना होचुका। यदि तिस प्रकार प्रत्यक्षों का अ्रान्तपना स्वीकार कर लेगे 
तब तो बौद्धों के यहा सबसे शू.य होजाने का प्रसग भाजावेगा प्रनुमान प्रमाण भी किसी तत्व को 


नही साथ सकता है। 
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सौत्रान्तिक बौद्धों ने सभी अन्तरंग, वहिरग, स्वलक्षणो को वस्तुत. परमाणु स्वरूप मान 
रक्‍्खा है, सूक्ष्म, प्रासावारणा, क्षणिक, मान लिये गये श्रतीन्द्रिव परमाणुग्रों का ग्रहण करने वाले 
( के लिये ) बेचारे ग्रनुमान प्रमाण का भी सदुभाव नही है, क्योंकि अनुमान मे पड़े हुये हेतु का 
प्रत्यक्ष होना चाहिये, भ्राग्त होगये प्रत्यक्षो से किसी भी ज्ञापक हेतु को व्यवस्था नही होसकती है। 
ऐसी दशा में बौद्धों के यहा केवल परमाशा्रों का ही एकान्त पक्ष पकड़े रहना भला किस प्रमाश से 
वाध्तविक सिद्ध हो सकेगा ? अर्थाव-7रमाणुग्रो का ही एकान्त करनो ठीक नही है। 

स्कन्वैकांतम्तत्तातों स्त्वित्यापि न सम्यक एरमाशूनामपि प्रमाणसिद्धस्वात्‌ , तथाहि- 
अष्टाणुकादिस्क॑जा भेद्यो मृर्तत्वे सति सावयवन्णत्‌ >लशवत ' योष्सौ तद्भेदाजातानंशोवयत्रः 
से परमाणुरिति प्रमा७।सड़ा) परमाणवः स्कृपवत्‌ । 

कोई विद्वान्‌ कहते है कि परमाशणुझ्रो के एकान्त-वाद मे श्रनेक दोप भ्राते है, ग्रत सम्पूर्ण 
पदार्थों को स्कन्ध स्वरूप ही माना जाय, परमार्थ रूप से स्कधों का एकान्त ही होञ्रो। प्राचार्य कहते 
हैं, कि यह एकान्तर भी समीचीन नहीं है क्योकि जगत मे परमाणुझ्रो की भी प्रमाणो में सद्धि ढोचुकी 
है। उसको श्रौर भी यो स्पष्ट कर समझ लीजियेगा कि ग्राठ श्रणुप्नो का बना हुम्रा अ्रप्टासुक या 
सात प्रसुओं का सप्ताणुक भ्रादि स्कन्ध ( पक्ष ) भेद यानी विदारण करने योग्य है ( साध्य ) मूर्त 
होते सन्‍्ते सावयव होने से ( हेतु ) घट के समान ( अन्वयरष्टान्त )। उन श्रष्टाणुक श्रादि स्कन्धो का 
भेद होते होते प्रन्त मे जो कोई बह प्रसिद्ध, निरंश, श्रवयव उपजेगा वही परमाणु है * इस प्रकार 
सस्‍्कन्धों के समान परमाणुये भी प्रमाण से सिद्ध हाजाती है। प्रर्थावृ--श्रष्टासुक को चाहे चारद्रधसुको 
से या दो ज्यणुको और एक इधणुक से, ग्रथवा आठो ही अखुओ से, एवं एक सप्तारुक और एक 
प्रणु से तथा एक षडणुक श्रौर एक दृचणुक झ्रादि किसी भी ढगो से बना लिया जाय पुरुषार्थ से कोई 
जीव इन द्वयणुक, त्यणक, श्रादि को नहीं बनाते है। जसे कि काठ कपास, माटी, चादी, अन्न को 
कोई वढई, कोग्िया, कम्हार, सुनार, बनिया, नहीं बना सकते है। मेघ. विद्युत्‌, ब्रान्धी, उल्का, 
थ्रादि के समान न जाने किन किन निमित्तों प्रनुसार ये श्रतीन्द्रिय हो रहे दृथण॒ुक श्रादि स्कन्ध उपज 
जाते हैं । 

छ पेल वाली बीचली परमाणु के साथ छह ऊ दिशाड्रो से छ परमाणुय चबिपट जाते है । 
बन्ध होजाने पर उन सातो का एक सणप्ताणुक अ्रवयवी बन जाता है। कभी एक ही झ्लोर से सात 
परमाणु चुपट जाते हैं, तो भी भ्रष्टाणुक बन सकता है, उस सप्ताणुक स्कन्ध में ही पुन एक परमाणु 
बन्ध जाय तो भी भ्रष्टाणुक स्कनन्‍्ध वन जाता है। वेशेेषिको की वह प्रक्रिया जैन सिद्धान्त में इष्ट नही 
की गई है । कि थान मे यदि एक तस्तु भी श्राकर मिलेगा तो सब का सब पचास गज का थाने नष्ट 
होजायगा श्लौर पुन मिलाये गये उस छोटे से डोरे को साथी बना कर श्रवयवो द्वारा पुन. नवीन 
थान बनाया जायेगा एवं पचास गज के थान मे से एक भ गुल भी सूत निकालने पर भी दूसरा थान 


पंच्रम-प्रध्याय ३१८ 


नवोन बनेगा परमाण का भी विश्लेश होजाने पर द्वबणुक का नाश होजाने पर श्यणुक का नाश 
होते होते महापट का नाश होजावेगा पुन: परप्ताणुम्रो मे क्रिया द्वारा द्धएणुक आ्रादि की सृष्टि होते 
होते नवीन महापट को उत्नत्ति हांगो, वहो पट है, यह प्रत्यभिज्ञान तो साहश्य मूलक माना जायेगा । 

जैसे कि वही दीप कलिका है, यहा सजातीय श्रग्य कलिकाग्रों मे आ्रान्तिवश एकत्व प्रत्य- 
भिन्नाम होगया है| सत्य बात यो है हि वैशेषिको को यह प्रक्रिया कोरा ढोग है इस मे कोई प्रमाण 
नही है | भ्रत इसका खण्डन प्रसिद्ध ही है। हा परमाणु प्रो की सूक्ष्मता चमत्कार है स्थूल बुद्धि वाले 
जीवो के ग्रहरा, श्राकर्षण, खादन, भ्रादि भ्रवृत्ति, निवृत्ति, के उपयोगी उ्श्वह।रों मे आरहा सब से 
छोटा पिण्ड भी ग्रनन्तानन्त परमाणुग्रों का पु ज है। देखिये यहा श्रत् लोक व्यवहार मे वाल का ग्रग्न- 
भाग बहुत छाटा टुकड़ा समझा जाता है जो कि अनन्तानन्त परमाणुश्रो के पिण्ड होरहे उत्सज्ञासन्ना 
नामक पुदुगल स्कन्ध से ५०८२८८०५३८५७८८% ८०८८८ १६७७७ ९११६ एक करोड सरसठ लाख 
सतत्तर हजार दो सौ सोलह गुणा बडा है । श्र बताग्रो कितने ही सूक्ष्म य+ से वालाग्र का देखाजाय 
जो कि यत्र केश के भ्रग्न भाग का पव॑त के समान भी बडा दिखा दे फिर भी सप्ताणुक, श्रष्टाणुक, 
कोटघणुक, स्कन्धो का वहिरग इन्द्रियों से प्रत्यक्ष नही होमकता है, जब कि हृध्यमान बड़े बड़े पंत 
या समुद्र तो वालाग्न से सख्याते गुरों ही है हा स्वयप्रम पर्वत या स्वयम्भूरमरणा समुद्र भले ही वालाग्र 
से असख्यातगुण है| किन्तु परमाणु, अष्टाणुक, कोटबणुक से वालाग्न तो अनन्तानन्त ग्रुणा है ऐसी 
दशा में कार्यान्यथानुपर्पात्त से ही छोटे छोटे प्रवयतरों का प्रनुमान द्वारा साध दिया जात। है। झआगम 
प्रमाण तो सभी के गुरु है | 

प्रकरण प्राप्त इस श्रनुमान मे केवल मूतंत्व ही हेतु कहा जात। तो परमाणु करके व्यभिचार 
होजाता क्योंकि स्पर्श, रस, गन्ध, वण्य, वाली परमाणु मूर्त है। किन्तु पुन भिन्न होकर टुकड़ा करने 
योग्य नहीं है । सावयव कह देने से पर माखु करके आये व्यभिचार का निवारण होजाता है। हाँ यदि 
सावयवत्व दी हेतु कह दिया जाता ना श्राकाण, आ्रात्मा, आदि, भ्रखण्डनीय पदार्थों से व्यभिचार दोष 
प्राजाता प्रदेशों वाले प्राकाश झ्रांदक सावयव होते हुये भो भेदने योग्य नही है, श्रतः मृत्तत्व विशेषण 
देना झ्लावश्यक होजाता है | मूर्त होते हुये प्रवयव सहितपन हेतु से प्रष्टाणुक, सप्ताणुक, पचाणुक, 
चतुरणुक, त्यणुक, दचणुक, स्कन्धों का भेद होना साध दिया जाता है। पवत, घट, पट, झ्रादि का 
फ्टना, फूटना, ता प्रसिद्ध हो है, किन्तु परमाणू का सिद्धि कराने में विशेष उपयोगी नही है । 

बात यह है, कि पवत श्रादि बड़े बड़े श्रवयविया के टूटे फूंटे हुये टुकड़े भो स्कन्ध रूप होते 
है, यद्यपि जैसे वस्त्र को फटकारने पर धूल झड़ जातो है, उसी प्रकार घट प्रादि के टूटे हुये भाग से 
झनन्त परमाणये भी भड पड़तो है, तथापि उन स्थूल पिन्ड होरहे टुकड़ा को गणना में विचारी प्नती- 
रिद्रिय प्रमाख़ुभो को कोन पू छता है ? 

प्रकृत्रिम चेत्याल्य, सूर्य, पर्वत, घट, पट, श्रादि प्रत॒यवियों से धनम्तानन्त परमाणुयें तो 


३२० दलौक-वार्तिक 


बैसे ही सदा निकलते प्रविशते रहते हैं, श्रत बड़े ग्रवयवियों के टूटने पर विखर गये परमारुओों कौ 
बिवक्षा नही की गयी है, हाँ ग्राठ प्रुप्रो के पिण्ड भ्रष्टाणूक्र,या सात ग्रस्यू के बने हुये सप्ताणक भादि 
को [वभक्त किये जाने पर परमाणु स्वरू4 टुकड़ा होजाना झ टति लक्ष्य होजाता है, ग्रन्न की ढेरी में 
से हाय डाल कर सेरो श्रनाज के पिण्ड उछाले जाय तो बहुत से श्रन्न सम्मिलित होकर भी गिर पड़ते 
हैं, हाँ प्राठ या सात ही धान्‍्य बीजो को उछाला जाय तो रई बीज श्रकेले भी प्रमाण गोचर होजाते 
हैं. इस हादिक भाव के अनुसार ग्रन्थकार ने घट, कपाल, कपालिका, ग्रादि स्कन्‍्बो का विदारण होना 
साध कर श्रष्टाणाक, सप्तशक झाद स्कत्ध का भेदने याग्य -पना साधा है, जो कि परमाणम्रोके 
सदुभाव क। परिज्ञापक है। 

प्रब यहा कोई जिम्नासु शिष्य मानो पूछत्रा है. कि यह प्रण॒स्वरूप प्रौर स्कन्ध स्वरूप जो 
पुद्ग लो का परिणाम वत रहा है, वह क्‍या श्रनादि है ? ग्रथवा क्या भ्रादिमान्‌ है ? यदि उत्पत्ति स्व- 
रूप हाने से अणश्नो श्रोर स्कन्ध्रो सादि माना जायगा तो बताओ किस निमित्त कारण से ये उपजते 
है ” ऐसी जिज्ञाता प्रवतने पर सूत्रकार महाराज इन पुदुगलों की उत्पत्ति मे ।नमित्त होरहे कारणों 
की सूचना करने के लिये इस प्रगले धृत्र को कह रहे हैं । 


भेदसंघातेम्य उत्पवन्ते ॥ २६॥ 


चीरना, फाड़ना, टूटना, 'रूंटना, पासना, दलता, फूटना आ्रादि छिल्न भिन्न करना स्वरूप 
भेद से और मिलजाना चयटजाना, बबजाता हलजाता, घुलजाना, पिण्डा-भूत होज्ाना, प्ादि न्‍्यारे 
ध्यारे पदार्थों को कथ।चत्‌ एकत्वापत्ति स्वरूप सधात से तथा कतिपय श्रन्य ग्रद्ञों का भेद और साथ 
ही दूसरे कातपय प्रशा # बघात इन तोन कारखा से पुदुगल ( स्कन्ध । उत्पन्न होते है। 
संदतानां द्वितयनिभित्ततशाइृद।रणं_ भेदः, विषिक्तानमिकी माव; संघातः द्वित्वा- 
दृद्धिचनप्र सग इति चेन्न, बहुतचन त्व.था शेतज्ञापन थे -व च्ते सेदेव सधत ॥इन्‍्य€आप्य/व- 
राधः । 
परस्पर मिलकर सघात को प्राप्त होचुके स्कन्धो का पुन. अन्तरग, वहिरग, इनदोनों निमित्त 
कारणो के वध से विदोर्ण होजाना भेद है, ग्रौर पृथगूभूत श्रनेक पदार्थों का कथचित्‌ एक होजाना 
संघात है । यदि यहा कोई यो पूछे कि भेद भौर सघात तो दो हो हैं, झ्रत द्वित्व की विवक्षा अनुसार 
“भेदसवाताम्या” यो केवल द्विवचन होना चाहिये सूत्रकार ने म्थस्‌ विमक्ति वाले बहुवचन का प्रयोग 
क्यो किया है ? आचाय कहते है. कि यह तो नहीं कहना क्योकि यद्दा विशेष पश्रथं की ज्ञप्तिकराने के 
लिये बहुवचन कहा गया है, [तस कारण भेद के साथ युगपतु होरहा सघधात इस तीसरे कारण को 
भी पकड़ लेनेसे कोई विरोध नही आता है,अ्रवात्‌ जेन विद्धान्तमे तोनोकों स्कन्धका का रण इृष्ट किया 
है, पत्यद में से कुछ टुकड का छिल्ल, भिन्न कर प्रतिमा उक्केर लो जाती है, चून में पाती द्वाल कर पिए्ड 


बैना लिया जाता है, तथा जल में ओषधिश्नो का क्याथ् करते समय प्रस्निद्वारा जल का कुछ भाग 
जल कर विदीरणों होजाता है, भौर कुछ भाग ओषधियों का जल मे प्राकर उसी समय मिलजाता है, 
यो एक काढा नामक पेय श्रौषधिस्कन्ध बन जाता है, जो कि श्रग्निसययोग को मिमित्त पाकर हुई 
भोषधिगप्नो श्रौर जल को तीसरी ही अवधष्या है । 
उम्पूर्वः पदिजास्यथस्तेनोत्प्यते जायत इत्युक्तं मव्रति तदपेक्ो हेतुनिदेशो भेदसं- 

घातेम्य हृति निमित्तकारशहेतृषु सर्वातां प्रदशनादुभेदसघातेम्य उत्प्चन्त इति | 

पद गयी धातु से पूर्व मे उत्‌ उपस्ग लगा देने पर उसका ग्रर्य जन्म होजाता है, तिध कारण 
सूत्र के उत्पद्चन्ते इस पद द्वारा “उत्पन्त होजाते है” यह प्र्थ कहा जा चुका दो जाता है, उपजना 
क्रिया को किसो हेतु की भ्रपेक्षा है, प्रत उस उतपद्नन्ते की अपेक्षा रबता हुमा “भेदसघातेम्य ” यह 
बंचमी विभक्ति वाले हेतु का निर्दश कर दिया “जनि कतु : प्रकृति ” वेयाकरणों का निभित्त या 
कारण अथवा हेतुग्रो मे सम्पूर्ण विभक्तियों के होजाने का श्रादेश हे “हेती हेत्त्र्थे सर्वा: प्राय ” बर्मण 
हेतुना, धर्माय हेतवे, धर्माद्धेतो:, धर्मस्य हेतो , धर्मे हेतो, वर्तते, ऐसे प्रयोग मिलते है। “निमित्तपर्याय- 
प्रयोगे सर्वासा प्रायदर्शन , श्रत हेतु श्र्थों मे सभी विभक्तियों का प्रदशन होजाने से यहाँ प्रकरण 
में सूत्रकार ने पचमी विभक्ति को कहते हुये “भेदसघातेम्य उत्पद्मस्ते” यो सूत्र कहा है, ज्ञापक 
या कारक हेतु दोनों मे पचमी विभक्ति अधिक शोभनती है 

ननु च॒ नोत्पद्यतेणवो5कायस्थादगगनादिकदिति ऋश्चित्‌, स्कंघाश्व नोस्पश्चन्ते 

सतामेव तेपामाविर्भावादिस्यपर: । ते प्रस्यमिधीयने । 

यहाँ किसी एकान्त-वादी पण्डित के स्वपक्ष का ग्रवधारण है, कि परमाणुयरे (पक्ष )तही 
उपजती है, (साध्य ) क्रिभी भी कारण के द्वारा बनानेयोग्य कार्य नहीं होने से / हेतु ) भ्राकाध, 
ग्रात्मा, आदिके समान ( ग्रन्वयहृष्टान्त )। इस प्रक्रार कोई नंयायिक या वंशेधिक पण्डित कह झहा 
है, तथा कोई दूसरा पण्डित यो भी कह रहा है, कि स्कन्ध ( पक्ष ) नही उपज रहे है, ( खाध्य ) 
क्योकि अ्नादि काल से सदभूत होरहे स्कन्घों का ही श्रभिव्यजक कारखो द्वारा प्राविर्भाव हो जाता 
हैं, ( हेत ) रात्रि में देखे जा रहे हारागण के समान ( प्रस्वयहष्टान्त )। इस प्रकार दूपरे किसो साख्य 
पण्डित का कहना है। प्र्थात्‌ृ-परमाणुश्रो को वैशेषिक नित्य द्रव्य मानते हैं, प्रत परमाणओ्रो को 
उत्पत्ति नही होसकती है, एवं परमाणुओ को नही म।न कर प्राकृतिक नित्य स्कघो का ही भ्ाविर्भाव 
तिरोभाव माननेत्राले साख्थोके यहा स्कत्धघोकी कथमाप उत्पत्ति नहीं मानी गयी है, इस दोनों पण्डितों 
के प्रति प्र ग्रन्थकार करके वात्तिक द्वारा समाधान कहा जाता है उसको श्राप सज्जन भी सुर्नें-- 


उत्पयंतेशवः स्कन्धा: पर्यायत्वाविशेषतः । 
भेदात्संघाततो मेदसंघाभ्यां चापि केचन (संघाताम्यां च केचन)॥ ९१0 
है 8; ह हक गा या 


ऐेरर दलोक-वातिर्क 


इति सूत्रे बहुलवस्य निर्देशाहाक्यमिद््‌गतिः 
निश्चीयतेन्यथा दृष्टविरोधस्यानुषंगतः ॥२॥ 


परमाणुये भ्रौर स्क्रन्ध (पक्ष) उपजते रहते है,(साध्य) विशेषताशों करके राहत हो रहा पर्याय- 
पना होनेसे (हेतु) इस प्रनुमान द्वारा प्रणुओके समान स्कन्धोकी या स्कन्घोके समान पुदुगलपरमाणुझो 
की अश्रथवा परमाणु शोर स्कन्ध दोनो की उत्पत्ति होना सिद्ध कर दिया है, कई प्रगुये या स्कन्ध तो 
पिण्ड के छिन्‍न भिन्‍न, होजाने से उपज जाते हैं. और कोई कोई स्कन्ध बेचारे मिश्रण होजाने रूप 
संघात से उत्पन्न हो जाते है, तथा कलिपय्र स्कन्ध तो एक साथ हुये कुछ पिण्डो के भेद प्रौर कुछ पिण्डो 
के संघात से आ्रात्मलाभ करते है। इस प्रकार सूत्र में “भेदसघातेम्य ” यो बहुबचन का निर्देश किया 
गया है, श्रत १ भेद से उत्पन्न होते है. < सघात से उपजते है, १ भेद और संघात दोनो से उपजते 
है | यो भिन्‍न भिन्‍न तीन वाक्यों की ज्ञप्ति होजाना निर्णीत कर लिया जाता है। श्रन्यथा यानी इन 
तीन के सिवाय श्रन्य किन्ही एक, दो, या चार, पाच, प्रकारो से प्रणुप्नो या स्कन्धों की उत्पत्ति मानी 
जायगी तो प्रत्यक्ष प्रमाणो से ही विरोध भाजाने का प्रसंग आवेगा जब कि प्रत्यक्षप्रमारा द्वारा या 
युक्तियों से भी तीन ही प्रकारो करके पुदुगलो को उत्पत्ति होना जगतु-प्रसिद्ध हो रहा है, ऐसी दश्ञा मे 
झन्य किसी प्रकार को अ्रवकाश नही मिलता है । 


स्कंधस्यार भका यद्वदशवस्तद्वदेव हि। 
स्कंधोषुनां भिदारंभनियमस्यानभीक्षणात्‌ ॥३॥ 


नेयायिक या वंशेषिको ने प्रजुओ को स्कनन्‍्ध का उत्पादक जैसे मान लिया है, उस हो प्रकार 
स्‍्कम्ध भी छिनन भिन्‍न होजाने से श्रणुप्तो की उत्पत्ति कराने वाला है, परमाणुप्रो या स्कन्ध के भ्रार- 
म्भ करने वाले न्यारे न्‍्यारे विजातोय कारण होय या इन दोनो मे से किसी एक स्कन्ध की तो उत्पत्ति 
मान ली जाय भौर परमाणुझो की उत्पत्ति नही मानी जाय ऐसे पक्षपातपूरों,तियम कर देने का दर्शन 
नही होरदा है, अत स्कन्धो के समान परमाणुये भी स्कन्धो के भेद से उपज जाती हैं, यो स्वीकार कर 
लो | यद्यपि जगत्‌ मे प्रनन्तानन्त परामाणुये ऐसी है, जो कि अनादि काल से परमाणु भअ्रवस्था में ही 
निमग्न है, वे स्कन्ध से उपजो हुई परमाणुये नही है, तथापि स्कन्धों से परमाछुप्नो की उत्पत्ति होजाने 
के सिद्धान्त मे कोई क्षति नही पडती है, भ्रनन्तावन्त प्रकृत्रिम स्कन्ध भी तो परमाश्ुम्रो से नही उपजे 
हुये जगत मे अनादि काल से स्कन्ध पर्याय मे ही लवलीन होरहे हैं, एतावता परमाणुभो और स्कन्धों 
के होरहे मिथ:कार्य कारण भाव की श्रक्षुण्ण रक्षा होजाती है, कार्यकारणभाव की मनीषा इतनी ही 
है, कि नवीन ढग से जो परमाणुयें उपजेंगी वे विदारण करने से ही निधडोगी तथा जो स्कन्ध नवीन 
रीति से प्रक्मज्ञाप्त कर रहे हैं वे भेद, सात झौर भेदसंघात इम तीन प्रकारों से ही उपजते हैं, भन्‍य 
कोई उपाय नही । “चतुर्थों नैव कारणम्‌” । 


पंवम-प्रध्याय ३१२३ 


उत्पशतेशकः पुदूमलपर्यायस्वात्‌ स्कन्वबत । न हि पार्थिवादिपरमाशवोधि प्रथि- 

ध्यादिश्वव्याणयेव,एथिव्यादिपरम।णुस्क॑पद्रव्यर्व्याक्तपु पृथियीस्वादिप्रस्यह्देतोरू ध्व तासामान्य[रूप - 
स्य ृृथिष्यादिद्रव्यस्य व्यवस्थापनात | ततो न तेषां पर्यायरव मसिद्ध । 

परमाशुये ( पक्ष ) उपजती हैं, ( साध्य ) पुदंगल की पर्थाय होने से ( हेतु ) स्कन्ध के समान 
( प्रन्बय दृष्टान्त )। यहा वंशेषिको का यह मन्तव्य होसकता है, कि पृथित्री परमाणुये तो पृथिवी 
द्रव्य ही हैं, जल परमारुऐ' जल द्रव्य ही हैं, तेबसपरमाणुयें तेजोद्रव्य ही है, वायवोय परमाखु्ये वायु 
द्रव्य ही हैं, ये चारो जाति की न्यारी न्‍्यारी परमाणुयें कथमपि पर्याय नही है, हाँ इन घारों द्रब्यों के 
बने हुये पृथक्‌ पृथक शरीर, इन्द्रिय श्रौर विषय इन तीन भेदों प्रनुमार अनिशध्य स्कन्ध अनेक है, जो 
कि स्कम्ध पर्याय स्वरूप ही हैं द्रव्य नही है । इस मन्तव्य का प्रत्याख्यान करते हुये प्रन्थकार कहते 
हैं, कि प्रथम तो पृथित्री, जल, श्रादि चार जाति की न्यारी न्यारी पश्माणुये ही नहीं हैं, एक रूप, एक 
रस, एक गन्ध भर दो स्पर्श गुणों को धारने वालो एक एक परमार होकर यो एक ही प्रकार की 
प्रनन्तानन्न पुदूगल परमाणये हैं, भिन्‍न भिन्न बृक्षो में प्राप्त हुये मेघ जल के समान वे परमाणुये न्‍्यारे 
स्यारे स्कन्धो मे परिणत हुई अनेक ग्रर्थक्रियाप्रो को कर देतो हैं । 

दूसरी बात यह है, कि पाथिव, जलीय, म्रादि परमाणूये भी केवल प्रथिवी द्रव्य, जल द्रष्य 
श्रादि द्रव्य स्वरूप ही नही है, परमासयूये भेद होजाने से उपज रही पर्यायें भी हैं, यो द्रव्यहष्टि से या 
सहृश परिणाम स्वरूप द्वव्यत्व जाति पर लक्ष्य देकर बिचारा जाय तो स्कनन्‍्ध भी द्रव्य होजाते है । 
परमासखुप्रो ने ही द्रव्यपने का ठेका नही मोल ले लिया है। वैशेषिकों ने भी स्कन्ध को द्रव्य मान लिया 
है, परथियो परमाणुये और घट, पट, श्रादि पार्थिव स्कन्धो इन द्रव्य-व्यक्तियों में ये परर्वापर परिणाम 
पृथिवी है, ये प्रृथिवी हैं, इत्यादि अन्वयरूप से ज्ञान कराने के कारण होरहे उष्वंतासामान्य नामक 
पृथिवी द्रव्य को पूर्व प्रकरणों मे व्यवस्था कराई जा चुकी है। 

अर्थात्‌-पराप रविवर्त॑व्यापि द्रव्यमृद्ध्वंता म॒दिव स्थासादिषु” कालत्रय सम्बन्धी झग्रनेक विवर्तो 
में पृथिवीस्व या द्रध्यत्व तामके ऊध्यंता सामान्य ठहर रहे हैं, इसी प्रकार पहिले पिछले कालोमे बत रहे 
जल प्रादि के व्यक्तिरूप से परमातु द्रव्यो श्रौर स्कन्ध्र वरब्यों मे जलत्व, तेजस्त्व प्रादि ग्रन्वय ज्ञानों 
के हेतु होरहे ऊअध्वंता सामान्य इस संज्ञा के धारी जल झादि द्रव्यों की व्यवस्था कर दी गई है, तिसे 
कारण स्कन्धों मे भी कथवित्‌ द्रव्यगना सिद्ध है, तिस ही कारण उन परमाशणुप्रो का पर्याथपना असिद्ध 
नही है, भनेक कालो मे उपज रहे परमाण विवर्तों मे तभी तो एक द्रव्य की प्रनेक भूत, वर्तमान, भवि- 
ष्य परिणतिश्रो मे ठहरने वाला ऊष्वंतासामान्य वत रहा है. श्रतः परमाणुओ की उत्पत्ति होना सके 
जाता हैं, जनों का पुदुगल पर्यायत्व हेतु पक्ष मे' ठहर गया;बह हेल्वामास नही है । 

परमायुनां कारशद्रब्यनियमादसिद्धमैंगेति चेन्न, तेषां काग्र्वस्यासि सिद्ध! 


१४ इलोक-बाहिक 


पदेव मेदात्‌ संघाताभ्पां च स्कपानामुत्पसे: कार्यत्वं तथाणुनामपि मेदादुस्‍कसे! कारयल्यसिद्धेर- 
न्यथा रष्टबिर पस्यानुषंगात्‌ । न हि स्कृंधस्यार मकाः परमाणवों न पुनः परमाणो: स्कंश्र हति 
नियमों रश्यते,तस्यापि मिद्यमानस्य सु्देमद्रव्यजनकत्वदशनात्‌ मिथमानपये-तस्यथ परमाणजन्क- 
कर यहां कोई बैशेषिक श्राक्षे प करता है, कि परमाणूये कारण द्रव्य ही है, ऐसा नियम है, पर- 
भाणये किसी के कार्य होरहे नही हैं, श्रत* परमाशझ्ो के कारण द्रव्यपने का नियम होजाने से जनों 
का परमाशणश्रो मे उत्पत्ति को साधने के लिये दिया गया पुदूगल पर्यायत्व हेतु भ्रसिद्ध हेत्वाभास ही है । 
प्रग्थकार कहते हैं, कि यह तो नहीं कहना क्योकि उन परमाणूओ का कार्यपना भी सिद्ध है, देखो 
जिस प्रकार भेद से या संघात से श्रथवा भेद-संघात, दोनो से उत्पत्ति होजाने के कारण स्कम्धो का 
कार्मपना प्रसिद्ध है, तिसी प्रकार प्रशुशो का भो छिन्‍्नता से पिन्‍्नता से उत्पत्ति होजाने के कारए 
कार्यपना सिद्ध है, श्र्यधा यानी ऐसा नहीं मान करके ग्रन्थ प्रकारों से यदि परमाणुझ को सबधा 
नित्य ही माना जायगा तो प्रत्यक्ष प्रमाण द्वारा देखी जा रही पदार्थ व्यवस्था से विरोध ठन जाने का 
प्रसंग आजावेगा । बालक बालिका भी पिष्ठ के छिंद, भिद जाने से छाटे छोटे टुकटो की उत्पत्ति होरढी 
को देसते हैं, इसी तारतम्य झनुसार टुकड़े होते होते श्रन्त में जाकर सब से छोटे टुकटे हुये परमाणू 
पर विधाम करना पड़ेत तरतमभाव से हुआ प्रकषमाणपना कही भ्रन्त मे जाकर अ्रवश्य विश्राम लेता 
है, उपजे हुये छोटे ग्रवयव का विशभ्रान्तिस्थल परमार है। 

वंशेषिको के यहा स्कन्ध के आरम्भ तो परमाणूणें मान लिये जावे कि-तु फिर परमाणू का 
झ्रात्म-लाभ कराने व।ला स्कन्ध नहीं माना जाय वह कोई नियम भ्रच्छा नहीं देखा जाता है, जबकि 
मूसल,चाकी, मोगरा, आदि भेदक कारणो से भेदे जा रहे उस स्कन्ध को भी सुक्ष्य द्रव्य का जनकपना 
देखा जारहा है, उत्तरात्तर भेदा जा रहा पदार्थ पर्गन्त प्रवस्था मे परमाणू तक पहुँच जाता है, अ्रत* 
भेद को ही परमाणु का जनकपना सिद्ध हुश्ना | यहा प्रशुद्ध द्रव्ग या वेशेषिको के मत ग्रनुसार अथवा 
ऊध्वंता सामान्य की प्रक्रिया अनुसार परमाणु को द्रव्य कह दिया गया है, जीव प्रादि द्रब्यो के समान 
जब वास्तब्विक पुदुगल द्रव्य को जताया जायेगा तो पुदुगल परमाखुझो पर ही दृष्टि ठहर जायेगी पुद- 
गल को स्वाभाविक शुद्ध परिणति परमाणु द्रव्य मे होरही निर्णीत कर ली ज्ञाती है, इस सूत्र द्वारा 
पुदंगलो की उत्पत्ति का समीचीन परामर्श करा दिया गया है। 

उक्त सूत्र द्वारा सामान्य रूप करके भ्रशुझो प्रोर स्कन्धों की भेद या संधात पभ्रथवा एक 

समय में होरहे दोनो भेद संघातों से उत्पत्ति होजाने का प्रसग प्राप्त होने पर विद्येष प्रतिपस्ति कराने 
के लिसे श्री उमास्वामी महाराज भ्रग्रिम सूत्र को कहते हैं । 


मेदादणु ॥ २७ ॥ सर 


केवल भेद से ही भंछ की उत्पत्ति होती है । संधात या भेद-संघात दोनो से भरगु नही उपय 


न 
] 


बंबम-पव्याय श्श्श्‌ 


पाती है ग्र्थाव--'सि्ध सत्यारम्भो नियमाय” पूर्व सूत्र करके सभी पुद्गलोंकी उत्पत्ति प्रतीत होचुकी 
थी पुन; सूत्रकार करके जो इस सूत्र का आरम्भ किया गया है, वह नियम करने के लिये हो तमभा 
जायेगा, नवीन मुख्य श्रर्थ की ज्ञप्ति तो पहिले सूत्र से ही होचुकी थी । 


सामर्थ्यादवधारशग्रतीतरेवकाराव चन॑ । अ्रमक्षवत्‌ । यस्मात्‌ । 

विना कहे ही भ्रर्थापत्ति की सामथ्यं से प्रवधारण (नियम ) करने की प्रतीति होजाती है, 
भ्रत: सूत्र में भ्रन्ययोग का व्यवच्छेद करने वाले एवकार का कण्ठोक्त निरूपण नही किया है। जैसे 
कि श्रप्‌ भक्षण, मे एव लगाने की कोई झावश्यकता नहीं दीखती । भर्थात्‌--कोई सज्जन पुरुष कहता 
है कि श्राज प्रष्टमी के दिन हमने भ्रनुपदास किया है, जल पिया है, यहां ही को लगाये विनाही नियम 
ब्रथे निकल प्राता है । जब कि श्रन्न, खाद्य, स्वाद्य पेय,इन चारो प्रकारके भोजनों को करने वाला भी 
जल पीता है, ऐसी दशा मे जल पीने का निरूपण करना व्यर्थ पडता है किन्तु वह सज्जन जल भक्षण 
कर रहा है भत: जलो का ही भक्षण माना जाता है, उस सज्जन ने शेष चार प्रकार की भुक्तियों का 
परित्याग कर दिया है| बगालमे स्वल्प खाकर पानी पी लेने को या कलेऊ कर लेने को “जल खाइया 
छी ' कहते है इस उत्तर देश मे .ल के साथ भक्षण क्रिया का जोडना खटकता है, यो भ्रप्‌ भक्षण से 
विना कहे ही केवल कलेऊ ही किया, यह अ्रथ निकलता है। मध्यान्ह का पूर्ण भोजन प्रौर सायंकाल 
के प्रवमौदर्य भोजन का व्यवच्छेद होजाता है, जिस कारण से कि । 


भेदादणुरिति प्रोक्तं नियमस्योपपत्तये । 
पूरवसत्राचतोणनामुत्यादे विदितेषि च॥ १ ॥ 


यद्यपि “ भेदसघातेम्य उत्पद्यते ” इस प्रहिले सूत्र से ही उस भेद करके श्रशु को उत्पत्ति 
होना ज्ञात होचुका था तथापि नियम करने की सिद्धि करने के लिये सूत्रकार ने भेद से अत उपजता 
है , बो यह सूत्र बढ़िया कह दिया है भ्रर्थात्‌--पूर्व सूत्र से भेद करके अर की उत्पत्ति होना कहा जा 
चुका है किन्तु '' एकयोगनिदिष्टानां सह वा प्रवृत्ति: सह वा निवृत्ति ” इस परिभाषा अनुसार साथ 
मे सघात भौर भेद-संघातो से भी अशू का उपजना कहा जा सकता है जो कि इष्ट नही है। ग्रतः 
भेद से ही भ्रश्‌ की उत्पत्ति का नियम करने के लिये ही यह सूत्र बनाना पडा । 
अगवः स्कंधाश्च भेदसंघातेम्य उत्पद्चन्त इति बचनात्स्कंधानाभिवासूना भपि तेम्य- 
उत्पसिविधानान्नियमोपप्यर्थमिद॑ बरन्न॑ मेदादंशरिति प्रोच्यते । तस्मादभेदादेवाणरुत्पद्यते 
न संधातादमेदसघाता म्यां वा स्कंघवत । मेदादग रेवेल्यवधारणानिष्टेश्व न स्कन्धस्य भेदादु- 
स्पधिनिंवत्तिमेंदारेवेत्पवधारशस्येष्टत्वात | 
भेद और संजात तथा मेद-संघात दोनो इन तोन उपायों से श्रणूये झौर स्कन्‍्ध उत्पन्न हो 
जाते हैं। इस पूर्व सूत्र के वचन से हो स्करधों के समान अ्रद्युभझ्नों का भी उन तीनो उपायो से उत्पत्ति 
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होजाने का विधान होचुका है, फिर भी नियम की सिद्धि कराने के लिझे “ केदगदशा:” यों वह सूत 
वढ़िया कहा जा रहा है तिस कारण सिद्ध होजाता है कि भेद से ही परमार उपजता है संचात 
अथवा भेदसघातो से परमार नही उपजता है। जैसे कि तीनो से या भेद से श्रथवा भेद संघातों से 
स्कन्ध उपजता है ( व्यतिरेक दृष्टान्त )। भेद से भ्रद्य ही उपजे ऐसा भ्रयोग व्यवच्छेद्रक नियम करना 
इृष्ट नही है। अत. भेद से स्कन्ध की उत्पत्ति होजाने की निबृत्ति नहीं होसकी हा भेद से ही भ्रणु की 
उत्पत्ति होना इस पूर्व प्रवधारण को इष्ट किया गया है उत्तरवर्त्ती भ्रवधारण करना ठीक नही है। 

भ्र्थाव्‌-- एवकार तीन प्रकार का माना गया है, जो कि भ्रन्ययोगव्यच्छेद, प्रयो गव्य वच्छेद 
भरोर प्रत्यन्तायोगव्यवच्छेद इन तीन प्रर्तों मे प्रवर्त रहा है “ पार्थ एवं धनुर्धर ” यहां विशेष्य के साथ 
लग रहा एव भ्रजु न से भिन्‍न वीरो मे प्रकृष्ट घनुर्धरपने का व्यवच्छेद कर देता है “ शख. पाण्डुर 
एव” यहा विशेषण के साथ जुड रहा एवकार शख मे पाण्डुरत्व के अ्रयाग का व्यवच्छेद कर देता 
है “ नील॑ सरोज भवत्येव ” यहां क्रिया के साथ लग रह्दा एवकार कमल में नीलत्व के ग्रत्यन्त प्रयोग 
का व्यवच्छेद करता है । तब तो कही नीला श्रौर क्वचित्‌ पीला, लाल भ्रादि भी कमल होता है यढ 
सध जाता है, प्रकरण मे “भेदात्‌ झरणु ” यहा पच्रमी विभक्ति का अ्थ हेतुत्व मान लिया ता “'भेदहेतु- 
का या उत्पत्तिस्तत्प्रतियोगी भ्रणु” यो शाब्दवोध होगा झ्रत “'भेद-हेतुक एवं भ्रणु ” यह बिशेषरणसगत 
एवकार लगाना भ्रच्छा दोखता है, भेदहेतुक ध्रण्रेव यह विशेष्य संगत एवं भ्रन्ययोगव्यवच्छेदक 
ठीक नही । पहिले यही एवकार इष्ट किया गया है, विवक्षा की विचित्रता से विशेषश भी विशेष्य 
होजाता है। 

विभाग: परमाणुनां स्कंधमेदान्न वाणवः। 


नित्यवादुपजायंते मरुत्थथवदित्यसत्‌॥ २॥ 
संयोग: परमाणुनां संघातादुपजायते । 
न स्कंधस्तइदेबेति वक्‍तु शक्तेः पररपि ॥ ३ ॥ 


यहा वेशेषिक भ्राक्षेप करते हैं कि स्कन्ध का भेद होजाने से परमाणये नहीं उपजती हैं । 
क्योकि पृथिवी, जल तेज, वायु, दरष्यो की जाति से चतुविध झोर ब्यक्ति भपेक्षा प्रनन्‍्तानन्‍्त १रमाशये 
नित्य हैं, परमाशुभो का उत्पाद और विनाक्ष नही होता है हा क्रिया भ्रादि करके स्कन्ध का त्रिदारण 
होजाने से परमाशप्नो का विभाग गुण उपज जाता है “ क्रियातो विभाग” विभाग गुण तो कारणो 
से जन्य माना गया ही है। झ्लाकाश के समान नित्य परमाणुओझो की छेदन से उत्पत्ति नही होश्चकतो 
है। भ्राचायय कहते हैं कि यह तुम वैशेषिको का कहना प्रशसायोग्य नही है,भू ठा है, निदनीय दृषणीय 
है क्योकि स्कन्ध के विषय में तुम्हारे ऊपर भी यो शग्राक्ष प किया जा क्षकता है कि परमाखयं का 
सम्मिश्रण होजाने से स्करध् मही उपजता है किस्तु परमाछुभो का पृथरभूत सयोग ही उपज्ञ जाता हद 


उस हो प्राकाज का रृष्टान्त यहां भो उपयोगी होजाता है प्र्धात्‌-प्रखप्रों के सघात से नित्य प्राकाश 
के समान स्कन्ध नही उपजते है | 

दूसरे बौद्ध पण्डित करके भी यो कहा जा सकता है कि असंसृष्ट परमाणुये भिड़ कर पुनः 
प्रत्यासस्न अ्रवस्था में नवीन ढंग से उपज जाती हैं, कोई तवोन भ्रवयवी स्कनन्‍्ध नही बन जाता है । 
साख्य यो कह सकते हैं कि भ्रमादि काल से आकाश के समान सद्भूत होरहे नित्य स्कन्ध उपजते ही 
नहीं है। “ सर्व सवश्र विद्यते ” केबल तिरोभूत स्कन्ध ही मिश्रण श्रवस्था मे व्यक्त होजाते हैं । जैन 
तो वैज्ञेषिकों के ऊपर बसा का बैसा ही भ्राक्षेप उठा सकते है, कि परमाणूओं के सधात से कोई 
प्रबयवी द्रव्य नही उपजा है केवल सयोग ही उपज गया है। अवयविने दत्तो जला>नलिवेंशेषिकेरशा 
महापण्डितेन, अपसिद्धान्तोयं वैशषिकाणाम्‌” । 

ननु च संघातः संयोगविशेष एवं ततः ढथ परमाशूनां परस्परं सयोगः सभुपजायेत 

तस्यासंयो गजस्वात्‌ । सर्व त्रावयवसंयोमपूर्वस्थावणविसंयोमस्य प्रमिद्धवीरणादी द्वित॑तुकसंपोग- 
बत्‌ परस्परमवयवानां तु संयोगस्पान्यतरकमजस्योमयक्कर्मजस्य वा प्रतीतेरस्खलब्गुपत्वाद। 
ततः संघातादबयबिन एव स्कंघापरनाम्न उत्पत्तिन सयोगस्पेति चेत्‌, 6हिं विभ।गो भेद एबं 
प्रतिपाचते ततः कथ्थ इरथणुकादेः स्कन्धस्थ पिभागः समपजायेत तस्याविभागजत्व/त्सवत्रावय- 
वर्िभागपूर्वस्थावय वेषिमागस्य विभागजरिमागस्य प्रसिद्ध राका तस्कृपदल विभागवत्‌ । पर- 
स्परमवयत्र'नां तु॒ पिभागस्थान्यतरकर्म जस्पोभयकर्म जस्‍्य वा प्रदीतेस्ताध्यन्याव कब इचण- 
कादिस्कंधमेदाद्विभागम्यैवो स्पत्तिरस्युपगम्यते भवद्ध्तिः। 

वैशषिक अपने ऊपर ग्राये हुये जनोक्त ग्राक्षेपका निवारण करते हुये स्व-पक्ष का भ्रवधारण 
कश्ते हैं कि हमने मो यो कहा था कि स्कन्ध का छेदन, भेदन होजाने से परमाणुओ का विभाष गुण 


उपज जाता है, आकाश के समान नित्य परमाणूये नही उपजती हैं । इस पर जैनो ने हम वैशेषिको के 
ऊपर भी यही प्लाक्षप ज्यो का त्यो घर दिया कि परमाणाप्रो के सम्मिश्रणा से भी परमाणुप्रोका 


, संयोग मात्र ही उपजेगा स्कन्‍्ध या पभ्रवयवी नही उपजेगा, इस पर हम वंशधिकों को यह कहना है, 


कि सघात तो एक प्रकार का सयोग विशेष ही है। उस सधात से परमाणुझ्रों के परस्पर मे सयोग 
भला कैसे उपज्ञ सकेगा ? बताभ्रो तो सही । क्योकि परमाशाझो का वह सथोग तो किसी प्रन्य सायोग 
विक्षेष से जन्य नही है, क्रिया से परमाशुझो का संयोग होजाना माना गया है। पहिले ईश्वर इच्छा, 
प्रग्निसयोग, वेग भदृष्ट. श्रादि कारणों से परमासुभ। में क्रिया उपजती है, क्रिया से परमासुभ्ो का 
विभाग होजाता है तदनन्तर पूर्व संयो..का नाश होता है पुनः उसी क्रिया से उत्तर देश-बर्त्ती पदार्थ 
के साथ सथोग होजाता है, प्रत. परमाणूमोका संयोग किसी प्रस्य संघात यानी सयोगसे जन्‍्य नहीं है। 

सभी स्थलों पर अवयवो के संयोग को पू्वंवर्सी मानकर भवयवी का सँयोग होना ही प्रसिद्ध 
होरहा है, जेसे कि तु विक्षेष से अने'हुँगे बीरणा ( बुरस ) तुरी भादि मे दी दो तन्तु बाले दृधृता का 
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संयोग वेचारा झ्वयव संयोग पूर्वक है । यानी अ्वयवों के संयोग से भले ही प्रवयवी का संयोग 
होजायगा किन्तु प्रवयवी सयोग से अवयवों का सयोग कथमपि नहीं उपजता है। तो फिर जैन या 
दूसरे पण्डित यो कैसे कह सकते है कि सघात से परमाणुश्रो का सयोग ही उपजेगा, स्कन्ध नही ? 
हा भ्रवयवों के परस्पर मे होरहे सयोग तो कोई प्रन्यतर कमं-जन्य हैं श्रोर कोई उमय कर्म-जन्म हैं । 
धयुक्त होने वाले दोनो सूत्रों मे से किसी एक सूत मे क्रिया होकर दूसरे स्थिर सूत के पास उसका 
चला जाना रुप क्रिया से जो रायोग होता है वह झन्यतर कमं-जन्य है, एक कपाल मे क्रिया होकर 
घरे हुये दूसरे कपाल मे उसका भिड जाना भी भ्रन्यतर करममंजन्य संयोग है । विभक्त होरहे मललो या 
मेढ़ो दोनो मे क्रिया होकर भिड जाना उभय कमं-जन्य सयोग माना गया है। कोरिया कभी दोनो 
तन्तुप्रो को सरका कर उनका सायोग कर देता है, कुलाल भी दोनों कपालो को भिडा कर सयुक्त कर 
देता है, यह भ्रवयवों का उभय करम-जन्य सयोग है। 

परमाणुपो के संयोग भी दोनो ढगो अनुसार क्रियाप्रो से होजाते हैं, यो प्रजयवों के अन्यतर 
कर्मजन्य भ्रथवा उभय कर्म-जन्य होरहे सयोग की निर्वाध्त प्रतीति होरही है, इस प्रतोति के स्वरूप का 
किसी भी कारण से स्खलन नही होता है तिस कारण सिद्ध होजाता है कि परमाणुझो या भ्वयवों के 
सधात से स्कन्ध इस दूसरे नाम को धार रहे श्रवयवी की ही उत्पत्ति नही होपाती है। ऐसी दक्षा मे 
प्राप जैनों ने हमारे ऊपर जा प्राक्ष प किया था, वह ठीक नही है । वंशेषिको के यो कहने पर श्रब 
प्राचाय कहते हैं कि तव तो इसी ढंग से तुम्हारे कटाक्ष का भी निवारण हाजाता है। देखिये श्राप 
वैशेषिको ने यो कटाक्ष किया था कि स्कन्च का विदारण होजाने से परमाणुभो का मात्र विभाग 
होजाता है श्रसुय नही बनती है इस पर हम जेनो का यह कहना है कि स्कन्धो का भेद तो एक प्रकार 
का विभाग ही समझाया जाता है उस विभाग स्वरूप भेद से दृचणुक, व्यसुक,भ्रादि स्कधो का विभाग 
भला कंसे उपज सकता है ” किचित्‌ विचारो तो सही । यह द्रधशुकका विभाग कोई विभागज विभाग 
थोडा ही है जो कि विभाग से उपज जाय । वह द्ृधणूक ग्रादि श्रवयवों का स्कन्ध विभाग तो दूसरे 
विभागों से जन्य नही है। सभी स्थलों पर प्रवयवो के विभाग-पूर्वक ह'रहे प्रवयवी के विभाग की ही 
विभागज विभाग स्वरूप करके प्रसिद्धि होरही है, जेसे कि भ्राकाश के साथ बृक्ष की पीढ के दा भागों 
के एक दल का विभाग से जन्य विभागज विभाग है । 

प्र्थात--बक्ष के नीचल भाग तना में कुठारसंपरात-जन्य क्रिया करके विभांग उपजा यह 
क्रिया-जन्य पहिला विभाग है जो कि एक दल का दूसरे दल के साथ है। पुन इस विभारा करके उस 
पीढ के भ्राघे दल का झ्ाकाश देश के साथ विभाग उपजता है. वह कारणा-मात्र विभाग-जस्य दूसरा 
हुआ विभागज विभाग है | ग्रथवा किसी ने बृक्ष के साथ हाथ को भिड़ा रखा है, प्रव पुरुषार्थ द्वारा 
हाथ में क्रिया उपजा करके हाथ और वृक्ष का विभाग किया परचात्‌ उस हस्स वृक्ष विभाग करके 
हरीश के साथ हल का विभाश भोउपत् जाता है। प्हु क्‍तरकाकाद्ण विभागन्याध्य विभारण , 


| है 
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विभाग है। बात यह है कि भ्रवयवों के विभाग से भले ही प्रवयवी का विभाग होजाय किन्तु भवयवों 
। स्कन्ध ) के विभाग ( भेद ) से भ्रवयवों ( परमाणु ) का विभाग कथमपि नहीं होसकता है, हों 
गवयबो के परस्पर मे होरहे प्रन्यतर कर्म-जन्य अथवा उभय कर्म-जन्य विभागों की प्रतीति हो रही 
है जो कि प्रतीति किसी के द्वारा वाधी नही जाती है । 

प्र्थात्‌ू-भ्रवयवों के विभाग तो क्रियाप्नों से ही होते माने गये हैं, फिर श्राप वैज्षेषिको ने 
इससू को दूसरी वात्तिक द्वारा दचणुक, व्यद्यक, भ्रादि स्कन्धों के भेद ( विभाग ) से परमाणुप्रो के 
विभाग की ही उत्पत्ति होना किस प्रकार स्वीकार कर लिया है ? बताश्रो यदि झ्ाप बंशेषिक स्कन्ध 
के विदारशा से परमाणुप्रोका विभाग होजाना इष्ट कर लेगे तो दूसरे पण्डितो करके यो अ्रवश्य कहा 
जा सकता है कि साघात्त से परमाणुझों का रायोग हो उपजता है स्कन्ध या प्रवयवी नही । इस प्राक्षेप 


का ग्राप कोई समुचित उत्तर नहीं दे सके, तीसरी वातिक द्वारा किया गया प्राक्षप वेशेषिकों के ऊपर 
तदवस्थ है । बत तर ॥॒ 
तम्यावयत भेदाद का शाद्विमगो विभ/गज एवेति चेत्‌ तहि परमाणुसंघातादाकाश- 


देशादिना संयोगोपि संयोगजोप्तु अथ परमाणुमंघातादृत्पन्नेनावयविना ध्योमदेः संयोग: 
सयोगजो न पुनः प- माशुभिस्तस्य संयोग इति मत तहिं स्क१भेदादस्पन्नस्थ परमाशोरकर्दे- 
शादिभ्यो श्मागों न विभागजः कि तु स्व न्वमेद इति सब समान पश्याम: । 

यदि वेशेषिक यो कहै कि उस स्कन्र के प्रवयवों का भेद हाजाने से हुमा श्राकाश के स,थ 
विभाग तो विभागजन्य है, श्रत स्वन्ध के विदारण से परमाणुये नही उपजी हैं, किन्तु श्रवयव भद 
स्वरूप विभाग से उस भ्रवयवी स्कन्ध का उन पूववर्त्तों प्राक,श प्रदेशों के साथ विभाग उपज जाता 
है यह हमारे यहा विभागज विभाग माना गया है। यो कहने पर तो आचार्य कहते है कि तब तो 
परमाणुप्नो के सघात से हुआ ग्राकाश देश, भूमि प्रदेश भ्रादि के साथ संयोग भी संयोगज ही होजाभझो 
भ्र्थातृ-ब शेषिको ने जैसे स्कन्ध के श्रवयवों का विदाररा होजाने से श्रणु की उत्पत्ति नही मानकर 
केवल स्कन्धावयवों का झाकाह के साथ हुआ बविभागज विभाग ही इष्ट कर लिया है। उसी प्रकार 
हम भी विक्ष प डाल देगे कि परमाणुझो के सयोग-विशेष स्वहप सधात से कोई प्रवयवी स्कनध्र 
उत्पन्न नही होता है केवल पर्व प्रदेशों से न्यारे प्राकाश प्रदेशों के साथ उन प्रखुझो का सयोग 


होगया है जो कि सयोगज रायोग है । 
इस पर यदि बंशेधिकों का यह मन्तव्य प्रकाशित होय कि परमाणुप्रो के सघात से श्रवयवी 


उत्पन्न होता है और उस उपजे हुये भ्रवयवी के साथ हुआा भ्राकाश, भूमि, भ्रादि का संयोग ही धयो- 

गज होता है, किन्तु फिर परमागुप्नो के साथ उस प्राकाश भादि का सयोग नही होपाता है। जब 

कि परमाणुप्रो के प्रवयवी बन चुके तो परमासुम्रो के साथ भ्ाकाश का रायोग होजाना भ्लीक है। 

प्रब झाच।र्य कहते हैं कि तब तो हम जन भो मपना प्रमोष्ट यो प्रकाशित करे देते हैं, कि स्कश्ध का 
हरे ्््ि 
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विदारण होभाने से परमाणुये उपजते हैं | स्कम्ध भेद से उपज चुके परमाणु का भी एक देश, भूमि 
प्रदेश, आदि के साथ हुआ विभाग तो विभागज विभाग नही है किन्तु स्कन्ध का भेद ही है इन सभी 
व्यवस्थाहों को हम समान रूप से देख रहे हैं । 

यानी वैशेषिक जो झाक्षेप करते हैं, उसी प्रकार उनके >पर दूसरे विद्वानों द्वारा भी ग्राक्ष प 
किया जा सकता है, तथा वैशेषिक जो भ्रवयवी की उत्पत्ति होजाने मे समाधान करते हैं. वही परमा- 
एुओं की उत्पत्ति मे भी समाधान होजाता है, यहां रूक्ष पक्षपात के सिवाय कोई प्रन्य गम्भीर प्रमेय 
का भ्रश्तर नही है, जिससे कि वे स्कन्ध की उत्पत्ति तो मान लेबें भ्ौर परमाणु की उत्पत्ति मे रोडा 
झटका देवे । अ्रतः सिद्ध है, कि स्कन्ध के भेद से परमाशु की उत्पत्ति होजाती है, द्रथणुक स्कन्ध से 
एक परमाशु का एक देश के साथ विभाग होकर परमाणु उपजता है शोर व्यणशुक श्रवयवी से दृधझ॒क 
को अलग कर एक परमाणु का दो देश से विभाग होजाने पर परमाझ उपजता है एवं चतुरणुक का 
विदा रण होजाने से एक साथ चारो श्रणुयें भी उपज सकती है, प्रौर कदाचित्‌ एक परमाखु का तीन 
प्रदेश वाले व्यगुक से विभाग होकर ए& भ्रग्मु उपजता है, एक देश झादि यहा पड़े हुये प्रादि शब्द का 
यही तात्पये जंचता है । 

यदि पुनरवयवानां संयोगादवयविनः प्रादुर्भावस्तद्धावे भावात्तदमावे चाभावाद्‌- 

विभाव्यते तदा तत एवं परमाणुनां स्कंधमेद त्प्रादुर्भावोस्तु । 

यदि फिर बेशेषिक यो कहे कि अभ्रवयवों के सयोग से भ्रवयवी की उत्पत्ति होरही बालक, 
बालिकापो, तक को दृष्टि-गोचर है, क्योकि भ्रवयवी और भ्रवयवों के कार्य कारण भाव मे भ्रन्वय 
भौर व्यतिरेक घटित हो रहा है, अवयवो के उस सयोग के होने पर श्रवववी का भाव ( उत्पत्ति ) है, 
झोौर उस अवयवों के सयोग का ग्रभाव होने पर प्रवयवी का उत्पाद नही होपाता है, ग्रतः श्रवयवी 
धौर भ्रवयवों का उत्पाद्य, उत्पादक भाव विचार लिया जाता है। त्तब तो हम जैन भी कहेगे कि तिस 
ही कारण से यानी कार्यका रण भाव के परिनिष्ठापक माने गये भ्रन्वय व्यतिरेकों भ्रनुसार परमाणुप्रो 
की भी स्कन्ध के विदारण से उत्पत्ति होजाओ्रो । भ्र्थात्‌ स्कम्ध का विदारण होने पर प्रणुये उपजती 
हैं, यो यहां प्रन्वय घट गया झोर स्कन्ध का विदारण नही होने पर प्रझुयें नही उपज्ती हैं, यह ब्यति- 
रेक घटित होगया । प्रतीन्द्रिय पुण्य पाप या ईश्वर के साथ भी कार्यों का अन्वय व्यतिरेक बनाने मे 
जो झापका शरण्य है, उसी प्रमाण की शरण इस अवसर पर भी ले लोजियेगा, जब ।क बड़े स्कन्थो 
का भेद होकर छोटे छोटे भ्रवयव उपज जाते हैं, तो यो उत्तरोत्तर धारा चलते हुये यह छोटे भ्रवयवों 
का भ्रन्तिम विश्वाम लेने का स्थल परमासु हो होगा । न्यायप्राप्त हो रहे समीचीन थिद्धान्त का विचार- 
शाली विद्वानों करके स्वीकार कर लेना ही प्रशस्त मार्ग है 

नित्यत्वात्‌ तेषां न प्रादुर्माव इति चेल्न, तब्लित्पलवस्थ सर्वथा अनबसायात्‌ । नित्याः 

परमाणव। सदकारणबस्वादाकाशादिव दत्यपि न सम्पक, तेबामकारणवश्वसिद्धेः । पुद्मालदर- 
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ध्यस्य तेदुपादानकारशस्थ मादात्‌ स्कंपमेदस्य च सहकारिण. प्रसिद्ध स्तद्भावे वा भावात्‌ । 

वेशैकिक कहते हैं, कि परमाणुय तो भ्रनादि से अभ्रनन्‍्त काल तक भव बनी रहने के कारण 
नित्य हैं, प्रत: स्कन्धों के विदारण से उन परमाणुपो को उत्पत्ति नही होती है । ग्रन्थकार कहते हैं, 
कि यह तो नहीं कहना क्योंकि उन परमाणुप्रो के सर्वथा नित्यपन का निश्चय नही होरहा है, हाँ कर्थ- 
चित्‌ नित्य परमाणु्रो का स्कन्ध से उत्पन्न होजाना गझ्रविरुद्ध है। यदि वैशेषिक पुन ग्रावेश मे श्राकर 
यों प्रनुभान बना कर कहे कि परमाणु ( पक्ष ) नित्य हैं, ( साध्यदल ) सत्‌ होते सम्ते कारण वाले 
नही होने से ( हेतु ) भाकाश्ष, झ्ात्मा, झादि द्रव्यो के समान ( प्रन्वयहृष्टान्त ) इस भ्रनुमान के हेतुदल 
में यदि केवल सत॒पना ही कहा जता तो घट, पट, ्रादि भ्रनित्य पदार्थों करके व्यभिचार झाजाता श्रत' 
झ्रका रणवान्‌ कहा गया है, घट पट, आ्रादि प्रपने जनक कारणो करके सहित होरहे कारणवान्‌ हैं। 
प्रौर यदि शभ्रकारणवानूपना इतना ही हेतु कह दिया जाता तो प्रागभाव करके व्यभिचार होजाता है, 
“अ्नादि, सान्‍्त. प्रागभाव.” प्रनादि काल से चला ग्रारहा प्रागभाव पअ्रपने उत्तादक कारणो से रहित 
है, प्रतः “सत्वे सति” यह विशेषण दिया गया है । 

हमारे यहाँ प्रागभाव को द्रव्य श्रादि सदृभूत घड्-बर्ग मे नहीं गिनाया गया है, चारो श्रभाव 
पदार्थों मे प्रागभाव पड़ा हुम्रा है, प्रतः “सत्वे सति प्रकारणवत्व,, हेतु से परमाणु मे नित्यत्व सिद्ध 
होज।ता है। श्रव झआाचाय कहते हैं. कि वेशेषिको का यह कहना भी समीचीन नही है, वयोकि उन पर- 
माणुश्रो का स्वकीय कारणोसे रहितपना असिद्ध है, अतः वैशेषिकों का सद्भ्रकारणवत्व हेतु स्वरूपा- 
सिद्ध हेत्वाभास है, जब कि उन परम।सुप्रो के उपादान कारण होरहे दरधणुक, त््यणुक, भावि भ्शुद्ध 
पुदुगल द्रव्यो का सदूभाव है औौर उन परमाणुभ्रो के सहकारी कारण होरहे स्कन्ध विदारण की 
सवंत्र प्रसद्धि है। प्रथवा उन उपादान कारण और सहकारी कारणों के होने पर परमाणुझो का भाव 
( उत्पत्ति ) है, इस अ्रन्वय से परमाणुझ्नों का कार्य पना प्रसिद्ध होजाता है, अपने उपादान कारण शौर 
सहका री कारणों के साथ परमाणु ) का व्यतिरेक भी बन जाता है, अत. बड़े स्कध के विदारण से 
छोटे छोटे परमाणुश्रो का उत्पाद होजाना सिद्ध हुश्ना । 

सच्मपूर्व कः स्कन्धों न स्कपपूर्वकः स्रद्मं|स्ति यत स्कपादरुरुत्पध्त ६वि चेन्न, 

प्रभाणाभावात्‌ ' 

वेशेषिक कहते हैं कि सूतो से वस्त्र बनता है, चून की कशिकामो से लू ड़ बन जाती है, बूरे 
से पेडा बन जाता है, भ्रतः सूक्ष्म परिमाण वाले द्रव्य को पृववर्ती मान कर बड़ा स्कन्ध बन जाता है, 
किन्तु बडे परिमाखवाले स्कन्ध को पूववर्सी कारण मान कर झ्रल्प परिमाण वाला छोंटा भ्रवयव उपज 
कर झात्म लाभ नहीं करता है, जि+से कि जेनमत अनुसार बड़े स्कन्ध से परमाणू की उत्पत्ति मानी 
जाय भर्थात्‌-बडे स्कन्ध से छोटे परमाणु की उत्पत्ति नही होसकती है, जगत्‌ में छोटो ने बड़ो को 
उत्पन्न किया है, बड़ो ने छोटों को नहीं, हाँ बड़े नष्ठ होकर भले ही छोटे होजांय । 


१३२ इलोक-वाधतिक 


ग्रन्थकार कहते हैं, कि यह तो नहीं कहना क्योंकि इस तुम्हारे मनमाने सिद्धात का पोषक 
कोई बलवत्तरप्रमाण नही है, छोटो से ज॑ंसे बडे उपजते है, उसी प्रकार बडो से भी छोटे उपज जाते 
हैं, कीच से कमल उपज जाता है, साथ ही कमल का भी सड, गल, कर क़ूडा बन जाता है, बड़े बड़े 
कुलीन पुरुषों के यहा तुच्छ प्रकृति के मनुष्य जन्म ले लेते है, कई राजा, मह राजो, या वादझ्याहो के 
सन्‍्तान, प्रतिसन्‍्तानमे भाड बुहारना, पल्‍लेदारी करना,पखा हॉकना, भ्रादि नीच कर्मक रके श्राजीविका 
चलाने वाले उपज जाते हैं, ससार की गति बडी विचित्र है। बड़े माता पिताप्नो से छोटे बच्चे उउणतते 
हैं, वडे गेहू से पिस कर चून के कशा बन जाते है, मीठे खण्डो से कुटकर बूरा बनता है, पहाडो को 
काट कूट कर पटिया, बाकी, मूर्तिया, गट्टिया, आदि टुकडे, कर लिये जाते है, इसी प्रकार बड़े स्कन्घों 
से भी छोटे भ्रण॒ उपज जाते है, इस सिद्धान्त मे प्रमाणो का सदभाव है। 


विवादाध्यासितः स्कंधों जायते सूक्ष्मतोन्यतः । 
स्कंपतात्पटवर्त्रोक्तं येरेवें ते बदत्विदम॥ ४ ॥ 
विवादगोचराः सूक्मा जायंते स्कंधभेदत: 
सच्मतल्वाद दृष्टवस्त्रादिखंडवदुश्रानत्यमावतः ॥ ५ ॥ 


वेशेषिको बा ग्रनुमान है, कि प्रतिवादों के यहा विवाद मे प्राप्त हो रहा स्कन्ब ( पक्ष ) 
किसी श्रन्ण्सूध्म परिणाम वाले कारणों से उपजता है, ( साध्य ) स्कन्ध टोने से ( हेतु ) पट के समान 
( अ्रन्वयहष्टान्त ) | झाचाय॑ कहते है, कि इस प्रकार जिन वंशेषिकों ने इतना बहुत भ्रच्छा कहा है। 
साथ ही वे यह भ्रौर भी कहे कि वेशेषिक या नंयायिको के यहा यो विवाद में पडे हुये कि सूक्ष्म भ्रव- 
यव उपजते भी हैं, या नही उपजते है ” सम्भव है, सूक्ष्म पदार्थ नही उपजते होयगे, श्रथवा उपजते 
ही होयंगे तो अपने से छोटे परिमाणवाले कारणों से ही उपज सकते है, ऐसे विवाद विषय हो रहे 
सूक्ष्म अवयव ( पक्ष ) रकन्ध के विदारण से उपजते हैं, ( साध्य ) सूक्ष्म होने से ( हेतु ) देखे जा चुके 
या फाडे जा चुके वन्त्र, पत्ता, आदि के खण्ड समान ( श्रन्वयहष्टान्त )! यह अ्रनुमान निर्दोष है, स्क- 
नथो से परमाणूओं की उत्पक्तिका ज्ञान करनेमे अ्रम ज्ञान होजाने का प्रभाव है, भ्रश्नान्त या असम्भवदू- 
बाधक प्रमाणो से वस्तु की सिद्धि होजाती है। 


घनकार्पासपिण्डेन सृक्मेण व्यभिचारिता। 
हेतोरिति न वक्तव्यमन्यस्यापि समत्वतः ॥ ६ ॥ 


श्लियावयवकर्पासपिंडसंघाततो यथा। 
धनावयवकर्पासपिंडः समुपजायते ॥ ७॥ 


पंच्रम-प्रध्याय ३३३ 


तथा स्थविष्ठपिडेभ्यो अएष्टों निविडपिण्डक: 
प्रतीतिगोचरोस्तु स यथासत्रोपपादितः ॥ ८ ॥ 


यद वेशेषिक उक्त अनुमानो मे दोष लगाते हुये यो कह बैठ कि कपास की उठी हुई रूई को 
घना कर सूक्ष्म पिण्ड बन जाता है, बडी रूई की गठरिया को दबा कर छोटी पोटली बना ली जाती 
है, काटनप्रेसमिल द्वारा पाच मन रूई के सडे पिडो की छांटी गांठ बनाली जाती है. श्रत रूई की 
गाठ में छोटापन हेतु रह गया किन्तु वहा बड़े स्कन्ध का विदारशा नहीं है, प्रत्युत वहा गाठ से चौगुनी, 
पत्रगुनी, बडा कई पटरियों का सघात है, इस का 'ण ज॑नो के सूक्ष्मत्व हेतु का रूई के दवे हुये घने 
पिड करके ध्यभिचार हुआ | आचा।य कहते है, कः 7द्ध तो वेशेषिको का नहीं कहना चाहिये क्योकि 
यो तो तुम वंशेषिको के दिये हुये भ्रन्य स्कन्धत्व हेतु का भी समान रूप से व्यभिचार दोष प्राता है, 
देखिये जैसे शिथिल अवयव वाले कपास पिडो के सघातसे दवाथा ज्ञाकर घन झ्रवयव वाले कपातत पिण्ड 
की अच्छी उत्पत्ति होजाती है, उसी प्रकार प्रधिक स्थून्न पिण्डो से अतिशय सूक्ष्म होरहा घन पिण्ड 
उपजता प्रतीतिश्रों का विषय होरहा समभका जाओ। श्र्थात्‌-स्थुल पदार्थों के सघात ( सम्मिश्नण ) 
से भ्रल्यपरिमाणवाला घन पिण्ड उपज जाता है। 

बडे बड़े रूई के घनीभूत पिण्डो मे जा छोटे छोटे घन पिण्ड उपजे हैं. उनको तो स्कधभेद- 
पूबंक ही कहा जायगा, सूदम मीमासा करने पर प्रतीत होजाता है, कि वृक्ष मे लगे हुये कपास के टेटो 
को झट कर कुछ बड़े परिमाणवाली रुई उपज जाती है, रुई को देशान्तरों मे भेजने के लिये पुन* 
दबाकर के घनी गाठ बना ली जाती है, गाठ को खोल कर पुन' फंला लिया जाता है, फैलो हुई रुई 
को पुनः तात या दूसरे यंत्र से पीन कर फुला लिया जाता है रुई के फूले हुये रेशो को बट कर सूत 
बनाने के लिये पुन, चरखा द्वारा ऐंठा जाता है, इस प्रक्रिया मे कई बार छोटे से बडे और बडे से छोटे 
प्रवयव बनते रहे है सुबर्ण के भूषणो को कई बार तोड फोड कर बनाने में भो छोटा से बड़े और बडे 
से छोटे अ्रवषव बनाने पडते हैं, ताल समान हांते हुये भो गेहू से गेहू का चून प्रधिक स्थान को घेरता 
है, ग्रत, छोटे प्रवयवों के सघात से ज॑से बड़े प्रवयव की उत्पसि मानी जाती है, उसी प्रकार बड़े भ्रव- 
यवी के विदारण से छोटे भ्रवयवों या परमाणुश्रो की उत्पत्ति को स्वीकार कर लेना चाहिये, सर्वज्ञ 
की आम्ताय अनुसार कहे गये ' भेदादणु." इस सूत्र मे उसी तभिद्धान्त का ही तो प्रतिपादन किया 
गया है, जो कि बड़े पिण्ड के छेदन, भेदन, से छोटे अवयव का उत्पाद होना जगत्‌प्रसिद्ध है। 

ववादापन्नोवयवी स्वपरिमाणादणु रिमाणकारणा२ब्धावयण्त्वात पटवदिति येरू 

क्तमनुभानं ते पर्दान्तवद्माप विवादगोचर।ः ख्मा: स्थृूलभेदपूव का; सूच्म त्वात्‌ १८खण्डादिव- 
दिति । घनकर्पासपिंढेत सचमेण शिथिलाटयबकर्पासपिडसंघातारब्धेन प्रद्सन्‍्वस्य हेतोव्ये|मि- 
चारान्नेबं बदंतोति चेतू, समानमन्यत्र तेनेष्र स्व-रिमाण/न्मदापरिमाणकारण/रब्चेना५याव- 
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त्वस्य हेतोथ्यसिचारात । यथेव हि फियावयवकर्पासपिंडानां सतां सप्लुपजायमानों धनावयव- 
कर्पासपिंडः ब्च्मो न स्थूलमेदपू्यकस्तथा स एव तेषां स्थविष्ठानां सयोगविशेष।दुपजञ्ञायमानो 
घमावयत्र: स्वपरिमाणाद नणुपरि साणकार णारब्धः प्रतीतिवषयः । ततो नाप्तोपन्नसिद नियम- 
कल्पनमिति यथा ब्रत्नोपपादितं तथंदस्तु । 

उक्त वात्तिको का विवरणा इस प्रकार है कि विवाद-ग्रस्त होरहा श्रवयवी ( पक्ष ) स्वकोय 
परिमाण। से भ्रल्प परिमाण वाले कारणो से बनाया गया है, ( साध्य ) भ्रवयवी होने से ( हेतु ) पट 
के समान पश्रन्वयहष्टान्त ) | इस प्रकार जिन वेशेषिशो ने अनुमान कहा था वे इस प्रनुमान को भी 
प्रसन्‍नता पूर्वक स्पष्ट बोल देवें, मन मे कोई भ्रम नही करें कि जनो के निर्णीत और नेयायिको के यहां 
विवाद के विषय होरहे सूक्ष्म प्रवयव ( पक्ष ) स्थूल प्रवयवियों के छिद, भिद, जाने को पूव॑वर्तती 
कारण मान कर उपजे हैं, ( साध्य ) सूक्ष्मपन होने से या भ्रवयवपन होने से ( हेतु ) पट के टुकड़े या 
घट की ठिकुच्ची प्रथव गेहु के चून भादि के समान ( भ्रन्वयहष्टान्त )। 

इस प्रनुमान को कहने मे वेशेषिक यदि यो विचार करें कि ढिल्‍लक ढिल्‍ले श्रवयव वाले रुई 
के पिण्ड का सस्मिश्रण होजाने से बनाये गये रुई के सूक्ष्म ( छूटे) परिमाणवाले घने पिण्ड करके 
इस सूक्ष्मत्व हेतुका व्यभिचार श्राठा है, भ्रत बलात्कार से स्वीकार कराये ये इस प्रकार भयुक्त दूसरे 
प्रनुमान को वेशेषक नही कहते हैं। यो कहने पर तो श्राचार्य कहते है, कि तुम वेशेधिहों के कहे जा 
चुके अन्य पहिले अनुमान मे भी समान रूप से व्यभिचार दोष श्राता है, देखिये अपनी घनी गाठ के 
परिमाण से महापरिमाण वाले कारणो से बनाये गये उसी घनी रुई के पिण्ड करके श्रवथवित्व हेतु 
का भी व्यभिचार शभ्राता है, कारढा कि जिस ही प्रकार कार्य के श्रव्यवहित पुर्वें समय मे उपादान 
कारण होकर सदभूत होरहे ढीले विखर रहे श्रवयव वाले रुई के पिण्डो का उपादेय होकर भ्रच्छा 
उपज रहा घने श्रवयवों वाला रुई का पिण्ड पृक्ष्म परिमाणवान््‌ है, वह छोटी रुई की गाँठ बेचारी 
स्थूल अ्रवयवी के विदारण को कारण मान कर नही उपज रही है, तिसी प्रकार उन शिथिल होरहै 
प्रति स्थूल कपासो के सयोगविज्वेषो से उपज रहा वही घन अवयववाल! रुई की गाठ का पिण्ड बेबारा 
स्वकीय परिमाण से भ्रनल्प ( महा ) परिमाण वाले कारणों से बनाया गया प्रतीतिश्रो का विषय 
होरहा है, तब तो तुम वशेषिकों का पहिला कहा गया हेतु भी प्रतेक।न्तिक हेत्वाभास है, तिस कारण 
सिद्ध होजाता है, कि 'सूक्ष्मपॉरमाणवाले कारणों से ही स्थूल परिमाण वाले कार्य बनते हैं, स्थुल 
परिमाणा वाले कारणोसे सूक्ष्म परिमाण वाले कार्य नही बनते हैं यह वैशेषिको द्वारा की गई नियमकी 
कल्पना कोई सर्वेज्ञ प्राप्तके भ्राद्ज्ानका विषय नहीं है,भ्रल्पश पुरुष दीन है जिलोक, त्रिकालमे प्रवा- 
घधित हो रहे नियम का प्रतिपा* न नहीं करसकते हैं, श्रत* सर्वज्ञ की परम्परा से प्राप्त होरहे उमास्वामी 
महा राजकृत सूत्र में जिस प्ररार भेद से प्र की उत्पत्ति कही गई है, झ्लौर ग्राचायों द्वारा उसमे जो 
समीज्ीन युक्तिया दी गई हैं, उसी प्रकार नियम की कल्पना करो। 
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प्रथति--भैंद यानी विदारण से हो भणु उपजता है, यह पूर्व प्रवधारण करना भ्रच्छा है। 
हूई की पंचमनी गाठ से जों छोटी इकमनी. दुमनो, गाठे तोड़ फोड कर बना लो जाती हैं वे भ्रवयव 
तो भेद से ही उपजे हुये माने ज़ायंगे बशेषिको की उत्पादविनाश-प्रक्रिया केवल फटाटोप दिखाना 
है उममे रहस्य कुछ भी नहीं है, कपडे को फाड़देने पर भ्रव्यवहित उत्तर समय में कट खण्ड पट उपज 
जाता है | वहा प्रवण्बो का भेद होते होते पडण॒ुक, पचाणक, चतुरणुक, व्यणुक, दृचगुक, परमाणुये 
होकर पुन: परमाशुझ्नो मे क्रिया द्वारा दचणुक, वज्यणुक, प्रादि उपजकर खण्ड पट बना है, ऐसी शेख- 
चिलल्‍ली की सी कल्पनाप्रों में कोई प्रमाण नही है । 
तथाहि-द्वयों: परमाणती। संघातादुत्थद्यमानों द्विप्रदेश' स्कत्पः करिवदाकाश- 
प्रदेशद्वय वगाही कश्चित्‌ परमाणुतरिभाण एवं स्थात्‌ । द्रथणकाम्यां च स्वकारणादधिक 
परिमाशा स्यासुत्पध्मानः कश्चिदाक श-प्रदेशचतुष्टयावगाही भहान्‌ । करिचत्पुनरेकाकाश- 
प्रदेशावगाही ततोणरेवाबगाह विशेषल्‍्य नियमाभावात्‌ | 
» भ्रेदसंघातेम्य उत्पद्यते, भेदादण[_” इन दो सूत्रो करके उमास्वामी महामना ने जो कहा 
है उसको पुन स्पष्ट यो समझ लीजियेगा कि दो परमाणुओ के एकीभाव से उपज रहा दो प्रदेशों 
वाला दृधणुक स्कन्ध कोई तो आकाश के दोनों प्रदेशों को घेर कर भ्रवगाह कर रहा है भौर कोई 
दो परमाणुप्नो के मेल से बना दृथशुक एक परमाश्य के बर/बर परिमाण का धारी होकर आाकाशके 
एक प्रदेश मे ही ठहर रहा है यहा तक कि भ्रनन्त परपाणुप्रो का समुदाय या वद्ध पिण्ड भी एक 
परमाणु बराबर होकर भ्राकाश के एक प्रदेश मे समा जाता है, हा एक परमाणु दो प्रदेशों पर नही 
ठहर सकती है। 
तथा श्रपने कारण होरहे परमारुओ के प्रत्येक के परिमाण से भ्रधिक परिमाण वाले दो 
इथगुको से उपज रहा कोई कोई चतुरणुक तो प्राकाश के चारो ही प्रदेशों पर अवगाह करता सन्‍्ता 
महान्‌ है श्लौर कोई चतु रणुक फिर भ्राकाश के एक प्रदेश मे ही प्रवकाश कर लेता है कभी कभी ऐसा 
हीजाता है कि दो दो प्रदेशों पर बंठे हुये दो दच्रशुको से एक चतुरतुक महान स्कन्घ उपज गया वह 
केवल झ्राकाश् के एक प्रदेश पर ही श्रवस्थान कर लेता है। श्रत. भपने यानो चतुरणुक के परिमाण 
से उसके कारण द्थणुक का परिमाएश अधिक यो भी कहा जा सकता है। सयुक्त या बढ्ध प्रनन्तानस्त 
परमाणुये भी एक, दो, तीन, सख्यात भप्रसब्यात, प्रदेशों पर ठहर जातो है यह बात भ्रवश्य है कि तीन 
परमाझु यदि दो प्रदेशों पर ठहरे या नौ परमाणुये चार प्रदेशों पर ठहरेंगो तो डेड़ डेड़ परमाणु एक 
एक प्रदेश पर या सवा दो, सवा दो परमासुझो का एक एक प्रदेष्य पर ठहरने का ठीक बांट तही कर 
देना चाहिये प्रखण्ड, परमाणूये पूरे एक प्रदेश को घेरेगी नो परमाणुये यदि भ्रबद्ध होकर दो प्रदेशों पर 
ठहरेगी तो एक प्रदेक्ष पर एक झोर दूसरे प्रदेश पर शेष प्राठो ही या एक प्रदेश पर दो भ्ौर दूसरे 
प्रदेश पद शेश्य श्वातो भधवा एक प्रदेश पर तोन और दूसरे अ्रदेश पर शेष छुऊ एवं एक प्रदेश पर चार 
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ध्रोर दूसरे प्रदेश पर पाच यो इसी ढग से ठहर सकेंगी, परिपूर्ण परमाणु एक प्रदेश से न्यून स्थल पर 

जैसे नही ठहर पाती है उसी प्रकार सत्र एक परमाणु के लिये नियत होरहे एक प्रदेश से अ्रतिरिक्त 
दूसरे प्रदेश या उसके किसी भाग मे भी अपना शरीर नहीं फैला सकती है । भ्रत' सघात से उत्पश्न 
हुआ अवयवी अ्रधिक से भ्रधिक श्रपने कारण माने गये परमाणुप्रो की सख्या बराबर प्रदेशों मे ठहर 
जाय प्रथवा कम से कम एक प्रदेश मे ही ठहर जाय क्योकि प्रदेश के लक्षण में “ सब्बाणुट्टाणादारा 

रिह ” पद पडा हुझा है । जगत्‌ की सम्पूर्ण परमाणुझ्ओो को रक ही प्रदेश अवकाश दे सकता है यों 
कोई विशेष नियम करना तो ठीक नही है कि उन स्वकीय कारणो के अवगाह से छोटा हो कार्य का 

अवगाह स्थान होय जब कि जितने परमाणुओ के सघानसे स्कथ उपजता है उन परमाशुप्रो को सख्या 

बराबर प्रदेशोमे भ्ौर उसके स्वल्प प्रदेशोमे भी स्कन्ध रहसक ता है,लोकाकाशमे ही पुदूगल ठट्ठर्ते है । 
प्रत. परमाणुओ्रो को गणना अ्रसस्यात तक पहुंच गावेगी किन्तु परमाणुग्रो की अ्रनन्तानन्त 

सख्या तो लोकाकाश के प्रदेशों से बहुत बढ जाती है, भले ही अलोकाकाश के प्रदेश सम्पूर्ां पुदूगल 
परमाणुओ से श्रनन्तानन्त गुरो है, किन्तु श्रलोकाकाश मे एक भी परमाणु नही है | खेद है, जहा स्थान 

है, वहा भ्रवगाह करने योग्य द्रव्य नद्ठी है, श्रोर जहा भ्रनन्तानन्त द्वव्ये भरी पडी है वहा उनको फैल 
पूट कर रहने के लिये परिपूर्ण स्थान नही है, हा निर्वाह ता सबका सबत्र हो ही जाता है, भ्रथवा इस 
पक्ति का यो अर्थ कर लिया जाय कि श्रतन यानी स्वय दथणुको के कारग्ग होरहे श्रणपरिमाण वाले 
परमाणुभ्रो से प्राधक परिमाण वाले दो द्वब॒णुकरो से उपज रहा कोई चतुरणुक तो आकाश के चारो 
प्रदेशो मे अवगाह करने वाला समचतुरस्न उपजेगा प्रर्थात्‌-छह्‌ पंलू घन चौ+>ोर चार वरफियो को 
सटा कर समभाग में धर दिया जाय उसी ग्राक्त के समान चार अशाुप्रो के बने चतु प्रदेशी चतुरणुक 
का सस्थान है, या तल ऊपर चार वरफियो को घर दिया जाय प्रथवा दा वरफियों के ऊपर पुन दो 
वरफिया धर दी जावे एवं एक से एक वच्फी की मिला कर सम प्रदेश में लम्बा विछा दिया जाय 
इन अआकृतियों के समान चतु प्रदेशी स्कर्ध का श्राकार है, गाल कुप्रा या अ्धगोल नाली को बनाने 
के लिये सपाट ईंटो को गोलाई के उपयाबी स्वल्प छील लिया जाता है, था कुछ गोलाई का लये हुये 
ईटे ही प्रथम से वेसे ही साचे मे ढाल ली जाती है । किस्तु परमाणुभ्रों की नौके कालब्य में भो 
किसी प्रनन्तबलशालो जीव या पैनी छेनी करके भी घिसा नही जा सकती हैं, प्रत परमाशुमत्रो के गोल 
या नौकोले पिण्ड मे परमागुझो की नौके भ्रवश्य रहेगी स्पर्शन इन्द्रिय या चक्षुसे श्रतीन्द्रिय परमाशुभ्रो 
की नौके टटोई या देखो नही जातो हैं, फिर मो प्रतोद्धिव-दर्शो विद्वान सर्वावधि या केवलशान से 
गोल तिकोने, पत्र कोने, ग्रादि विण्डो मे उभर रही परमाशुप्रो के एक प्रदेशी पंल को स्पष्ट देख लेते 
हैं, 'प्रनादिम्रतमउ्क ग्रनन्‍्त णेव इ दिये गेज्झ” यह सिद्धान्त बेचारा सूक्ष्म गवेषणा मे सम-चतुरख् 
परमाणुझो के कौनो के सदृभाव का विधात नही कर पाता है, एक प्रदेशों परमार के निर्शपन की 
प्रणसा उसके ऊपर नाचने के माता का नहु। वाजावेयी प्रस्यवा परनाएू करके बडे रुक का बसमा 
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प्रेसमव हो ज्ञायगा श्रतः किसी चतुरझक का यो उक्तप्रकार चार प्रदेशोमे ठहरना सिद्ध होजाता है,तथा 
कोई कोई चतुदझुक फ़िर प्राकाशके एक ही प्रदेशमे श्रवगाह कर रहा सन्‍्ता उस चार प्रदेशों मे ठहरने 
वाले चतुरसखुक से छोटा प्रणु परिमाणवाला ही है। अवगाह के विशेषों का कोई नियम नही है, चार 
प्रणुग्मो का चतुराणुक स्कन्ध भले ही एक प्रदेश मे रह जाय दो, तीन, या चा२ प्रदेशों मे भी ठहर 
जाय, हा पाच, छ, आ्रादि ग्रधिक प्रदेशा मे नहीं ठहर सकता है । 


स्ग्कीय परमाणु सख्या से भ्रधिक प्रदेशों मे नही ठहरने का नियम है, क्योकि एक परमाखु 
दो या तीन प्रदेशों मे अपने पाव नही फैला सकती है, किन्तु सूक्ष्पत्त्र गुण के योग से एक परमाणु 
के स्थान मे भ्रनेक परमाणुए घुस कर भ्रपनी सख्याते न्यून प्रदेशों मे ठहर जाती है, भ्राकाश के एक 
प्रदेश मे य द दघणुक, व्यणुक, आदि कोई भी स्कन्च ठहर जाय ता वह अरु कहा जा सकता है, 
उसे परम अ्रणु नही कह सकते है, अ्रप्रदेश, अ्रखण्ड, एक शुद्ध पुद्गल द्रव्य को ही परमाणु कहा जाता 
है, परम शब्द का श्रर्थ अन्तिम, सब से छोटा एक निरश अ्रवयव है, वेशेषिक पण्डित केवल परमाणु 
और इधणुकों मे हो श्र्यपना बखानते है, यह प्रशस्त नही है, साथ ही वे मूर्त कई परमाणशुप्नो का 
एक प्रदेश भे ठहरने का विरोध स्वीकार करते है, “ मृतेयी: सम।नदेशनाविरोधात्‌ ” ऐसी दक्षा मे 
अ्नन्तानन्त परमाणुये, प्रतन्‍्त स्कन्ध, अ्रनन्त मन, श्रनन्त भ्रवयवी, ये बेचारे श्रसख्यात प्रदेशी लोक 
में किस प्रकार ठहरेंगे ? गम्भीर प्रश्न के उत्तरदायित्व को वे नही मेल सकते है । 


तथा शताणुकावयविशभेदादुत्पद्य मानोवयबी कश्चित्सक्ष्म: स्ताकाकाशप्रदेशाव- 
गाहिल्‍्वात्‌ | ऋश्चित्ता एपालपाहा प्रदेश गाहभ जाल्पादहाकशप्रदे शवगाहित्वान्महान्‌ | 
जिस प्रकार श्रणुप्तो या “कन्धो के सघात से उपजे हुये स्कनन्‍्यों का आकाश प्रदेशों में भ्रव- 
गाह होरहा यथायोग्य निर्णीत किया है, उसी प्रकार स्कन्धो के भेद से उपजे हुये अग्रवयवी या परमा- 
णुप्रो का श्राकाश के प्रदेशों मे यथायोग्य ग्रवगाह होजाना समक लिया जाय, देखिये सौ परमाणुझ्ो 
से बने हुये शताश्क नामक अवयवी का विदारण होजा।ने से उपज रहा कोई कोई भ्रवयवी तो उस 
शत्राणुक से छोटा परिमाण वाला होगा क्योकि ग्राकाश के स्वल्प प्रदेशों मे वह टुकड़ा स्थान था रहा 
है, यदि शताणुक ने बीस प्रदेश घेरे तो उसके दो टुकडे होकर बने पचास, पचास,प्रछ वाले दो डुकडो 
ने दस दस प्रदेशोमे स्थान पालिया । या सौ प्रदेश वाले शताशुक के टुकडे पचःस पचास प्रदेशों में ठहर 
गये, भ्रस्सी, बीस, अग॒प्रो बाले टुकड़े प्रस्त्ी बोस प्रदेशों मे ठहर जायगे | श्चौर कोई कोई टुकडा स्व 
रूप पभ्रवयवोी तो आकाह के ग्रल्प प्रदेशोमे प्रवगाद को घार रहे उस हो छोटे प्रवयवी से ग्राकाश 
के बहुत प्रदेशों में प्रवगाह घारने बाला होने के कारण महान्‌ होजाता है । 
ेल्‍ झर्थातु-यदि दताणुक झवयवी ने आराश के दश प्रदेशों को घेरा है, तो जताणुक के भेद 
: हे जम गणे घने फंक्‍ाशात्‌ ऋत॒र अयपयबियों करके दाता के चोस, बोस प्रवेश थो शेरे ला सकते हैं । 
४३ 


हक 
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प्रथवा दस प्रदेशों मे समा रहे शताझुक के प्रविशति प्रदेशो चार टुकड़े पुनः पच्ची् पच्चीस प्रदेक्षों 
को भी घेर कर सानन्द विराजते हैं ठिगनी माता के पुत्र उससे लम्बे, चौडे, शरीर वाले होसकते हैं, 
कोई वाधा नही है, छोटी कण्डे की कस्सी से बोसो गज लम्बा, चौड़ा, धु भ्रा निकल पडता है, रूई को 
गाठ के टुकड़ों को पीन कर दसो गज मे फंला दिया जाता है, छोटो मकड़ी के उदरस्थ कारण से बडा 
जाला बन जाता है, पञ्रत प्रल्प परिमाण वाले श्रवयत्री के डुकडे श्रपने जनक के अ्रधिकृत स्थान से 
झधिक स्थान पर भी प्रपने पाव फंला देते है, ग्रवकाश के विज्वेषो का कोई नियम नहीं है. जब कि 
इस जम्बूद्वीप सम्बन्धी भरतक्षेत्र के पाचसों छब्ब्रीस और छ बटे उन्‍नोस योजन भ्राकाश मे इससे कई 
गुनी बादर बादर भूमि समा सकती है, तो फिर एक श्रवयव के स्थल से ग्रनेक प्रवयवो का ठहर जाना 
कोई चमत्कारक नही है, प्रवगाह देना स्वरूप उपकारकत्व को धार रहे आकाश मे छःऊ द्रव्य एक 
दूसरे को भ्रवकाश देने के लिये सतत सननद्ध रहते है, मानो वे सम्पूर्ण प्राशियों को नि: स्वार्थ श्रतिथि 
सत्कार करने के लिये शिक्षा दे रहे है, छोटी मुर्गी के भ्रपत्य बडे मुर्गें के समान ही छोटे झ्रवयवी 
के विदारण करके महान्‌ परिमाण स्कन्ध उपज जाता है, पदार्थो की शक्तिया विचित्र है । 


एवमेवेकसमयिका भ्यां भेदसघात/स्याम्नुत्पद्यमानोप सके ध+ कश्चित्स्वकार शु !रि- 
माणादधिकपरिमाणः कश्चिन््यूनपरिमाण इति छुक्तपुत्पश्यामो दृष्टविरोधामावात्‌ प्र तीयते हि 
ताइश; । 
सघात श्रथवा भेद से उपज गये श्रवयवियो के अवगाह का विचार ज॑से कर दिया है, इस 
ही प्रकार तीसरे कारण माने गये एक ही समय मे होने वाले भेद और सघात दोनों से उपज रहा 
स्कन्ध भी कोई कोई तो अपने कारण के परिमाण से प्रधिक परिमाण वाला होजाता है, श्रौर कोई 
कोई स्कन्ध श्रपने कारण) से न्‍्यून प:रमाण वाला होकर उपज जात। है , भावार्थ-दस प्रदेशो मे 5हर 
रहे एक शताणुक स्कन्ध मे से चार प्रदेशों मे स्थित दशाणुक पिण्ड का विदारण होजाने से प्रौर दश 
प्रदेशो मे ठहर रहे दूसरे विशत्यश्ुक पिण्ड का सम्मिश्रण होजाने से उपजा एकसौ दक्ष भ्रसुप्रो वाला 
अ्रवयवी अभ्पने जनक कारणो के सोलह प्रदेशी या बोस प्रदेशी स्थान से शभ्रधक एक सौ दक्ष प्रदेशो 
को भी घेर कर ठहर सकत!। है, श्रथवा एक सो दश प्रणुप्रो का स्कन्ध दश, आ्राठ ग्रादि ह्वल्प प्रदेश्ो 
में भी प्रवगाह कर लेता है, तथा प्रयने का रणो के परिमाण से समान परिमाण वाले क्षेत्र मे भी समा 
सकता है | इस प्रकार सूत्रकार द्वारा बढ़िया कहे जा चुके “ भेदसचातेम्य उत्पद्य ते ” इस सिद्धान्त 
के वैज्ञातिक रहस्य को हम कई ढगो से प्रसिद्ध होरहा देखते हैं। प्रत्यक्ष प्रमाण से उक्त सिद्धान्त में 
कोई विरोध नही आता है, जैसी वस्तु व्यवस्था प्रतीत होरही है, वैसा हो प्रयोग सूत्र कार द्वारा लिखा 
गया है, वसा ही त्रिकाल त्रिलांक मे प्रवाधित होकर प्रतोत होरहा है, प्रतीत पदार्थों में कुतर्कों की 
गति नही है । 
' शृरृहां कोई जिज्ञासु मोठा म्राक्षा उदाता है, कि अजब संधात पे ही ,स्कन्धो कए श्राह्मब्लरभ ,, 
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होना सिद्ध होचुका है, भौर भशुपो की उत्पत्ति भेद से ही होरही कही जा चुकी है,ऐसी दशामें तीसरे 
उपाय माने गये भेद और संघात का कोई प्रयोजन शेष नही रहता है, ऐसा प्राक्ष प प्रवर्तने पर उस 
एक समय में हुये भेद, सधात, दोनों से स्कन्ध की उत्पत्ति होजाने के ग्रहएा का प्रयोजन समझाने के 
लिये श्री उमास्वामी महाराज भ्रग्रिम सूत्र को कहते हैं । 


मेदसंघातामभ्यां चाज्ञप:ः ॥ २८ ॥ 


एक ही समय मे हुये भेद और संघात से वह स्केन्ध चक्षु-इन्द्रिय द्वारा ज्ञातव्य होजाता है। 
प्र्थातृ- जो स्कन्ध प्रथम चक्षु इन्द्रिय से ग्रहण करने योग्य नही था वह कुछ अ्वयव का भेद और 
कुछ ग्रन्य अवयव के सघात से दर्शत विधातक सृक्ष्मपता को छोढता हैग्मा स्थुलता परिमाण के उपज 
जाने पर चक्षु इन्द्रिय द्वारा ग्राह्म हो गाता है, सक्षम परिणत स्कन्ध का ग्रन्य स्कन्धों के साथ संघात 
होजाने से तो प्राखो द्वारा दीखना ना प्रसिद्ध ही है. किन्तु सूव्म स्कंध के कुछ भ्वयवरों का विदारण 
होजाना भ्रौर उसी समय स्थुलता या दृश्यता के सम्पादक भ्रन्य श्रवयवों का मिश्रण होजाने से उपजी 
स्थूल पर्याय को भ्राखो से देख लिया जाता है, सूक्ष्म का भेद होजाने से चक्षु-उपयोगी स्थूलता नहीं 
उपज सकती है, प्रत्युत सूक्ष्म से सूक्ष्मतर होजायेगा, प्रत सूक्ष्म को चाक्षुष बनाने के लिये इस सूत्र 
करके कहा गया उपाय प्रशसनीय है। 
मेद्ग्संघाताहु दसंघाताभ्यां च चन्चुर्नानग्राह्माययबी कश्चित्‌ स्वपरिमाणादणुपरि- 
माण हार णपूर्व +:, कशिवन्महापरिमाणकारणपूर्वक', कश्चित्समानपरिमांणकारणरब्धस्तद्वृह- 
ष्टीपि स्याह्राधकामावात्‌ | तदाहुः | 
केवल वजिदारणासे या झकेले सघातसे श्रथवा भेद प्रौर संघात दोनोसे उपज रहा नेत्र इन्द्रिय- 
जन्य ज्ञान द्वारा ग्रहण करने योग्य अवयवी कोई कोई तो अपने ( भ्रवयवी कार्य के ) परिमाण 
से छोटे परिमाण वाले कारणो को प्वंवर्ती उपादान कारण मानकर होजाता है, और कोई 
चक्षु इन्द्रिय-जन्य ज्ञान द्वारा ग्रहणा करने योग्य होरहा भश्रवयवी भ्पने परिमाण से प्रधिक परि- 
मार वाले कारणो को पू्व॑वर्तती उपादान कारण लेकर उपज जाता है, तथा तीसरी जाति का कोई 
झ्रवयवी झपने समान परिमाणा वाले ही उपादान कारणो से भ्रारब्ध होजाता है, यानी ग्राकाश्न के सौ 
सौ प्रदेशो का घेर रहे तीन शताशुको के संघात से उपज रहा त्रिशताएुक ग्रवयवी बेचारा भाकाश 
के सौ प्रदेशो ही तिष्ठ जाता है, तीनसौ मे भी विराजता है। ग्रर्थात-भेद से जो पग्रवयवी उपजा 
है, वह भ्रपने कारणो के परिमाणा से न्‍्यून परिमाण को घेरे यह तो ठीक होी है, किन्तु भेद से उपजा 
प्रवयवी ( परमाणु दरधणुक प्रादि कतिपय छोटे अवयव नही ) झपने कारणो के परिमारा से अ्रधिक 
परिम्राण या समान परिमाण वाले स्थान को घेर कर भी ठहर जाता है, यों भेद से उपजे हुये प्रवयवी 
' “में भी श्रवगाहू के तीनो ढग लागू होजाते हैं। इस प्रकार संघात से उपजा प्रवयवी अपने क्ाइणों से 
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प्रधिक परिमाणा वाला होय यह तो उचित ही है, किन्तु अभ्रवगाहुना शक्ति प्रनतुसार वह संघात-जन्‍्य॑ 
झवयवी श्रपने कारणो के परिमाण से न्यून परिमाण और सम परिमाण वाले प्रदेशों मे भी सानन्द 
निवास करता है । 

तथ व भेद और सधात दोनों से उपज रहा गअवयवी श्रपने कारणों के परिमण के समान 
परिमाण का घारी भले ही होय किन्तु भेद-सघात-जन्य भ्रवयवी स्वकीय कारण परिमाण से भ्रधिक 
भर “गयून होनहे भ्राकाश्न प्रदेशों मे भी 5६र जाता है, जब कि एक उत्सज्ञा संज्ञा नामक छोटा श्रवयवी 
भी फैलना चाहे तो तीनो लोकों मे विखर जाता है, तब भी लोकाकाश के एक एक प्रदेश पर प्रन- 
स्तानन्त परमाणुभ्रो के टहरने का बाट प्राता है, तथा तीनो लोक की सम्पूर्ण श्रनन्तानन्त श्रणुयें भी 
एक प्रदेश मे समा सकती है, तो फिर उक्त तीनो कारणों करके जन्य अ्रवयवियों की स्व कारणों 
के ग्रधिकरण स्थल से न्यून, प्रधिक, और सम प्रदेशों, मे तीन प्रकार से ठहर जाना असदिर्ध हो 


जाता है। 
जिस प्रकार भ्वयवियों के 3पजने भ्ौर ठहरने को व्यवस्था निर्णीत है, उसी प्रकार वह भेद 


सधात दोनो से उपज रहा श्रवयवी चक्षु इन्द्रिय द्वारा देखा जा चुका है, क्योकि बाधक प्रमाणो का 
प्रभाव है। बात यह है कि जगत्‌ के झनन्‍्तानन्‍्त प्रवयवियों का भ्रनन्तवा भाग नेत्रो द्वारा देखने योग्य 
है, चक्षु इन्द्रिय से देखे जाने मे विषय होरहे भ्रवयत्री की विशिष्ट रचना होजाना ग्रावश्यक है, प्रन्य 
इन्द्रियो की भपेक्षा नेत्र के लिये सामग्रीकी योजना विशेष रूप से करनी ५४ती है, नेत्र द्वारा ज्ञान करने 
में भ्रान्ति के कारण भी ग्रनेक विध्न उपस्थित होजाते है तभी तो भिन्‍न भिन्‍न ढगो के उपनेत्र चश्मे ) 
द्वारा मनुष्य छोटे बडे पदार्थोको बडा छोटा य! चमकदार देखलेते है,दुरबीन सूक्ष्मबीन श्रादि नेत्र महा- 
यक यत्रों से हुये ज्ञान सूक्ष्म हष्टि से विचारने पर कुछ भा । मे श्राति रूप निर्णीत होते है किन्तु वे 
ज्ञान विवेकी जीव को सम्यग्ज्ञान की प्लोर ले पहुचाते है। सिनेमा मे चित्रपट देखना या प्नन्य प्रात- 
विम्बो ( तसवीरो )का देखना भी भुलावा देते देते विचारशोल पुरुषका समीचीन प्रतीति करा देता है 
शेष स्थूल-बुद्धि पुरुषो या रागी को उनके द्वारा अ्रान्तिज्ञान बने रहने मे ही बडा आनन्द आतारहता 
है। चक्षु इन्द्रिय से किस किस प्रकार विषय का ग्रहणा होता है, इस विषय का एक बडा भारी पोथा 
बन सकता है । प्रकरण मे सूत्र द्वारा प्राचायं महाराज ने भेद सघातो से बने हुये विशेष झ्रवयवी का 
चक्षु इन्द्रिय से ग्राह्न होजाना कह दिया है, उसीको झौर भी स्पष्ट करके श्री विद्यानन्द श्राचाय अग्रिम 
बात्तिक द्वारा कह रहे हैं । 


चाज्षुपोवयवी कश्चिद्भेदात्संघाततो इयात्‌। 


उतपद्यते ततो नास्य संघातादेव जन्मनः ॥ १॥ 


कोई कोई अवयवी तो भेद और संघात दोनो से चक्षु इन्द्रिय द्वारा ग्रहण करने योग्य उपज 
बाता है, विस कारण इस चल्चु दम्द्रिय ग्राह्न ध्वयवी का केवल सघात से ही जन्म होता हम स्वथाद्वा- 


पंचम-प्रध्याय ३४१ 


दियों के यहां नहीं माना गया है | भ्रर्थात्‌-सघात से श्रचाक्षुष पदार्थ का चाक्षुध भ्र्थ उपज जाय, इसमें 
प्राश्वयं नहीं है, किन्तु भेद श्लौर सघात दोनो से भी ग्रवाक्षुप प्रथ चाक्षुष श्र्थ होजादा है। हा राज- 
वात्तिक मे केवल भेद से चाक्षुष होना नहीं इष्ट किया है. इस कारिकामे “भेदसंघातद्वथात्‌” ऐसा पद 
नही कहा है, किन्तु “भेदात्‌ सघातातू, दयात्‌,, इस एकार तीनपद न्यारे न्यारे कहे हैं, इससे यह भो 
श्री विद्यानन्द प्राचाये महाराज का श्रभिप्राय ध्वनित होता है, कि तीनो “्वतत्र कारणों से अ्चाक्षुष 
का चाक्षुष प्र्थ बन जाता है, विज्ञान (साइस ) का सिद्धान्त है, कि किन्‍्हीं किन्ही दो गेसो के मिल 
जाने से बन गये पदार्थ का चाक्षुषप्रत्यक्ष नदी होता है, हा उन मिली हुई गेसो का विदारण कर 
देने से उपजे पदार्थ का चक्षु से प्रत्यक्ष होजाता है । मोती या हीरा का विदारण कर देते से उसके 
भीतर का समल या निर्मल, भ्वयवी, टुकड दृष्टिगोचर होज्ञाता है, कई प्रबश्वियो के पिण्ड मे मिल 
जुल रहे छोटे प्रवयवी का चाक्षुष प्रत्यक्ष नही होता था किन्तु उस पिण्ड का भेदन कर देने से वह 
ग्रग्यक्त अव4वी व्यक्त दीवख जाता है। 

मूग गेह उड़दो, मे भ्रन्य तुच्छ धान्य या ककरिया मिल जाती हैं, या पुरानी मू'ग श्रादि 
मिला दिये जाते हैं, चतुर ग्राहक ढेर में से थोडे मुद्ठी भर धान्य को पृथक कर गुप्त होरहे कुडे , करकट 
को व्यक्त देख लेता है, सोने को घिस कर उसके थन्तरंग रूप को जाच लेते है हल्दी, कत्या, सुपारी, 
बादाम को छिनन भिन्‍न, कर देख लिया जाता है | बात यह है, कि अप्रतिष्ठित प्रत्येक भी हो रहे 
श्राम्रवृक्ष, केला श्रादि मे यद्यपि पूरा एक एक जीव है, तथापि उनके छोटे छोटे टुकडो में भी वनस्पति 
कायिक जीव विद्यमान है, सचित्त का त्यागी ग्राम्रवृक्ष मे तोड लिये “ये फल को नहीं खा सकता है, 
हा ''सुबक पवक नत्त” इत्यादि आगमोक्त प्रक्रिया से अ्रचित्त होजाने पर प्रचित्त ग्रामको खा लेता है, 
सिलोटिया और लुढिया से कच्चे श्रम की चटनो रगडने पर भी यदि बड़े बडे अ्रवयव रह जायगे 
तो वे सचित्त ही सममे जायगे, हा अधिक बट ( पिस ) जाने पर ग्रचित होसकते हैं । 

त्याग की मीमासा यह है, कि भले ही इन्द्रियसंयम को पालने वाला ज़्ती सखे, पके, तपाये 
गये या तीक्ष्ण रस वाले पादार्थ से मिलाये गये और यंत्र द्वारा छिनन किये गये श्रवित्त पदार्थ को नही 
खाय किन्तु इनको भ्रचित्त हो माना जायेगा। इस प्रकार एक अवयवी मे ग्रनेक श्रवयवियों या प्रव- 
यवो का सम्मिश्रण है, लडडू मे बादाम पिच्ता, इलायची, काली मिर्च, सोना वादी के वर्क, सालम 
मिश्री प्रादि द्रव्य डाल कर मिला दिये जाते है,सुन्दर बल्त्र में गोटा, सलमा, मोती, लगा दिये जाते हैं, 
कोरे कागजो पर स्याही लगा कर श्रक्षर लिखदिये जाते हैं. गृह में ईट चुना लकड़ी, सोटें, किवाड, 
सीकचा लगाये जाते हैं, इस प्रकार के सयुक्त एक एक अ्रवयवी का विदारण होजाने से उनके श्रव्यक्त 
छोटे प्रवयवियों का चाक्षुष प्रत्यक्ष होजाना प्रसिद्ध है, खाड के ढेल, गुड़, श्रादि बद्ध प्रवयवी मे कचित्‌ 
यही व्यवस्था देग्वी जाती है, तथा सघात शोर भेद सघात दोनो से चाक्षुष श्रवयवी का उपज जाना 
कहू दिया गया है, अत' संघात से ही चाक्षुष हाने का अवधा रण करना चाहिये । 


श्४२ इलोक-वातिक 


पटादिरूपव्यतिरेषे ण॒ च्तुवु द्ाव्प्रत्मिसमानोव्यथ्ी कथं चाछुपो नाम! गंधदे- 
रपि चाच्ुपत्वप्रसंगादिति चेन्न, पटद्यवयविन एवं चछुवु द्वो प्रतिमामना।त्‌ | तद्व्यतिरेकेश 
रूपस्य तत्राप्रती तेगेधादिवत्‌ । 
यहा कोई बोद्ध या वेशेषिक का एक-देशी पश्डित श्राक्षेप करता है कि चक्षु इन्द्रिय-जन्य 
ज्ञान में पट, पुस्तक, झादि के रूप के सिवाय अन्य कोई भी अवपबी नहीं प्रतिभास रहा है, ऐसी दशा 
मे वह भसत्‌ प्रवयवी भला क्सि प्रकार चल्षु इन्द्रिय द्वारा उपजे हुये ज्ञान का विषय होसकता है ? 
बताग्रो ' यो तो गन्ध, रस, भ्रादि का भी चक्षु इन्द्रिय से ग्राह्म होजाने का प्रसग श्रा जावेगा यानी रूप 
या रूप जातीय के ग्रतिरिक्त श्रन्‍न्य पदार्थों का भी यदि नेत्रो से प्रतिभास होने लगे तो गन्ध, स्प्ञें, 
श्रादिक का भी नेत्र से ही प्रतिभास होजावेगा, नेत्र के भ्रतिरिक्त शेष चार, पाच, अतीन्‍्द्रिय इन्द्रियों 
की कल्पना करना व्यर्थ पडेगा। झ्राचायं कहते है कि यह तो नही कहना क्योंकि घट, पट, आ्रादि 
प्रवयवियों हा ही चक्षु ईन्द्रिय-जन्य चाक्षुषप्रत्यक्ष मे प्रतिभास होरहा है, उन पट आ्रादिक से स्वंथा 
व्यतिरिक्तपने करके रूप की उस स्थन मे प्रतीति नढी हो रही है जैसे कि फूल इत्र कस्तूरो, आदि 
सुरभि स्कन्धो के श्रतिरिक्त गन्ध की या मोदक, पेडा, इमरती, झादि रसीजे पदार्थों से मिन्‍न कोई 
रस आदि की प्रतीति नही होती है। तभी तो गन्ध या रस के प्राप्न करने की अ्रभिलाषा प्रवर्तने पर 
गन्धवान्‌, रसवान्‌ पदार्थ हो लाये जाते है। भावार्थ--भोजन करने के लिये केवल मख ही नही चौका 
मे भेज दिया जाता है, किन्तु तदभिनन पूरा शरीर ले जाना पडता है। एक अ्गया उपाग की हो 
झभिलाषा ज'यगरुत होने पर पूरे अ्गी को प्राप्त करने के लिये प्रयत्त करना श्रावश्यक है। श्रगी से 
झंग झलग नही है। अनेक लोभी या तुच्छ मितव्यय की कोरी डीग मारने वाले पुरुष अपने शिक्षक 
गुरु के भ्रकेले ज्ञान को ही श्रपने निकट बुलाना चाहते है, शिक्षक की प्राश्मा के अ्रन्य गुण या गुरु के 
भोजन, वसन, वाल गोपाल ग्रादिक को वे लोभी लक्ष्यमे नही रखना चाहते है, हितोपदेशक का भांजन 
कराने मे भी उनका कजूस हृदय सकचित होजाता है, हमे तो गुरु के ज्ञान से ही प्रयोजन है, भ्रन्य 
गुणो या श्र गोका प्रादर,सत्कार,पुरस्कार,क्णो किया जाय ? ऐसा बे ग्रविनीत, ग्रशिष्ट, कृतध्न, लोभी 
पुरुष विचार कर लेते हैं “ घिक एताह्श ” | लेखनी का पाचसौमा झअग्रवर्ती भाग केत्रल लिखने मे 
उपयुक्त है। किन्त पूरी एक वितस्त की लेखनी थामनी पडती है। प्रति दिन के सेकडो कार्यों में शरीर 
के छोटे छोटे संकडो प्रवयव ही न्यारे न्‍्यारे कार्य कर रहे हैं, लेखक, सुनार, सूजी, रसोइया, पल्‍्लेदार 
ध्रध्यापक, चिट्ठी रसा, महल,से निक, झादि पुरुषोके न्यारे न्‍्यारे श्र ग,उपाग विशेषतया कार्य करते रहते 
हैं। कितने ही हरोर के श्रवयव तो ऐसे है जो जन्म भर में एक वार भी काम मे नहीं प्राते हैं, 
एतावता अ्रखण्ड अझ'गीका तिरस्कार नही कर दिया जाता है| प्रकरण मे यह कहना है कि केवल श्रव- 
यवी से सवंथा प्रतिरिक्त मान लिये ग्ये रूप रस, गध, स्पर्श, श्रादि की कदाजबित्‌ भी प्रतीति नही 
होती है । 


शैचम-धष्ये।य ३४३ 


थर्तुवु दो रूप प्रतिमामते न पुनस्तदमिल्नोग्य्रीति ब्रवाणः कथ स्वस्थः ९ क्‌्थं 

रूपादिभिन्‍नोवयवी रूपमेव न स्यादिति चेत्‌ तम्थ ततः कर्थ॑ंचिद्भेदात्‌ | न ६ सर्वथा गुण- 
गुणिनोरमभेदमात्रमाचद्महे प्रतीतिर रोधात पर्यायाथतस्तयोमेंदस्थापि प्रतीतेः ! स्वधा5 भेदे 
तयोमेंद इतर गुरागुणिमावालुपपते: गुणास्वात्मतत्कुटपटवच्च 

चक्षु इन्द्रिय-जन्य ज्ञान मे भ्रकेला रूप ही प्रतिभासता है किन्तु फिर उससे अभिन्न होरहा 
प्रवयवी नही दीखता है, इस प्रकार कहने वाला पण्डित भला कंसे स्वस्थ कहा जा सकता है ? मूछित 
पुरुष ही ऐसी पूर्वापर विरुद्ध बातो को बकता है। यदि वह पण्डित यो कहे कि रूप से अ्रभिन्‍न होरहा 
प्रवयवी तो रूप ही बयो नही होजायगा ? श्रत रूप का दशन उस अवयबी का ही दशन समझ लिया 
जाय । यो कहने पर भ्राचाय कहते है कि उस रू अ्रवयवीका उस अकेले रूप गुण से कथचित्‌ भेद है 
सबंथा अभेद नही है,हम गुण श्रौन गुणीके केवल सर्वथा प्रभेद को नही वखान रहे है। ऐसा व्याख्यान 
करने में तो प्रतोतियासे 4िराध श्राता है । 

सत्य बात यह है कि पर्यायां का जानने वाली पर्यायाथिक नय अनुसार विचारने से उन गुण 
श्रौर गुणी का भेद भी प्रत'त हो रहा हे । कच्चे घडे को पका देने पर उसो घड़े की श्यामता का नाश 
होकर रक्तता का उत्पाद हाजाता है, रूप, रस, श्रादि के ऋमसे हुये पग्रनेक ज्ञान नष्ट होते रहते है । 
किन्तु ज्ञाता, स्मर्ता, प्रत्यभिज्ञाता प्रात्मा वह का वही बना रहता है ! यदि गुण श्रौर गुणीका सर्वथा 
प्रभेद मान लिया जायगा ता सहद्य विध्य, मल्ल प्रांतमलल्‍ल, स्त्रग नरक, आ्रादिक सर्वेथा भिन्‍न होरहे 
पदार्थों के सवंथा भेद पक्ष में जैसे इनका गुण गुणी भाव नहीं बनता है। उसी के समान सव्वथा भ्रभेद 
पक्ष मे भी रूप और रूपवान॒का गुरागुणीभाव नही बन सकता है, देखो गुण भ्रोर उससे सवथा प्रभिन्न 
हारही गुण की आत्मा ( स्वरूप ) म गुण गुणी भाव नहीं है तथा सवधा भिन्‍न होरहे घट और पट 
में भी गुणगुणीभ।व नहीं माना गया है इन्हा के समान श्रन्य भी सवथा भिन्‍त या सवथा अभिन्न 
पदार्था में स्वभाव स्वभाववानूपना या ग्रुणगुणीपना नही घटित होसकेगा । 

तत्र द्रव्याथिकप्राधान्यादुद्रव्यस्वरूपाद मिन्नत्वाद्र पस्थ चाज्षुषस्वे द्रव्यस्य चाज्ु- 

पत्वपिद्धिः रपृश्याद भिन्‍नस्य स्पशस्याभावरात्तत्र साशनत्वसिद्धिरिति चेत्‌ पर्यायार्थिकप्राधान्याच्च 
द्रव्यादभेदेति रू५स्येव द्रव्यस्या4 चाह्षुपत्वोपगस।न्‍न तरपाचाह्ुपत्वं, नाप्यस्यास्पशुनत्व॑ स्पशे- 
स्पेव तद्द्॒ब्यस्य स्पाशनत्तप्रतीतेः । न च दाशन स्पाशन च्‌ द्रव्यमिति दीं द्ियग्राह्म द्रव्यम्नुप- 
गम्पते तस्य प्र।णरत्तनश्रात्र मनाग्रश्चत्वेनापि प्रसिदू: 

उस गुण गुणो स्वरूप वस्तु मे द्रव्याथिक दृष्टि को प्रधानता अनुसार द्रव्य स्वरूप से प्रभिन्‍न 
होजाने के कारण रूप यदि चाक्षुष माना जायेगा तो साथ हो तद्भिस्न द्रष्य को भी चाक्षुषपने की 
सिद्धि होजाती है । यदि यहा कोई वंशेषिक पष्डित यो कटाक्ष करे कि छूने योग्य स्पृश्य द्रव्य से 
झमिस्न हो रेहे एप का प्रभाव है, ढव्य से गुरा सर्वया भिन्‍त है प्रतः उस वस्तु में स्पर्श के तो स्पर्श 
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इन्द्रिय द्वारा ग्राह्म होजाने की सिद्धि होजाती है। यो कहने पर तो ग्रन्थकार कहते हैं कि पर्यायाथिक 
नय की प्रधानता से द्रव्य से भेद होने पर भी रूप के समान द्रव्य का भी चालक्षुषपना प्रभी स्वीकार 
किया गया है। भ्रत' द्रद्याथिक विषय के समान पर्यावाथिक विषय से भी द्र्य को चाक्षुपपना है, उस 
रूपवाले द्रव्य का श्रचाक्षुपपता नही है और इसो प्रकार द्रव्य को स्पश्न इन्द्रिय द्वारा गोचर होजाने 
का निषेध भी नही है द्रव्याथिक या पर्यायाथिक नय अनुसार स्पश्ग को जैसे स्पर्शन इन्द्रिय द्वारा ग्राह्म- 
पना है उसी प्रकार उस स्पशंवाले द्रव्यका भी स्पाशनपना प्रतीत होरहा है। 

बात यह है कि वेशेषिक पण्डित द्रब्यो के वहिरिन्द्रिय-ज-प्र प्रत्यक्ष मे रूप को कारणा मानते 
हैं। “ रूपमन्रा१ कारण द्रव्याध्यक्ष ” प्राचीन वेशेषिक वायु द्रव्यका प्रत्यक्ष नहो मानते हैं, विजातीय 
स्पर्श करके विलक्षण शब्द करके, तृण प्रादिको का उड कर अधर डटे रहने से श्रौर शाखा, पते, 
वस्त्र, प्रादिके कम्प करके वायु का अनुमान कर लिया जाता है , इसी प्रकार प्राचीन बशेषिक पण्डित 
रसना इन्द्रिय की श्ौर प्राण इन्द्रिय की द्रव्य के ग्रहण करने में सामथ्थ नहीं मानते है. नाना जाति 
के रस वाले भ्रवग्॒वोी करके वनाये गये भ्रतवयवी को बे नी रस स्वीकार कर लेते है, उस प्रव्रयवी में 
झ्रवयवों के रस का ही रासन प्रत्यक्ष होता है । 

हां नवीन वेशेषिक वायु का प्रत्यक्ष मान लेते हैं, अनेक रस वाले अवयवो से उपजे हुये प्रव- 
यवी में चित्र रस मानने के लिये भी वे उद्यूज्त हैं, इत्यादिक वेशेषिकों का समस्या बडी विषम है । 
« उद्भूत स्पर्शवद्रव्य गोचर, सांईपि व त्वच , रूवान्यच्चक्षुधायांग्य ” यो कह नवीद वंशेषिको ने रूप 
धर स्पर्श गुण तथा रूपवान्‌ और स्पर्शवान्‌ द्वव्यों का वहिरग इच्द्रियों से प्रत्यक्ष हाजाना श्रभीष्ट कर 
लिया है किन्तु इतना लक्ष्य रहे कि द्रव्य का केवल चक्षु इन्द्रिय प्रौर स्पशन इन्द्रिय से ही ग्रहण करने 
योग्य नही स्वीकार कर लिया जाय यानी चश्लु इन्द्रि4-जस्थ चाक्षुव प्रत्यक्ष का विषय हा रहा दाशन 
श्र स्पर्शन इन्द्रिय-जन्य प्रत्यक्ष का विषय हरहा स्पाशन या केवल दा ही इन्द्रियां करक ग्रहण करने 
योग्य नही मान बैठना चाहिये क्योकि उस पुदुगल द्रव्य को नासिका, जिद्न, कान प्रोर मन इन्द्रियो 
द्वारा प्रहरा करने योग्यपन करके भी प्रसिद्धि होरही है श्रत्त वंशेषिकोका एकान्त प्रशसनोय नहीं है। 

रूपादिर हितस्य द्रव्यस्यव॒द्॒व्यरहितानां रूपादानों प्रत्यक्ष,द्यत्िषयत्वादसब॒र्या 
याणां मतिश्रुतयो विषयत्वव्यव स्थापनातू । 
जैन सिद्धान्त प्रनुतार गुण और गुणों मे कथचित्‌ प्रभेद है, गुशों से रहित होकर कवल 

गुणी का सदूभाव भप्रसम्भव है, वेशेषिका ने भ्राद्य क्षण मे प्रवयवों का गुशरहित उपजना स्वाकार 
किया है यह मन्तब्य सर्वथा पाच है तथा गुणी द्रव्यक विना प्रकेले गुणो का निवास करना भी उस ही 
प्रकार अ्सम्भव है । तभी तो रूप, रस, आदिक से रहित हारहे द्रव्य का जैसे प्रत्यक्ष श्रादि प्रमाणों 
द्वारा गोचर होजाना नही प्रभोष्ट किया है । उसी के समान द्वव्य से रहित हारहे केवन रूप आदि 
गुणों का भो किसो दो प्रत्यक्ष द्ादि बबाए से ब्रदृद्ध नद्ठी द्वराता माना है, ध्राक्षय के कया छप 
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भ्राविक गुणा बेचारे कहा ठहर रहे जाने जातकते है ? द्रव्य के प्रत्यक्ष मे जैसे रूप झ्रादिको का सहित 
पता वैशेषिकों के यहाँ ग्रावरयक है। उसी प्रकार रूप आंदिको के प्रत्यक्ष मे भी उनके श्रधिकरण 
हो रहे द्रव्यो का साथ ही अवलोकन होजाना अपेक्षणीय है। यदि कोई यहा यो तर्क करें कि दीपक 
प्रोट मे रखा रहता है उसकी प्रभा दीख शाती है, कुटकी परोक्ष मे दूर कुटती रहती है फिर भी उपके 
रस का प्रत्यक्ष होजाता है. शीशी के इत्र का प्रत्यक्ष नही होजाने पर भी उसकी फैली हुई सुगन्ध सूछ 
ली जाती है, दूरवर्तती श्रग्नि श्रादि के स्पर्श को छू लिया जाता है । 

इस पर जैनो को यह कहना है, कि वस्तुत गवेषणा की जाय तो दीपक ऋपती कलिका- 
शरीर में ही निमग्न है, प्रभा या प्रकाश के उपादान कारण तो धर या चौके मे फंल रहे पुदुगल स्क- 
न्ध है, सूर्य या दीपक त्ता प्रकाश के निमित्त मा। है, इसी प्रकार दूर वत्ता नं मित्तिकों प्रनुवार इन्द्रिया 
के निकटवर्त्ती पुदृगल स्कन्घ ही कडवे, सुगधित, उष्णस्पर्शवाले, परिणत होगये है. प्रत. जब कभी 
रूप श्रादिको का प्रत्यक्ष होगा वह द्रव्य-सहितो का ही द्रागा यह ज॑न सिद्धान्त निरवद्य है। उमास्व्रामी 
महाराज ने प्रथम अध्याय में * मतिश्नूतपोनिबन्धो द्रव्येप्वतबंपययिषु” इस सूत्र द्वारा छः द्रव्यों की 
असवे पर्यायों और सम्वर्ण छ ऊद्वव्यों को मतिज्ञान ग्रौर श्र तज्ञान के गोचर-पने करके व्यवस्था 
करादी है, कतिपय पर्यायों से सहित हो रहे द्रव्य का मतिज्ञान या श्र तज्ञान से प्रतिभास होता है, इसी 
बात को दूसरी वचन भगी से या कह ला कि मतिज्ञान या श्र तन्नान द्वारा द्रव्यो में वृत्ति होकर जाने 
जा रहे रूप, रस, भ्रादि कतिपव पर्वायों का परिज्ञान हाता है, भ्रत दर्शन, स्पर्णन, के समान द्रव्य को 
रासन, नासित्रय, श्रौत्र, मानसिक भो स्वीकार जिया जाय | गुण श्रोर गुगी का कथ्नचित्‌ प्रभेद मानने 
पर वेशेषिकों को चित्र रूप, चित्र रस, चित्र स्पश, चित्र गन्ध, मानने का बराक नहीं बढ़ाना पड़ेगा 
भौर रसनासंयोगसन्निकर्ष, त्वक्सयोगसन्निकष तभो सफल होसकेगे। 

इदमेव हि प्रत्यक्षस्य प्रस्यक्षत्व॑ य (नात्मत्व वेक्रेन बुद्दी स्वरूपस्थ समर्पण | इमे 

पुना रूपादयो द्रव्य/हिता एवमृल्यद/नक्रयिश, सारूपं चना दर्शयन्त प्रश्यक्षतां च स्प्रीकतु - 
मिच्छन्तीति स्फुटममिधीयतां । 

चू कि प्रत्यक्षज्ञान का प्रत्वक्षना यही है, भ्रथत्रा प्रत्यक्ष प्रभाण के विषय होरहे भ्रथे का 
प्रत्यक्ष होजाना यही है, जो कि प्रयने ( विषय स्वरूप ) से भिन्‍न होरह ब्रनन्त पदार्थों का पृथक भाव 
करके प्रस्यक्षबुद्धि मे स्वरकीय रूप का भले प्रकार भ्रप॑ण करदेना है, द्रव्य से रहित होरहे ये रूप आ्रादिक 
ही फिर मुल्य नही देकर क्रय करने वाले होरहे हैं, बुद्धि मे प्रपने स्वरूप को नही दिललाते है, भौर 
प्रपने प्रत्यक्ष होजाने को स्वीकार करना चाहते है, इसो बात को झ्ााप बौद्ध स्पष्ट करते रहियेगा। 
धर्यात्‌ृ-विक्र य पदार्थ को मुल्य नहीं देकर क्रम करना ( खरीदना ) बड़ा भारी बोरी का दोष है, 


बौद्ध स्थान स्थाते पर यो कह देते हैं, कि श्राप जैनों या नेयायिको के यहा माना स्कस्घ या भ्रवपदो 
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कोई पदार्थ नही है, वह स्कन्ध प्पने प्रत्यक्ष ज्ञान में अपनों प्रात्मा का समर्पण नहीं करता है, भ्रौर 
अपना प्रत्यक्ष होजाना चाहुता है, विषय का अपना प्रत्यक्ष कराने मे ज्ञान के लिये श्पना श्राकार भ्रपंणश 
कर देना ही मूल्य दे देना है, ज्ञान मे पदार्थों का प्रतिविम्ब पड जाना स्वरूप भ्राकार को मानते हुये 
साकार शान-वादी बौद्धजन ज्ञान के लिये अपने झाकार का समपंणा करदेना ही विषय करके मूल्य 


दे देने की उत्प्रेक्षा कर लेते है । 
हा जैन विद्वान विषय भूत श्रर्थों की ज्ञान द्वारा बिकल्पता होजाना ही ग्राकार मानकर ज्ञान 


को प्राकार दृष्ट करते है, ज्ञान मे प्रथों का प्रतिविम्ब नही पडता है | सत्य बात यह है कि बौडधों के 
यहां मानी गथी सूक्ष्म आासाधा रण, क्षरिक, परमाझु, स्वलक्षणों का ही किसी को कदाचित्‌ प्रतिभास 
नही होगता है, ये परम।णय ही प्रत्यक्षबुद्धि मे भ्रपने स्वरूप का समर्पण नही करती हुई प्रपना प्रत्यक्ष 
होजाना मायती है, प्रत:ः बौद्धों की कल्पित परमाणुये अमूल्यदान-क्रयी है, प्रवयवी तो प्रपने श्रथविक- 
ल्प स्वरूप आकार को प्रत्यक्षमे सम 4ण कर प्रपना प्रत्यक्ष करना चाहता है, झत. अमुल्यदानक्रपी नहीं 
है, अपने से भिन्‍न पदार्थों का पृथरमाव कर बुद्धि मे शुद्ध प्रमेय करे निज स्वरूप की विकल्पना होजाना 
ऐसा मुल्य देकर सौदा लेना जैनो को अ्रभीष्ट है। 

भ्रभ्नने प्राश्रय द्रव्यके सहित होरहे ही रूप,रस,पग्रादिक विषय बुद्धिके लिये प्रपना मूल्य देकर प्रत्यक्ष 
होता चाहते हैं, द्रब्य रहित प्रकेला रूप या रस-रहित कोरा द्रव्य चोर है, डाकू है, गठकटा है, उठाई- 
गीरा है, भ्रत: न्‍्यायशालिनी बुद्धि केवल गुरा या केवल गुणी का प्रत्यक्ष नही कराती है, यह बौद्धों को 
स्पष्ट कहना पड़ेगा श्रव वे द्रव्य-रहित कोरे रूप या रस को नही स्वीकार कर सकते है, क्योकि मति- 
ज्ञान में द्रव्य से सहित हो रहे रूप भ्रादिकोका ही परिज्ञान हो रहा है “बर्णादय एब न स्कन्धा.” प्रथवा 
“प्रययवा एवं न प्रवयवी” ये मन्तव्य समाचीन नही है । 

एतेन श्र तब्बानेप्यप्रतिभासमानाः श्रनज्ञानपरिच्छेचत्वं स्वीकतु मिच्छ॑तस्त एवामू 
ल्यदानक्रयिशणः प्रतिपादिताधतद्राइतद्र॒व्यवत्‌ ततः प्रतीतिमिद्धमवयत्रिनः चाक्ुपत्व स्पाशनत्वादि 
समुपलक्षयति वाधकाभावात्‌ | 
इस उक्त कथन करके इस बात का भी प्रतिपादन क्र दिया गया है, कि सबंधा असत्‌ होरहे 

पदार्थ का प्रतिभास नही होसकता है, भ्रत' श्रथं से प्र्थान्तर को क्ञानन वाले श्र्‌ तज्ञान मे भी नही 
प्रतिभास रहे ये द्रब्य रहित कोरे रूप आ्रादिक पदार्थ भ्रपना श्र तज्ञान द्वारा परिच्छेद होआना स्वीकार 
करना चाह रहे वे भ्रमूल्वदान-क्रयी है, जैसे कि उन रूप आदिको से रहित होरहा कोरा द्रव्य प्रमुल्य- 
दान-क्रपी है । भ्र्थातू- जब वण,संस्थान आदिक-आात्मक स्कन्ध की स्फुट प्रतिपत्ति होरही है, और 
द्ृव्य-रहित कोरे रूप आ्रादिक या रूप आ्रादिस रहित कोरे द्रव्य की क्वचित्‌,क वाचितु, कस्यचित्‌ु, प्रतीति 
नहीं हो रही है, ऐसी दशा मे इनका श्र[तज्ञान मे भी प्रतिभास नही होसकता है, श्रत: मुल्य तही देकर 
मो हो कपटलेना यह दोष साख्य या बौद्धों के ऊपर ही प्राता है, स्थाह्वादियों के यहा तो विषय करके 


पैथम-प्रध्याय है४७ 


विक्रता को स्वकीय विकल्पना स्वरूप पूरा मूल्य देकर प्रपना प्रत्यक्ष कराना मानागया है, तिस कारण 
झ्वयवी का चाक्षुषपना सृत्रोक्त ग्रनुसार प्रतीतिग्ों से सिद्ध होजाता है । 

भेद सधातों से चाक्षुष होय इतना ही नहीं सूत्रकार को प्रभिप्रेत है, प्रत्युत चाक्षुपपना यह 
पद स्पाशेन, रासनपन, भ्रादि का भी भले प्रकार उपलक्षण कर लेगा है, कोई बाधक प्रमाण नहीं है । 
भावार्थ-' तद्भिन्‍नत्वे सति तत्सहशत्वमुफ्लक्षणं” अचाक्षुष भो भ्रवायवी इन भेद श्रौर सघात से चक्षु 
इन्द्रिय द्वारा ग्राह्म होजाता है. उक्त सूत्र का इतना ही अभिष्रा नहीं लिया जाय किन्तु पहिले प्रस्पा- 
शत, प्ररासन, भ्ादि होरहे पदा्ष भी भेद प्रौर सघात से पुन' स्त्राशंत, रासन आदि होजाते हैं, ऐसा 
उक्त सूत्र का उदार भ्रभिप्रेतार्थ है । 

कि पुन द्र व्यस्थ लक्षश्मित्याह | 

जीव श्रादि छ ऊ द्रव्यों का विशेष लक्षण तो उन स्थलों पर सूत्रकार महाराज ने कह दिया 
है. किन्तु साधारण रूप से द्रव्य का लक्षश झाभी नही कहा जा चुका है, श्रत यह कहना चाहिये कि 
द्रव्य +। लक्षण फिर क्‍या है ? ऐसी जिमासा प्रवर्तने पर श्री उमास्वामी महाराज इस अगले सूत्र को 


कहते है । 
| सद्द्रव्यलच्णम्‌ ॥ २६ ॥ 


द्रव्य या द्रब्यो का लक्षण सत्‌ है। अथर््‌-जो विद्यमान रह चुका है, विद्यमान है, विद्यमान 
रहेगा वह सत्‌ पदार्थ द्रव्य है, जो सत्‌ नही है, वह द्रव्य नही है. नंयायिक, वेशेषिक, मीमासक, बौद, 
प्रादि के यहा तत्व या द्र॒ष्य का लक्षण ठीक ठीक नही बन सका है, जोकि प्रव्याप्ति, श्रतिव्याष्ति प्रम- 
म्भव दोषों करके रहित होय । वेशेषिकोद्दारा द्रव्यत्व के योग से द्रव्य समका जाता है, इत्य।दि लक्षणों 
का विचार किया जा चुका है| परमार्थ रूप से देखा जाय तो यह द्रव्य का सृत्रोक्त लक्षरा स्व, 
सवंदा, निर्दोष है | जेसे कि अ्र्थ-क्रिया-का रित्व वस्तु का लक्षण है, “'स्वपरात्मोपादानापोहनव्यवस्था- 
पाद्य हि वस्तुनों वस्तुत्वं” इसी प्रकार द्रव्य या तत्व भी सन्‌ लक्षण वाला है, पचाध्यायीकार पण्डित 
राजमल्ल जी द्वारा “तत्व सललाक्षशिक सनन्‍्मात्र' वा यतः स्वत सिद्ध । तस्मादनादिनिधनं स्व सहाय॑ 
निविकल्पं च” इस पश्च करके तत्व के सत्‌ लक्षण को पुष्ट किया गया है, क्यो न हो जब कि महान्‌ 
पूज्य श्री कुन्दकुन्द भराचाये महाराज ने मत्ता को ही द्रव्य का आत्मा निर्धारित किया है, प्रनस्तानष्त 
गुणों के पिण्ड हो रहे द्रव्य मे प्रस्तित्व का प्रभाव श्रोत पोत छा रहा है, द्रव्य से प्रस्तित्व धभिन्‍न है, 
प्रत: द्रव्य का सतपना भात्मभूत लक्षण है ' 
अथ विशेषतः सहदृद्रण्यस्य लब्॒णं सामान्यतों वा ? यदि विशेषतस्तदा पर्यायाशां 
द्ण्यत्यप्रसंगादतिथ्याप्तिनाम लक्षणदाप), भव्याप्तिश्व ब्रिकालानुयायिनि द्रव्ये सद्िशेषा- 
मावाद वर्तमानद्रण्य एव तद्माबात्‌ | यदि पुनः सामान्यतस्तवृद्रव्यस्य' लक्षण शुद्धमेष द्रेज्यं 
स्थादिति सेवाव्याप्तिरशुड् द्रव्ये तदभाषदिंति पर्दत प्रस्थुच्यतें | 


2 0 इलोक -दातिक 


ग्रव यहाँ किसी बा पूर्व पक्ष प्रारम्भ होता है कि यह द्रव्य का लक्षण जो सत किया गया 
है बह गया विशेष रूप से सतपना द्रव्य का लक्षण है ? अथवा क्‍या सामान्य रूप से सतपना द्रव्य का 
लक्षण इस सूत्र मे कहा गया है ? बताओ | यदि प्रथम पक्ष भनुसार विदेष रूप से सतुपना द्रव्य का 
लक्षण माना जायेगा तब तो छट, पट नारगी, शभ्रमरूद, काला, नीला, खट्टा, मीठा, श्रादि पर्यायों को 
झी द्रव्यपन का प्रसग श्राजावेगा यह लक्षण का झतिव्याप्ति नामक दोष हुआ, पर्यायें भी विशेष रूप से 


सत्‌ है किन्तु बे पर्णायें द्रव्य नही मानी गयी हैं. म्न्यथा यानी अभेद पक्ष प्र बल दिया जायगा तब 
तो द्रव्य, गुण, पर्याय, इन तीन श्रर्थों की व्यवस्था नहीं की जा सकेगी तथा बिशेष छप से सत्‌ को 


द्रव्य का लक्षण मानने पर अव्याप्ति दोष भी झाता है। क्‍्योक भूत, वतंमान, भविष्य, इन तीनों 
कालो मे भ्रन्वय रूप से अनुयायी होरहे द्रव्य मे विशेषतया सत्‌ृपना नहों है, वर्तमान द्रव्य मे ही वहू 
विद्येष सतूपना विद्यमान है त्रिकाल अनुयायी द्रव्य मे तो सामान्य रूप से सत्पना ठहर सकता है 
ग्रत गौ का लक्षण शुक्ल कह देने से जैसे श्रव्याप्ति, श्रतिब्याप्ति, दोनों दोष श्राते है, उसी प्रकार 
विशेष सत्‌ को द्रव्य का लक्षण करने पर प्रतिब्याप्ति, श्रव्याप्ति, ये दोनो दोप श्राते है। 

यदि फिर द्वितीय पक्ष प्रनुसार सामान्य रूप से उम सत्‌ को द्रव्य का लक्षण कहा जायेगा 
तब तो शुद्ध द्रव्य ही द्रव्य होसकेगा इस कारण फिर वही अध्याप्ति दोष आया क्योकि इचतुक, ज्यणुक 
नारकी जीव, मनुप्य, भरादि श्रशुद्ध द्रव्यों मे उस सामान्य रूप से सतूयन लक्षण का श्रभाव है। ग्रत 
द्रथ्य का उक्त लक्षरा निर्दोष नही है, इस प्रकार वाद कर रहे छिसी पण्डित के प्रति श्राचाय महाराज 
करके श्रग्रिम वाविक द्वारा स्पष्ट समाधान कहा जाता है। 


सदद्रव्यलक्षणं शुद्धमशुद्धं सविशेषण। 
प्रोक्तं सामान्यतो यस्मात्ततों द्रव्यं बथोदितं ॥ १ ॥ 


जिस का रणा से कि चाहे शुद्ध द्रव्य हो या श्रशुद्ध द्रव्य हो श्रथवा अ्रन्य किसी प्रकार जोवत्व 
पुद्गलत्व, श्रादि विशेषणो मे सहित द्रव्य होय यह सब सामान्य रूप से सतपना बहुत श्रच्छा कहा 
गया है तिस ही कारण सवज्ञ आम्नाय से चले आा रहे श्र तज्ञान अनुसार द्रव्य का लक्षण सुन्रकार 
महाराज ने कह दिया है जो कि त्रिकाल, तिलोक मे अ्रवाधित होकर पन्याप्ति, श्रतिव्याष्ति, दोबो का 

झा यथार्थ है। 

03 हक हि वगोपर, तपस्या यतोत्रातिव्याप्त्यव्याप्ती स्यातां सामान्यतस्तध्य 
तल्लकषणत्वात्‌ । नचेव॑ शुद्धद्ृब्यमे सल्‍लचर्ण स्यादशुद्धद्रव्यमेष सललक्षण स्यदशुद्धद्रव्बस्यापि 
तन्लचण त्वोपपरे: । ततो नाव्याप्तिलेचशस्य । यथेव हि देशकालेसविच्छिन्नं सर्वत्र सर्बदा 
सर्वथ्ा व्रस्तुनि सत्सदिति प्रत्ययामिधानव्यवहारनिवंधन सचासामान्य शुद्धदरब्यलक्षणमवाघ- 
मसुभूयमानमावालप्रसिद्ध तथा सर्वद्रव्यविशेषेषु द्रव्य द्रव्यमित्यनुभरतवुद्धमिधाननिवंधनद्वब्यो 
पाधि सदेगढ़ ब्यर्वमशुद्धदरृश्यसबिशेषयस्प सस्वस्याशुदधसाद । 


पंचम-गअध्याय ३४६ 


हम प्राहेत सिद्धान्ती प्रथम पक्ष भ्रनुसार विशेष रूप से सत्‌को द्रव्य वा लक्षण नही स्वीकार 
करते है । जिससे कि इस लक्षण मे श्रतिव्याप्ति, ग्रव्याप्ति दोष होजाते, हम तो सामान्य रूपसे उस 
सत्‌ को उस द्रव्यका लक्षण होजाना स्वीकार करते हैं। इस प्रकार मानने पर छुद्ध द्रव्य ही सत्‌ लक्षण 
वाला नही हो सकेगा जिससे कि द्वितीय पक्ष अनुसार श्रव्याप्ति दोष प्राजाय शग्रशुद्ध द्रव्य को भी उस 
सामान्यतः सतपन लक्षशा से युत्तपना बन जाता है, तिस कारणा सम्पूर्ण लक्ष्यों मे सामान्य सत्‌ इस 
लक्षण की घटना होजाने से लक्षण के उपर श्रव्याप्ति दोष नही श्राता है, कारण कि जिस ही प्रकार 
सम्पूर्ण देश और सम्पृण कालो करके नडी विच्छिन्न होरहा प्रटूट «त्तासामान्य बेचारा सभी स्थलों 
पर सम्पूर्ण कालो में सभी प्रकारों करके वस्तु मे ' सत्‌ है सत्‌ है” ऐसे ज्ञान भौर व्यवहारियों मे 
बोले जा रहे शब्दव्यवहार का कारण होरहा सन्‍्ता शुद्ध द्रव्य का लक्षण है जोकि बालक, वालिका, 
पामर, से प्रारम्भ कर प्रकृष्ट विद्वानों तक वाधारस्त होकर प्रनुभवा जा रहा सन्‍्ता प्रसिद्ध है | 

तिस प्रकार सम्पूणा जीब, पुदूगल, धम, झ्ादि विशेष द्वव्यो मे भी “ ये इव्य है यह द्रव्य है” 
इत्यादिक रूप से ग्रनुभवे जा रहे ज्ञान और गब्द व्यवहार के कारण होरहे द्रव्य को विशेषण मान 
रहा सत्‌ ही द्रव्यपन है । “ भनुष्य जीव. सन” यो श्रशुद्ध द्रव्य करके विशेषश साहत होरहा सत्व ही 
श्रशुद्धता है. भ्र्थातृ-श्री सिद्धभगवान, ग्राकाश, प्रादि शुद्ध द्रव्यो में जैसे “ सन्‌ सत्‌ ” इस ज्ञान भौर 
शब्द योजनाके व्यवहार का कारणा मत्ता सामान्य ही द्रव्यकी शुद्धता है, उसी प्रकार द्थणुक, नारकी, 
श्रादि शुद्ध द्रव्यो या विशेष विशेष जीव आ्रादि द्रव्यों मे “ द्रव्य है द्रव्य है” ऐसे ज्ञान या शब्दों के 
होजाने का कारणा होरहा सत्व ही द्रव्य की बअ्रशुद्धता या विशेष व्यक्तित्व है। भ्रत द्रव्य का लक्षण 
सामान्यत* सत्पना शुद्धद्रव्य के समान श्रशद्ध द्रव्यों मे भी चरितार्थ है। 

एवं जीवपुद्गलधर्मा वर्माकाशकालद्रव्य॑ प्रत्येतव्यं। क्रमयौगपद्चवक्ति-स्वपर्याय- 

व्यापि-जीव त्वविशेषणशस्य सत्वस्य जीवद्रव्यन्तत्तारकू पुदगलत्वन्रिशिष्टम्य पुद्गलद्रव्य-वात्‌ 
क्रमाक्रममाविधर्मंपर्यायव्भापिधमंत्वविशेषणस्य धम्मद्रव्यत्वात, "थाविधाधमेत्वो पहितस्याधप्त॑द्रव्य- 
त्वात्‌, ताइशाकाशत्वोपाधेराकाशद्र॒व्यत्वात्‌, क्रमाक्र भा विपर्यायव्यापिकालत्व( शिष्टस्य काल- 
द्रण्यत्वात्‌ । 

जैसे शुद्ध द्रव्य श्रथवा भ्रशुद्ध द्रव्य इस सामान्य रूप से सत्पन लक्षण करके तदात्मक हो रहे 
हैं। इसी प्रकार विशेषशसह्ठित सत्व को धार रहे जीवद्रष्य, पुद्गलद्रव्य, धर्मद्रव्य, श्रधमंद्रव्य, प्राकाश 
द्रध्य भौर काल द्रव्य भी विष्वास कर लेने योग्य हैं, कारण कि जीव की क्रम से वरत्ते रही क्रमभावि 
पर्याये, भ्रौर युगपत्‌॒पन से बरतें रहे गुणनामक सहभावी पर्यायें यों श्रपनी दोनो जाति की पर्यायों मे 
व्याप रहा जीवल्व नामक विशेषश का घारी सत्व ही जीव द्रव्य है। श्र्थात्‌-जीव मे सामान्य सत्व 
रह गया जो कि शत्रिकाल-वर्त्ती सटभावी, क्रमभावी पर्यायों, में व्याप रहे जीवन नामक विशेषणा से 
संयुक्त है। उसी ढंग से तिस प्रकार की क्रम भौर युगपत्पने से वर्त रही भ्रपनी अपनी पर्यायों में व्याप- 
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रहे पृदगलत्व से विशिष्ट होरही सत्तः ही पुद्गल॒द्रव्य है। 

क्रम और ग्नक्रम से होने वाली घर्मद्रव्य की निज पर्यावों में व्याप रहे घर्मद्रव्यपत विशेषरा 
से भ्रालीढ हो रहे सत्य को धर्मद्रव्यपना है। तथा तिसी प्रकार यानी अपनी क्रम अक्रमवर्ती प्रधर्म- 
द्रव्य सम्बन्धी पर्यायों मे व्याप रहे प्रधर्म द्रव्यपन विशेषण को पहन रहो सत्ता ही अधर्म द्रव्य है। 
तिन्‍्ही के सहश श्रपनी आकाश-सम्बन्धी क्रम, अक्रमवर्त्ती पर्यायों में ब्याप रहे प्राकाशत्व नामक उपा 
घिधारी सत्व को आकाश द्रव्य माना जाता है। तथ॑ैव क्रम, प्रक्रम, से ह ते वाली ग्रपनी ऊाल द्रव्य 
की पर्यायोमे व्याप रहे कालत्व विशेषणसे विशिष्ट होरहा सत्व ही काल द्रव्य है श्रत विशेषगा होकर 
उन द्वव्यो ये वत्त रहा सत्व ही जीव आदि द्रव्या का तदात्मक लक्षण है प्रत्येक जीव द्रव्य या एक 
एक पुदुगल द्वव्यमे भी उस निज पर्थयोमें व्याप रहे व्यक्तित्व विभेषण से युक्त हो रहे सत्वका तादात्म्य 
बन रहा है जो कि द्रव्य का लक्षण किये जाने योग्य है। 

नन्त्रस्तु सद॒द्रव्यस्य लक्षणं तत्त नित्यमेत्र,।देवेद/मति प्रत्यभिन्न।नात्‌ . तदनित्यत्वे 

उघटनात्‌ सवेद, र'घरकरहितत्वादिति ऋश्चत्‌ , प्रतिक्षमुत्यादव्ययात्मकत्यान्नश्व 'मे . तह्वि 
अछेदप्रत्ययस्याश्रांतस्यान्यथा नुपपत्त रित्यपरः | त॑ प्रत्याह | 

यहाँ कोई पण्डित प्रनुनय करता है कि द्रव्य का लक्षण जो सामान्यत. संत्‌ कहा गया है। 
वह बहुत श्रच्छा है किन्तु वह सत्व नित्य ही है, क्योकि “ यह वही है ” इस प्रकार सत्व का एकत्व 
प्रत्यभिन्नान होता रहता है, यदि उस सत्‌ का अनित्य होना माना जायेगा तो साहश्य प्रत्यभिज्ञान भर्लें 
ही होजाय किन्तु ' यह वही है ” ऐसा एकत्व प्रत्यभिज्ञान बहा ग्रनित्वपक्ष मे घटित नही होपाता है 
सभी कालो मे सत्‌ के नित्यपन को साध रहा एकत्व प्रत्यभिज्ञान नाम का प्रमाण वाधको से रहित है। 
इस प्रकार कोई साख्यमत के पक्ष का भ्रवलम्ब लेकर कह रहा है। तथा दूसरा पण्डित बौद्ध मत का 
ग्राश्रय लेकर यो अवधारगा कर रहा है कि वह सत्‌ प्रत्येक क्षण मे उत्पाद और व्यय-म्रात्मक होने 
से नाशशील ही है पहली पर्याय नष्ट होकर दूसरे क्षण मे अन्य ही पर्याय उपजती रहती है, घृम रहे 
पहिये के श्ररा और अर विवर के समान उस उत्पाद और व्ययकी चल रही धारा मे पड़े हुये विच्छेदो 
( श्रन्तरो ) का होरहा अआध्ति-रहित ज्ञान भ्रन्यथा हो नही सकता है श्र्थात्‌--उत्पाद, व्यय, यदि नही 
माने जायेगे तो स्थास, कोष, कुशूल, घट, कपाल, या विजलो, दीप कलिका, आदि मे होरहे मध्यवर्त्ती 
विच्छेदो का ज्ञान रू ठ पड जायेगा सवथा नित्य पदार्थ सदा एक ही रहता है उस मे भ्नेक उपज रहे, 
विनक्ष रहे भावों का श्रन्तराल नही पडता है, भ्रतः सत्‌ नव्वर है। इस प्रकार कोई दूसरा पण्डित कह 
रहा है। प्रब सूत्रकार उन एकान्त नित्यवादी और (कान्‍्त क्षरिक-वादी पण्डितों के प्रति समाधान 
कारक सृत्र को कहते हैं । 

उत्पादव्ययभोव्ययुक्तं सत्‌ ॥ ३० ॥ 


द्रब्य के उत्तर समयवरत्ती परिशाम का उपजना स्वरूप उत्पाद ध्लौर पूव समयवर्त्ती पर्याय का 
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विघट जाना रूप ठ्यथ तथा भनादि कालीन पारिशासिक स्वभाव करके स्थिर बने रहना स्वरूप 
प्ौब्यसे युक्त यानी समाहित हो रहा सत्‌ है। ग्रर्थात्‌--सत्‌ वस्तु का प्राण प्र्थ-क्रियाकारित्य है, उत्पाद 
व्यय, भ्रौव्यों करके अर्थ क्रिया होजाती है! भावान्तर की प्राप्ति होना और पूर्व भाव का विगम होने 
तथा दीर्थ कालसे प्रन्वित चले शभ्रारहे स्वकीय पारिणामिक भाव करके धर वषना ये सत्‌ के स्वरूप है । 
श्रद्गत वादियों का प्रतिभात स्वरूप सतु या वैयाकरणो का मात्र श्रस्तित्व रूप सत्‌ भ्रथवा वेशेषिकों 
की नित्य और द्रव्य, गुणा, कर्मों मे समवेत होरही सता यहा सत्‌ नहीं पकडी गई है “ हा सत्व अथ- 
क्रिपया व्याप्त ” श्र्थ क्रिया व क्रयौगपद्याम्या ब्याप्ता, क्रयौगपओ तु उत्पादण्ययश्रौव्यैव्याप्ते” यह 
प्रक्रिया प्रच्छी है । 
स्वज्ञात्यपरित्यागेन भावांतराबाप्तिरुत्पादः, तथा पूर्॑भावविगमाव्यय;, धरे: 

स्पैयंकमंणोध्र बतीति ध्र्‌ वस्तस्प भा+: कर्म वा प्रौव्य॑ तैयु क्त सदिति बोद्धव्यप । 

अपनी सहश परिणामरूप जावत्व, पुदंगलत्व, श्रादि जातियो का परित्याग नही करके चेतन 
भ्रथवा भ्रचेतन द्रव्य के परिशाभान्तरो को प्राप्ति होजाना उत्पाद है, ओर तिसी अ्रकार यानो स्वजाति 
का भ्रपरित्याग करके पूर्वेवर्ती भावों का विनश जाना व्यय है । “प्र,व गतिस्थयंयो ” इस तुदादि गए 
की धातु या “ध्रुव स्थयें” इस भ्वादि गणशाको स्थिर क्रिया को कहने वाली “झ्वति” इस धातु से श्रच्‌ 
प्रत्यय करने पर भ्र्‌व शब्द बनता है, उमर ध्रुव का भाव प्रयवा कर्म घोव्य है,यो तद्धित मे ष्यत्न प्रत्य- 
य कर ध्रौव्य शब्द साथु बना लिया जाता है। उन उत्पाद, व्यय, ध्रौव्यों करके युक्त होरहा सत्‌ है। 
इस प्रकार सूत्र का श्रर्थ समक लेता बाहिगे। बात यह है, कि सत्‌ू को उत्पाद ब्ययों करके युक्त कह 
देने मे सवंधा नित्य-वादका खण्डन होजाता है और सत्को क्रौव्ययुक्त कह देनेसे क्षरि कवाद का निरा- 
करण कर दिया जाता है, तीनो से समाहित होरहा सत्‌ परमार्थ वस्तु है, भेद पक्ष भ्रनुसार “युजिर्‌ 
योगे” धातु से प्रौर श्रभेद पक्ष भ्रनुसार “युज समाधौ” धातु से युक्त शब्द साधु बना लिया जाय । 


तत्रोत्यादव्ययप्रौव्ययुक्त तदिति सूचनात्‌। 
गुणसत्व भवेन्नेव द्रव्यलक्षणमंजसा ॥ १ ॥ 
द्रष्यलक्षणके उस प्रकरण मे,उत्पाद,ब्यय, ध्रौव्य इनसे युक्त हो रहा सत्‌ है, यो श्री उमास्वामी 

महाराज करके सूत्रद्वारा सूचना कर देने से गौण सत्ता तो द्रव्य का लक्षण निर्दोष नहीं होसकेगा। 
धर्थात्‌-जिसमे उत्पाद, व्यय, ध्रौग्य यानो भन्वित स्वरूप को अक्षुणण बनाये रखती हुई षट्‌ स्थान- 
पतित हानि ब्रद्धिया होतो रहती हैं, बह वाध्तविक सत्‌ तो द्रव्य है। बौद्धों के यहाँ कल्पित किया गया 
सत्त्व या वेशेषिको को सत्ता जाति प्रथवा प्रद्वं तवादियों का चित्‌ स्वरूप सत्व तो द्रव्य के लक्षण नही 
होसकते हैं। सूत्र के उद्देश्यदल में एवकार लगा देनेसे ध्रभ्य गौशसत्ता या कल्पित सत्ता प्रयवा कापिलो 
के सत्वनुस्य की व्यावृत्ति'होजातो है, प्रत: वल्तुमृत सतव हरी द्रव्य का लक्षण है | 
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न हि गुगभृत॑ सत्वमुत्पादव्ययप्रोज्ययुक्तमुर्ण्यते तस्य कल्पितत्वात्‌, नांजसा, 
द्रव्यस्य लदण वस्तुभूतस्पेव सच्तस्यत्पादादियुक्तस्वीपपत्तेः भेदज्ानादुत्पाइव्ययसिद्धितदभेद 


ज्ञानादूध्ोव्यसिद्ध रप्रतिबं बत्वात । 
गौशरूप से कल्पित होगया सत्व या सत्वगुण, रजोंगुए, तमोगुण, मे गुण होकर पड़ा हुआ 


सत्व तो नियम करके उत्पाद, व्यय, ध्रौव्यो, से युक्त नही बन सकता है, क्योकि वह कल्पित है, भूठ 
मुठ कल्पना कर लिये गये पदाथ में वास्तविक पदार्थ के उत्प।द, व्यय, ध्रोग्य नही पाये जाते है, 'न हि 
कल्पितो गौर्बाहदोहादाबुपयुज्यते” तमारा या चकाचोध दोष से रीते क्‍प्राकाश में दीख रहे तम: पिण्ड 
या तेज पिंड सारिखे पदार्थों की उर्त्पात्त बिनाश, और स्थिरता नहीं प्रतीत हारही है इस प्रकार 
गुण ( गोण ) भूत सत्ता द्रव्य का निर्दोष लक्षण नही है, व।स्तविक होरहे सत्व को ही उत्पाद, व्यय 
प्रादि स साहतपना बुक्तियूण माना जाता है, पुर्वात्तर अ्रवस्थाश्रा में भेद का ग्रहण करने वाल ज्ञान से 
जैसे उत्पाद और व्यय का [सद्धि हाजाता है, उस्ा प्रकार द्वव्य का पूर्वापर अ्रव-्थाग्रो में प्रभेद का 
ज्ञान करने से ध्रुवपन की ध्विद्धि हाजाने का काई अंतजन्ब नहीं है, प्रबोतु-वस्तु भेदाभेदात्मक है, 
भेद को श्रपेक्षा से उत्पाद, व्यय, इन दा को ह्थवस्था है, और अभेद की अपेक्षा श्रुवपना निर्णीत है। 
ननु च भराव्ययुक्त सद्द्॒ब्पस्य लक्षण उत्पादव्ययथुक्त धतू पयाउ€३ लक गधिति 
व्यक्त वक्तव्यत्रत्र तघ।त्‌ | नव वक्त ये, सेव ए#त्वाद का धत्तातव वचनात्तदक द्रव्य पन- 
तपर्यायमित्युच्यत न पृर््धेविधा द्वव्यवत। पयायवत्त चेति । ततान्थस्य पहा।भावान्यस्ये- 
कत्य तद्बथापिना द्रव्य €्य अअगव्‌ ; तदा। यद्ययद्ध 4 पद ने द्रव्य खरे 4वा थबत्‌ पद चेव्‌, 
सेवेका सत्तति (द्ध पत्लब् द्रव्पनत्र रर्यावित्व यवावांत :€प॑ 4 पद्गु-बप्र ीतेः । 
यहा किसा पडित का प्रनुनय है, कि जब वस्तु बेवारी द्रव्य पर्यापथ-आत्मक मानी गई है, 
तो श्रौव्य-युक्त सतू का ता द्रव्य का लक्षण कह दिय। जाबय तथा उत्पाद और व्यय से युक्त होरहें सत्‌ 
को पर्याय का लक्षण मान लिया जाय ता इस प्रकार जेन-सिंद्धान्त मे काई विरोध श्राता नही दीखने से 
सूत्रकार द्वारा व्यक्त कह देना चाहिये | श्र्थात्‌- स्पष्टवक्ता न व चक:, यह नीति श्रच्छी है, कवि 
जन भले ही 'बक्राक्ति: काव्य-जी वित' स्वीकार करे किन्तु दाशनिको को वक्र कथन शोभा नहीं देता 
है। भ्रव आाचाये कहते है, कि इत प्रकार नहों कहना चाहये कारण कि सत्ता या सत्‌ एक हो है, 
'सत्ता एक है, ऐसा जैत सिद्धान्त ग्रन्यो मे कहा गया है, 'एका हि महासत्ता' 'सला सब्ब पयल्या स- 
विस्सरूवा भ्रणुत-पज्जाया । भगाष्पादबुवत्था धप्यडितवल्धा हृवदि एवा ॥” ऐसे सव्ल प्राम्तायसे चले 
प्रारहे शास्त्रो के बचन है | वह एक ही सत्‌ परव्य दै,जा कि प्रनस्त पर्थावा वाला है, यो कह दिया जाता 
है, किन्तु सत्ता फिर द्रव्य सत्ता भौर पर्याय-सत्ता थो दो प्रकार की नही है, यदि सत्ताये दो मानी 
जांयगी तो एक महासत्ता को मानने वाले जैनो के यहा फिर उन द्रव्य ओर पर्यायों का द्रब्यसतसा, पर्याय 
सा, इन दोनोंसे व्यापते वाले उनसे ल्यारे एक मछतसामान्य द्वत्य को स्वोकार करतेका प्रसंग झाकेगा | 
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सत्ताप्रों में पुन. सत्ता के मानने की आवश्यकता तो नही है. 

यदि वेक्षेषिकों के मत प्रनुसार स्वय असत्‌ पदार्थों का सत्ता के योग से सल्‌ होजाना माना 
जायगा तो दो सत्ताप्नो को सती बनाने के लिये टीसरी महासत्ता माननी पड़ेगी और बह निराला 
महासामान्य सत्व भी म्रसत्‌ स्वरूप होगा तब तो वह द्रव्य नही होसकता है, जैसे कि स्वथा भ्रसत्‌ 
खरविषशा कोई द्रव्य नही है, हा उत महासामान्य को यदि सत्‌ प्वरूप मान लोगे तो यही सिद्धाभ्त 
सिद्ध हुआ कि वहू सत्त। एक ही है, सत्‌ इस लक्षण का घारी द्रव्य ही है, अथवा जब सत्ता एक ही 
है, तो इस कारशा सिद्ध हुआ कि सत्‌ लक्षण वाला द्रव्य ही है, पर्याय को भी भ्रन्य पर्यापों के स्वरूप 
से सद्र पपना प्रतीत होरहा है, घट, पट, मतिज्ञान सुख दु ख प्राम्रफ्ल केला, श्रादि पर्यायों मे भन्‍्य 
काला, पीला, अ्रविभाग प्रतिच्छेद, खट्टा, मीठा, झ्रादि पर्यायों के उत्पाद, व्यव, श्रौव्य, अश्रदुसार सत्‌- 
पना है, भ्रकेले उत्पाद भ्रज्म या विनाश प्रश ग्रथवा एक अविभाग प्रतिच्छेद मे भले ही सत्‌ पना नही 
होय कोई क्षति नही पहती है, अभेद या झभेद उपचार से एक एक प्रश या उप्राश्ों में सतूपना घटित 
होजाता है, स्थाद्वाद सिद्धान्त भ्रक्षुण्ण है। 

तत एवं सल्लक्ष शमेव द्रव्य शुद्धमित्यवधायंते, तस्यासब्रुपत्वामावात्‌ प्रागभाषा- 

देरपि भावांतरस्वभावस्थेव सदसक्तसिद्ध:। सत्प्रत्ययादिशेषाद्विशेष-लिगामावादेक। स्वेति 
परै।प्यमिधानात्‌ केवलप्रौव्ययुक्तमेत सदित्येकांतव्यवच्छेदन थ॑ पुत्पादव्यययु क्मित्युच्यते, तस्या- 
नंतपर्यायात्मकत्वात्‌ पर्यायाणां चात्पादव्ययश्रौव्ययुकत्वात्‌ । न नित्य सदेकमस्त्यजुस्यृताकारं 
तस्यासद्रप्पावृत्त्याकल्पितसतत्‌ स्वलच य स्पेवात्पादव्ययव तः सत्व दिल्‍्पेद्वांतव्यउ रिछषये प्रोज्य- 
युक्तमित्यभिमापशात्‌ | 

तिस ही कारण से “सद्द्रव्यलक्षणं” इस रहिले सूत्र मे पूर्व अ्रवधारण कर सत्‌ लक्षण वाला 
ही धरब्य शुद्ध है, यो सत्‌ एव द्रव्य लक्षण, अवधारण कर लिया ज्ञाता है, उस द्रव्य को प्रसत्‌ स्वरूप 
पना नही है, बैशेषिकों के यहा प्रागभाव, ध्वस, ग्रादि को सर्वथा भावों से भिन्‍न असत्‌ पदार्थ मान 
रक्‍खा है, सो ठीक नही है, भ्रन्य मिट्टी, कपाल, भूतल ग्रादि भावों के भाव स्वरूप होरहे ही प्रागभाव 
प्रादि का भी कथंचित्‌ सत्‌ श्रसत्‌ पना सिद्ध कर दिया गया है, भ्र्थात्‌-मृद ब्रादि द्वन्‍्य या उपादान 
हो रही पर्याये द्ञी घट ग्रादि कार्यो का प्रागभाव है, तथा उप देय की उधत्ति ही उपादान का ध्वस 
है, स्वभावान्त रो से स्वभाव को व्याबृत्ति होजाना परिणाम भ्रन्योग्याभाव है, झौर प्रगुरुलघु गुण 
झनुसार त्रै कालिक भेद को बनाये रखनेवाली परिणतिये अ्रत्यन्ताभाव है, यो भावस्वरूप ही प्रभाव 
है, तुच्छ निरुपार्य कोई प्नभाव पदार्थ नही है । 

दूसरे विद्वान्‌ वेशेषिकों ने भी वेशेषिक दर्शनके प्रथम अध्याय-सम्बन्धों सजहूबे “सदिति लि- 
जाविक्षेयाद्‌ विशेषलिगाभावाज्ब को भाव.,, इस सूत्र में सत्ता को एक कहा है, जब कि द्रच्य, पुण, 
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कर्मा, भे या इनकी विशेषव्यक्तियों मे 'सत्‌ सतत, ऐसी प्रतीति विशेषता से रहित होरही है, भौर एक 
सत्ता के पुन विशेष भेद करने वाले लिगो का ग्रभाव है, श्रत सत्ता नाम का सामान्य एक है, हा 
कुछ सत्ता के विशेषरणों मे न्‍्यून ग्रधिक करते हुये हम जैन सत्ता को एक स्वीकार कर लेते है, व॑ शेषिको 
ते स्वंथा नित्य, एक, और झ्नेको में समवायिनी सत्ता को स्वीकार किया है, जैन सिद्धान्त मे पूर्व 
उक्त गाथा अनुसार सम्पूर्ण पदार्थों मे ठहर रही, विश्व स्वरूप से हो रहो, श्रनन्त पर्यानो वाली उत्पाद, 
व्यय, ध्रोव्य, इन प्रयोजनों को साध रही, श्रौर भ्रपनी प्रतिपक्ष-भूत श्रवान्तर सत्त ञ्नों से सहित हो रही 
एक महामत्ता स्वोकार की गई है, जो कोई एकान्त-वादी वेशेषिक, नैयायिक, या ब्रह्माद त-वादी 
पण्टित उस सत्ता को केवल ध्रत्रपन धर्म से हो युक्त होरही वखानते है, यानी सत्‌ केवल भौव्य से ही 
समाहित है, ऐसा कद रहे है, उन पण्डितो के एकान्त मन्तव्य का व्यवच्छेद करने के लिये सत्‌ उत्पाद 
श्रौर व्यय से युक्त है. यो कह दिया जाता है. क्योकि वह बत्रिलक्षणात्मक सत्‌ तो प्रनन्तानन्त पर्यायों 
के साथ तदात्मक होरहा है, श्रोर पर्याये सभी उत्पाद, व्यय,भ्रौव्यों करके युक्त है, श्रत सत्‌ स्वत 
ही उत्पत्ति, बिनाश, स्थितिशाली हुआ ! 

हाँ दूसरे सत्‌ को क्षरितक या भ्रनित्य स्वीकार करने वाले पण्डित जो यो कह रहे है कि वह 
सत्‌ नित्य नही है,एक भी नहीं है, 'सत्‌ सत्‌! ऐसी श्रन्वय बुद्धि करके आ्रात पोत होरहे शुद्ध सत्‌ श्राकार 
वाली भी सत्ता नही है. क्योकि सजूपना धर्म कोई वस्तुभत नही है, प्रसतपने की व्याबृत्ति करके 3स 
सत्‌ को कल्पित कर लिया गया है, जेसे कि समार में सच पूछी तो कोई बलवानु, ज्ञानवानू, सुखी, 
सुन्दर नहीं, है, केबल निबनतारहितपन, मूखतारहितपन उम्रदु खब्यावृत्ति, कुरूप व्यावृत्ति द्वारा वैसी 
बेसी कल्पना कर ली जाती है, प्रचण्ड श्रोर अनीतियुक्त प्रभु यदि कतिपय व्यक्तियों को हानि नहीं पहुं 
चावे इतने से ही बड़े बड़े कवि या भाट अ्रथवा भयभोत मसिथ्याप्रशत्ती जन ( चापलूस ) उस प्रभु को 
परम परोपकारो, विश्ववन्धु, धामिकवरेण्य, प्रशान्तकषाय, दीनोद्धारक, महामना, आ्रादि पदवियों 
से प्रलकृत कर देते है । इसी प्रकार सत्‌ भी अ्सत्‌ का निषेध रूप होकर सत्ता रूप से कल्पित कर 
लिया गया है,जगत्‌ में नित्य, स्थिर, स्थूल, साधारण, माना जाय ऐसा कोई भी पदार्थ नही है. वस्तुत: 
क्षशिक, असाधा रणा, सूक्ष्म ऐसे उत्पाद, व्यय, स्वभावों वाले स्वलक्षण को हो सत्‌ स्वरूपपना है। 

झ्ाचाय कहते है, कि बोद्धों के इस एकान्त का ठयवच्छेद करने के लिये सत्‌ के लक्षरा में 

प्लौष्य से युक्त इस चारो श्रोर से तदात्मक होरहे विशेषर। का भाषण किया गया है, भ्रत उक्त सूत्र मे 
कहा गया उत्पाद, ब्यय, भौष्यो से युक्त होरहा सत्‌ निर्दोष है । 

स्यान्मत,यद्य -पदादीनि पररुततादा द्भिषिना सन्ति तदा द्रव्यमपि तेविनेव सदस्त्विति 
व्यथ तथ्क्ताचन, अथ  ररुपपाददिनियोग।त्‌ तदानवस्था स्यात्‌ प्रत्येकरप्न॒त्पादादीना#परों- 
सखांदादित्रययागात्तदुत्पा ददीनामपि अत्येकमपरोत्यादादित्रययोगतः सत्वसिद्ध!। सद्रमपि 
गंस्वोत्पादादीनां स्वतः सस्वे सतोपि स्वत एथ स्व मवेदुत्थादादीनां सतो4र्थान्तरस्वे लक्ष्यल 
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तशणमभावविरोध ्तद्विशेषा भावादिति |तदतत्प्रज्ञाकरेणोक्त तस्याप्रदा विज मितमित्यय॑ दशेयति । 
यहा किसी पण्डित का मनन्‍्तव्य सम्भवत यो द्ोय कि उत्पा३ ग्रादिक धर्म यदि दूसरे उत्पाद 

श्रादिको के विना ही सत्‌ स्वरूप है, तब तो द्रव्य भी उन उत्पाद झा।दकों के बिना हो स्वत: सत्‌ स्व- 
रूप होजाप्रो, इस प्रकार सूत्रकार करके उन उत्पाद आदिको से युक्त उस सत्‌ का निरूपणशा किया 
जाना व्यथ्ं है, भ्रव यदि बेयथ्यं दोष को टालते हुये यो कहना प्रारम्भ करो कि वे सत्‌ में बत रहे 
उत्पाद आदिक तो भ्रन्य उत्पाद प्रादिकों करके योग होजाने से सन्‌ स्वरूप है. तब तो जैनों के यहा 
ग्रनवस्था दोष आजावेगा क्योकि प्रत्येक उत्पाद, विनाश, आादिकों का पुन दूसरे दूसरे उत्पाद भ्रादि 
तीनो करके योग हो जाने से सत्व व्यवस्थित किया जायगा तथा पुनरधि उन तोपरे, चौथे आदि उत्पाद 
ग्रादिको का भी प्रत्येक प्रत्येक मे अन्य अन्य उत्पाद श्रादि तीनो के योग ने सतपना सिद्ध होगा अत 
महान प्रनवस्था दोष हुप्रा । इस दोष का टालने के लिये कही बहुत दर भी चल कर यदि उत्पाद 
भ्रादिको को स्वत, सत्ता मान लो जायगी वब तो द्वब्य के लक्षण हारहे सत्‌ का भी स्वत ही सतपना 
होजाग्रो, ऐसी दशा में इस सूत्र को व्यर्थ ही क्यो गढा जाता है ”। 

जैन इस बात का भी ध्यान रक्‍्खे कि उत्पाद ग्रादिकोका सत्‌ से श्रभेद होना मानने पर उनके 
यहाँ सत्‌ और उत्पाद प्र'दिकोके लक्ष्यलक्षणभावत्र होजानेका विरोध आता है,क्योकि प्रभेदपक्ष प्रनुसार 
उन उत्पाद आरादि लक्षण और लक्ष्यभूत सत्‌ मे कोई प्नन्तर नहीं माना गया है, यहा तक कट्टर बौद्ध 
पण्डित प्रज्ञाकर द्वारा बौद्धों का मत कहा जा चुका है। श्रब ग्रन्थकार कहते है, कि तिस प्रकार यह जो 
प्रकाण्ड बौद्ध पण्डित प्रज्ञाकर जी ने कहा है, वह सब उन पण्डित जी की अ्रविचा रशालिनी अप्रप्रज्ञा को 
पात्र चेष्टा है नाम निक्ष पमात्र से जो प्रज्ञा के श्राकर ( खानि ) बने हुये है, या प्रज्ञा को बनाने वाले 
कहे जाते है, उनके कार्य अश्ाशालिता के नही हैं, गामो मे गुड तक भी नही खाने वाले दोन भिखारी 
कन्ही पुरुषा का नाम मिश्रीलाल रख दिया जाता है, कितने ही दरिद्रो के नाम लक्ष्मी चन्द्र हैं, निर्बल 
पुरुषों को अजु ना विह नामसे पुकारा जाता है कुरूप मनुष्य का स्वरूपचन्द्र संज्ञा करके सम्बोधन किया 
जाता है,इसो प्रकार प्रज्ञाकर नामधारी पण्डितजी भ्रप्रज्ञा व्यापारके विलासमे व्यग्र बने रहते हैं,उनकी 
इसी अबुद्धिपूर्वक वेष्टा को ये ग्रन्थकरार श्री विद्यानन्द स्वामी ग्र्रिम वात्तिको द्वारा दिखलाते हैं । 


यथोत्यादादयः संत; परोत्यादादिभिर्विना । 

तथा वस्तु न चेत्केनानवस्था विनिवार्यते॥ २ ॥ 
हत्यसत्सवंथा तेषां वस्तुनों भिद्सिद्धितः। 
लक्ष्यलक्षणभावः स्यात्सव॑शेक्यानभीश्ति: ॥ ३ ॥ 
उत्पादव्ययप्रोन्येक्येयु क्न॑ सत्समाहितं॥ . 


३४६ इलॉक-वातिक 


बौद्धोंके मन्तव्यका भनुवाद है,कि उत्पाद झादिक तोनो धर्म जिस प्रकार दूसरे उत्पाद प्रादिकों 
के बिना सत्‌ स्वरुप हैं, तिस्रो प्रकार सत्‌ झ्रात्मक वस्तुत भी उत्पाद भ्रादि के बिना ही सत्‌ होजाझ्रो 
यदि ऐसा नही माना ज'येगा यानी वस्तु को सत्‌ रक्षित करने के लिये उत्पाद श्रादिको की उसमे 
निष्ठा की जायगी इसी न्याय प्रनुसार उत्पाद प्रादिको को भी सत्‌ व्यवस्थित करने के लिये भ्रन्य 
उत्पाद प्ादिक्रों की उतरोत्तर कल्पना की जायेगी तब तो आरहे श्रनवस्था दोष का भला किस विद्वान 
करके निवारण किया जा सकता है ? श्रर्थात्‌- कोई भी शक्ति-शाली पुरुष ग्रनवस्था दोष को नो 
टाल सकता है | 


प्राचार्य कहते हैं, कि यह बौद्धो का मन्तव्य सभो प्रकारों से अ्रसत्य है, क्योकि सत्‌ स्वरूप 
वस्तु के साथ उन उत्पाद भ्रादि धर्मों के सबंधा भेद की भ्रसिद्धि है, भ्र्थात्‌ वस्तु से उत्पाद श्रादि 
सर्वथा भिन्‍न होते तब तो उत्पाद भ्रादि का न्‍्यारा सद्भाव रक्षित करने के लिये पुन उनमे उत्पाद 
भ्रादि तीनो की योजना करते करते प्रनवस्था झ्राजायेगी किन्तु जब समीचीन कुटुग्ब के समान धर्मी 
धर्मों का एकीभाव होरहा है, तो पुन प्राकाक्षा नही बढने पाती है, पीले ग्राम्र के शेष दूसरे धर्म भी 
पीले है, प्राम का मीठा रस उसके शेष सभी धर्मो में ओत पोत होकर घुस रहा है, हाथ, पाव मुख, 
ये भ्रवयव सब पेट को पुष्ट करते हैं, पेट भी माता के समान सबको ठीक बाट पहुंचा देता है, स्वभावों 
में दम्भ का प्रवेश नही है, भ्रत अ्रनवस्था दोष का प्रवकाश नही है। 

दूसरे भ्राक्ष प पर हम जैनो को यो कहना है, कि हमारे यहाँ उत्पाद ग्रादिको का सत्‌ के साथ 
सर्वथा झभेद भो अभीष्ट नही किया गया है, झ्रत बडी प्रसन्‍तता के साथ सत्‌ झौर उत्पाद ग्रादि में 
लक्ष्यलक्षरा भाव बन ज्ञावेगा । अग्नि उष्णता,भ्रात्मा ज्ञान श्रादि में लक्ष्यलक्षण। भाव बेचारा कथंचित्‌ 
भेद भ्रभेद अनुसार सुधटित है। सूत्र मे युक्त शब्द डाल देने से भेद पक्ष का अम नहीं कर लेना चाहिये 
कि जैसे धनयुक्त, दण्ड-युक्त में युक्त शब्द सर्वथा भिन्‍न के साथ पुन योजना करने पर प्रयुक्त किया 
गया है, वेसा ही यहा भी होगा, किन्तु बात यह है, कि यहा केवल रुधादिगरण की 'युजिर योगे” धातु 
से युक्त शब्द नही बना कर दिवादिगणशीय युज समाधो इस धातु से भी निष्ठा प्रत्यय कर युक्त शब्द 
बना दिया गया है, भरत, उत्पाद व्यय,ध्रौध्यों,की एकताप्नो करके युक्त सत्‌ है, इस सूत्रोक्त का प्रभिष्राय 
यो है, कि उत्पाद, व्यय, शोब्यों के श्रभेद सम्पादक ऐक्यो करके बह सत्‌ समाहित होरहा है, श्र्थात्‌- 
तीनो से तदात्मक होकर एकाग्रभूत सत्‌ है. ग्रत. भेद पक्ष मे श्राने वाले दोष यहा नहीं फटक सकते 
हैं, कथंचित्‌ भेद,भ्रभेद पक्षका दुर्ग भ्रभेद्य है बुछू, मनुष्य श्रलध्य रत्नों पर श्राक्रमण नही कर सकते हैं । 


तादार्म्येन स्थापित सदिति यजे! समाध्यथस्य व्याख्यानान्न तेपां सतोर्थान्तरत्व- 
प्रुब्य्ते येन तत्पक्षमावी दोषोनवस्था तथधोशवयध्यलक्षण; स्थात्‌ । चानर्थान्तरत्वमेव यतो लक्तय- 


शक्शभावपिरोधः कर्यचिद्मेदोपगमाधुजेयोगार्युस्वापि स्यारूयानात्‌। 


पंचम-अध्याय ३५७ 


युक्त का भ्र्थ तदात्मकपने कर के व्यवस्थापित हो रहा सत्‌ है इस प्रकार '' युज समाधौ ” इस 
समाधान यानी तांदात्म्य अर्थ को कह रही युज धातु का व्याख्यान यहा किया गया है इस कारण उन 
उत्पाद झ्रादिकों का सत्‌ से भेद नही कहा जाता है। जिससे कि उस सर्वथा भेद पक्ष में होने वाला 
प्रनवस्था दोष या उन उत्पाद झ्लादिको के योगका व्यर्थपना स्वरूप दोष होजाता । प्रर्धाव-- स्यान्मत' 
करके जो भेद मे उत्पाद भ्रादि के योग का व्यर्थपना या उत्पाद भ्रादि से सत्व मानमे पर पुनः उत्पाद 
झादि द्वारा सत्व की व्यवस्था करने पर श्नवस्था दोष उठाया गया था वह श्रब स्वथा भेद के नही 
स्वीकार करने पर लागू नही होपाता है, उत्पाद भ्रादिका सत्‌ के साथ कथंचित्‌ प्रभेद माना गया है। 
तथा उन उत्पाद झ्लादिको का सत्‌ से सर्वथा अ्रभेद ही होय ऐसा भी नही है जिससे कि लक्ष्य लक्षण 
भाव का विरोध होजावे क्योकि कथचित्‌ भेद भी स्वीकार किया गया है, योग भ्र्थ को कह रही युज 
धातु का भी यहा युक्त शब्द मे व्याख्यान किया गया है। तदनुसार भेद अर्थ व्यक्त होजाता है। 

कि पुनः सतो रूप॑ नित्य १ यद्ध्ौव्यय्क्त स्यात्‌ कि. वानित्य १ यदृत्पादव्यययक्तं 

मवेदित्य०दर्शयन्नाह । 

यहा किसी जिज्ञास का प्रइन है कि उस सत्‌ का स्वरूप क्‍या फिर नित्य है ? जिससे कि वह 
सत्‌ ध्लौच्य युक्त होजाय । झथवा क्या सत्‌ का निज स्वरूप श्र नत्य है ? जिससे कि वह सत्‌ बेचारा 
उत्पाद श्लोर व्यय से युक्त होजावे ? बताशो ! इस प्रकार जिज्ञासा प्रवर्तने पर सिद्धान्त विषथ को 
दिखला रहे श्री उमास्वामी महाराज इस अगले सूअ को कहते हैं । 


तदूभावाव्ययं नित्यं ॥ ३१ ॥ 


एकत्व प्रत्यभिज्ञान के हेतु होरहे तदभाव का जो व्यय नही होना है वह नित्य है। श्र्थात्‌- 
जिस स्वरूप करके बरतु पहिले समयो मे देखी गई है उसी स्वरूप करके पुन पुनः उस वस्तु का ध्रुव 
परिणमन है ऐसे तद्भाव का श्रविनाश नित्य माना जाता है, जैसे कि शिवक, स्थास, कोष, कुशूल, 
घट, कपाल, भ्रादि अवस्थाओ्रो में कालान्तर-स्थायी मृत्तिका स्वरूप भावका श्रव्यय है| यद्यपि मृत्तिका 
को नित्य कर ने मे भी जी श्विकिचाता है फिर भी लोक व्यवहार या द्रब्याथिकनय प्रनुसार नित्यपन 


का उपचार है वैसे तो त्रिकालान्वयी द्रव्य श्रौर उसके सहभावीगुरा नित्य हैं. यहा प्रकरण अनुसार 
भ्ौव्य के व्यवस्थापक नित्यत्व का निरूपणा कर दिया है. द्रव्य या गुण को परणामीनित्य मानने वाले 


जैनो के यहां तद्मिस्नपर्यायों के भ्रुवत्व भ्र श की इसी ढंग से संघटना होसकती है। 

सामर्थ्याल्लम्पते द्वितीय प्रञ्न॑ अतदुभावेन सब्ययमनित्यं, इति तस्य मावस्तदुभाव- 
स्तत्वमेकत्व तदेवमिति प्रत्यभिन्वानमसधिगम्यं तदित्यपगमात्‌ । तेन कदाचिदृज्ययासश्वादज्यय 
नित्य॑ सामर्थ्यादनुत्गादमिति गम्यते व्ययनिव्वत्तावुत्पादनिवरक्तिसिद्धृरुत्तराकारोत्पादस्थ पूर्वा- 
कार व्ययेन व्याप्तत्वात्‌ तन्निवत्तो नि सिध्तिड ३ । 


84० इलोक-वातिक 


सृत्रकार ने निश्य का लक्षण कठोवत कर दिया है, क्स्तु भ्रनित्य का लक्षण सूत्र द्वारा नहीं 
कहा गया है, तथापि :सी सूत्र की सामथ्ये से यह दूसरा सूत्र कहा गया लब्ध होजाता है भ्र्थात्‌- 
स्वल्प व्यक्तियों मे अत्यधिक प्रमेण भ्र्थको ठूस लेने वाले सूत्रो द्वारा बहुतसा भ्रर्थ विना कहे ही प्राप्त 
होजाता है। वह सब ग्रु, गम्भीर, सूत्र की ही महिमा है । गुरुजी महारान सभी ग्रन्थों को नहीं पढाते 
है तथापि उनकी पाठल प्रक्रिया श्रनुसार विनीत शिष्य को श्रनेक ग्रन्थ स्व्व लगजाते हैं इृतज्ञ शिष्य 
को यहू सब गुरु जी का ही प्रसाद समभना चाहिये । प्रकरण में रह कहना है कि प्रतियोगितान्याय 
या परिशेष न्याय से यहा अनित्य का लक्षण करने वाला यह दूसरा सूत्र ध्वनित होजाता है कि अ्रत- 
दूभाव करके यानी साहद्य या वंलक्षण्य को विषय क-ने वाले प्रत्यभिज्ञान के हेतु होरहे तादश श्रन्या- 
हदा, परिणतियों करके जो विनाशसहित हाजाना है वह अनित्य है, यो लगे हाथ अर नत्यका भी लक्षण 
होगया है । 

उक्त सूत्र का भ्र्थ यह है कि उसका यानी विवक्षित पदार्थ का जो भाव है वह तद्भाव है 
यो षष्ठो तत्पुरुष वृ।त्त द्वारा बनाये गये तद्भाव शब्द का तत्पना यानी एकपना भश्रर्थ होता है जो कि 
तत्‌ बेचारा '' यह वहीं है! ऐसे प्रत्यभिज्ञान प्रमाण द्वारा भले प्रकार समझ लेने योग्य है। इस प्रकार 
तत्‌ का भाव स्वीकार किया गया है उस तद्भा+ करके कदाचित्‌ भा विनाश होजाने का प्रभाव है । 
इस कारण तदभाव करके नही विनाश होने को नित्य माना गधा है, यहा सूत्र मे व्यय पद उपलक्षण 
है “ एकसंबंधिज्ञानमपरसंम्बधिस्मारक ” यो विन कहे ही प्रन्य उक्त छाब्दों की सामथ्यं से नत्र सक- 
लित उत्पाद पद का भी भ्रध्याहार होरहा अवगत होजाता है। ग्रत तद्भाव करके उत्पाद नही होना 
भी नित्य के उदर मे सप्रविष्ट है । भ्रनुत्पाद और अब्यय का अविनाभाव है, भ्रत, ला।घव प्रयुक्त प्रव्यय 
शब्द से ही अनुत्पाद को गत्तार्थ कर दिया गया है ' सूत्रकार महाराज को अ्रश्नतिम प्रतिभा की जितनी 
भी प्रशंसा प्रतिष्ठित की जाय वह स्वल्प है। जिस पदार्थ मे व्यय की निषबृत्ति होगई है उसमे ब्यय 
निवृत्ति होते ही उसी समय उत्ताद की निवृत्ति स्वत सिद्ध होजाती है जैसे कि ग्रश्वके दक्षिण श्यू ग 
की निवृत्ति होते ही वामश्वज्ञकी तत्काल निवृत्ति होजाती है। बात यह है कि उत्तर आ्राकार के उत्पाद 
की पूर्व श्राकार के विनाश के साथ व्याप्ति होचुफी है “कार्योत्याद, क्षयों हेतो.” | श्रत उस ब्यय की 
निवृत्ति होने पर नित्य द्रब्य मे उत्पाद की निवृत्ति बिना कहे ही सिद्ध होजाती है। 

अतदूभात्रोन्‍्यत्व पूर्वस्मादयदिदमित्यन्थ यप्रत्ययाद वर॑य॑ | तल्वध्ौव्यमनित्यप्रुत्पा- 

दव्यययोगात्‌ तदृक्‍्त '' नित्य तदवेदर्मिति प्रतीतन नित्यमन्यत्प्रति।त्तिसिद्धेरिति तदेव युक्त- 
मेतन्यूत्द्वितयमिस्युपदर्शयति । 

झनित्य का ज्ञापक सिद्ध लक्षण करने पर प्रयुक्त किमै गये प्रतदूभाव का प्र॒र्थ प्रन्यपना है 
जो कि * पूर्व परिणाम से यह परिशाम अ्रन्य है” इस प्रकार प्रत्यभिज्ञान स्वरूप प्रत्वय प्रत्यय से 
बह प्रतदूभाव जान लेने योग्य है। वह म्रतद्भावका प्रयोजक तो प्रश्नौब्य यानी भनित्य है । क्योकि 
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उत्पाद झौर व्यय का योग होरहा है। प्रर्थात्‌-ध्ुत्रपन से जैसे नित्यपता व्यवस्थित है उसी प्रकार 
उत्पाद ब्ययो करके वस्तु का अनित्य स्वरूप निवत होरहा है | वही गुरुवर्य श्री समन्तभद्वाचार्य महा- 
राज ने वृहत्स्वयंभू स्तोश्न मे पुष्पद-त महाशाज की स्तुति करते समय यो कहा है कि " नित्य तदेबेद- 
मिति प्रतीतेर्न नित्यमन्यत्प्तिपत्तिसिद्धे: | न तद्विर्द्ध वहिरन्तरड्भ नि्मित्तने वित्तिकयोगतस्ते” तदेव इृद 
“ यह वही है ” जो पहिले था ऐसी धाराप्रवाह भ्रनुसार नवनवांशो को ग्रहण करने वाली प्रतीति 
होते रहने से प्र्थ नित्य माना जाता है श्रौर यह इससे श्रन्य है " संष न ” ऐसी प्रतिपत्ति को सिद्धि 
होने से प्र्थ नित्य नही यानी भनित्य समझा जाता है। वहिर॒ग श्रौर अन्तरग होरही निर्मित्त परि- 
शरतियों के योग से होरहे वे नित्यपन, अनित्यपन, धर्म एकत्र विरुद्ध नड़ी हैं, दोतों घम वस्तुभूत परि- 
णमनों की भित्ति पर डटे हुये है। हे जनेन्द्रदेव तुम्हारे स्थाद्वादशासन में विरोध प्रादि दाषोका अ्रव- 
तार नहो है । इस प्रकार सूत्रकार को वहो कहना युक्त पड़ा ४ वद॒भावाव्यव नित्य ” और अश्र्थात्‌-- 
प्रापन्‍न हांगये " अतद्भावेन ” सब्यय यो दोनो सूत्र ठीक है, इसी सूचित की गई बात को श्रो विद्या- 
तन्द आचाय श्रग्मिम दो वात्तिका द्वारा दिखलाते है। 

तंदभावेनाव्ययं नित्यं तथा प्रत्यवमर्शतः । 

तदभ्ोव्यं वस्तुनो रूप॑ युक्रार्थकियाकृत: ॥ १ ॥ 

सामथ्यांत्सव्ययं रूपमुत्य|दब्यय-संज्ञक । 

सूत्रेस्मिद सूचितं तस्यापाये वस्तुतरह्यनित: ॥ < ॥ 

तिस वस्तु का जो भाव है वह तदुभाव है, तदुभाव करके जा व्यय नही द्ोना है वह नित्य 
है क्योकि तिस प्रकार “ यह वही है” सेष ऐसा एकलत्वप्रत्यामिज्ञान होनेसे उस अत्यभिज्ञान का विषय- 
भूत होरहा ध्वपना श्र्भक्रिया कारी वस्तु का स्वरूप मान लेना समुचित है '“प्र्थक्रिवा-कारित्व वस्तु- 
नो रूप! | वहिरग, अन्तरग कारणो प्रनुसार स्वोचित अ्रथक्रिपा का करते रहना वशतुका निज स्वरूप 
है, अर्थक्रिया को किये चले जाने मे ध्रुवपना बोज है, भ्रत, इस सूत्र का यहू कण्ठाकत श्रव हुआ । 
सूत्रकार द्वारा कहे विना हो परिशेष न्याय को सा मर्थ्य से इस सूत्र मे यह भो सूचित किया 

गया है कि झतदुभाव करके व्ययसहित हो रहा प्रतित्य भा वन्‍्तु का स्वरूप है ज। उत्राद ओर व्यय 
सज्ञा को धारे हुये है। वस्तु के उस व्ययतदित स्वहूपका अ्रधाव मानने पर वस्तुपन को हो हानि हा 
जावेगी । अर्थात्‌-वस्तुका भवश्रता स्वरूप तित्य श्रश है श्रोर उत्पाद, व्यय, वामक व्यव सहितपना 


प्रनित्य प्रश है, उत्पाद, व्यय भौब्य, इन तीनो से प्र्यक्रिय/ओ्रो को कर रहो वस्तु प्रनादि अनन्त काल 
तक बनी रहती है 'भनुवृत्तव्यावृत्तत्रत्यय गो बरत्तात्यूवोत्तराका रपरिह्ा रा वाप्तिस्थितिलक्षणपरिशण/मे- 


नतार्थक्रियोपपत्तेश्च ” झनुवृत्त प्राकार ओर व्यावृ त ब्रकार तथा उत्पाद,ज्यव, क्रोग्य। को ले रहो वस्तु 
सामान्य-विशेषात्मक है । ै 
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न क्लेकांततों निन्‍्यं सन्‍्माम तस्य क्रमयोगपद्ाभ्याम्थक्रिया विरोधात्‌ | नाप्यनित्य- 
मेव तत एवं । न चार्थ क्रयारहितं वस्तु सत्‌ खरधृ 'गत्रत, अथक्रियाकारिश एव बस्तुनः सत्वो- 
पपसे! | ततस्तन्नित्यानित्यं च युक्त श्र/चतम विरुद्ध स्वात्‌ 

जो सर्वथा एकान्‍्त स्वरूप से नित्य है बड़ सत्‌ इस नाम को क +मपि नहीं पा सकता है। 
क्योकि सर्वथा नित्य एकान्त मे क्रम से भ्ौर युगपतपन से अथंक्रिया होजाने का विरोध है । भौर सभो 
प्रकारोसे प्रनित्य हो सत्‌ कंसे भी नही होसकता है,तिस ही कारण म यानी क्रम श्रौर युगपत्‌ृपन करके 
स्वथा अनित्य पदार्थ में श्र्भक्रिया होने का विरोध है ; नित्य में क्रम नही बनता है धौर भ्रनित्य में 
युगपत्पना रक्षित नही रह पाता है। जा अर्थीक्रमा से रहित उल्‍्तु है, वदड़ खरविषाए के समान सत्‌ 
नही है। काररा कि अर्थ-क्रिया को करने वाली ही व*तु का सत्‌पना युक्तियो से निर्णीत होरहा है । 
तिस का रण से इस सूत्र द्वारा वह सत्‌ नित्य और ग्रनित्य भो सूचित किया जा चुका समुचित है। 
कोई ज॑न सिद्धान्त से विरोध नही आता है। पूव सूत्र #रके सत्‌ के उत्पाद व्यय से युक्त कह देने पर 
प्रनित्यपना और प्रौव्य से युक्त कह देने पर नित्यपना ध्वनित कर दिया है, इस सूत्र द्वारा नित्यपन 
प्रनित्यपन दोनो की सूचना कर दी गई है । 

कुतस्तद विरुद्धमित्याह | 

किसी जिज्ञासु शिष्य को भ्राकाक्षा है कि स्याद्वाद सिद्धान्त अनुसार वह नित्ययन श्रौर भ्रनि- 
त्यपन एक वस्तु मे भला किस कारण से विरुद्ध नही है ? बताश्रो, ऐसी जिजासा प्रवर्तने पर सूत्रकार 
महाराज इस श्रग्रिम सूत्र को कह रहे है | 


अपितानर्पितपिद्ठं: ॥ ३२ ॥ 


प्रयोजन के वहा से प्रनेकान्तात्मक वस्तु के 'जिस किस्सी मी एक धर्म की विवक्षा होने पर 
प्रधानता को धार रहा स्वरूप अ्रपित है और प्रयाजन नही हीने से विद्यमान भो धर्म को प्रविवक्षा 
होजाने से वस्तुका गाणभूत स्वरूप तो अनर्पित है, भ्रपित भौर भ्रनपित स्वरूपो करके वस्तु के नित्यत्व 
प्रनित्यत्व, एकत्व, प्रनेकत्व, अपेक्षितत्व, अनपेक्षित्व, देवक्ृतत्व, पुरुषाव कृतत्व, श्रादि धर्मों को सिद्धि 
होजाती है, भ्रतः वस्तु मे नित्यपन और अनित्यपत विराधरहित हाकर सकुशल ठहर रहे हैं । 

तद्भावेनाव्ययं नित्यमतद्भधावेव सज्पयमनत्यमिति साथ्यं । तत; 

“अपितानपितसिद्ध ।” इस सूत्र को तो हेतुवाक्य बना लो तथा तदुभाव करके श्रव्यय होना 
नित्य है, झौर ताहश, विसह॒श, श्रतदृभाव करके व्ययसहित होना झनित्य है, इसको यहा साध्य बना 
लिया जाय वस्तुको पक्ष काटि में धर लिया जाय तिध कारण इस्त सूत्र का यूर्वापर सम्वन्ध मिला कर 
यो परायांभुमात वाक्य बता लिया जा सकता हैं, & 
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नित्य रूप विरुष्येत नेतरेणेकवस्तुनि। 
अपितेत्या दिसूत्र ण॒ प्राहेव॑ नयभेदवत्‌ ॥ १॥ 


एक वस्तु में इतर यानी ग्रनित्र स्वरूप के साथ वर्त रहा नित्यस्वरूप धर्म विरुद्ध नही होता 

है, ( प्रतिज्ञा वाबय ) भ्रपित भ्ौर भ्रनषित करके सिद्ध होजाने से (हेतु ) नय के भेदों के समान 

( भ्र्वयहष्टान्त ) | श्रर्थात्‌-निश्वयनय व्यग्हारनय या द्रव्याथिक पर्यायाथिक, सग्रहनय, ऋजुसूत्र तय, 

ग्रादि के भिन्‍न विषयों मे भ्रविरुद्ध होकर नाना धर्म जंसे व्यवस्थित होरहे है. उसी प्रकार प्रधानता 

श्रौर भ्रप्रधानता से श्रारोपे गये श्रनेक रूप युगपत्‌ वस्तु मे ठहर रहे हैं, प्रतीयमान धर्मों से कोई विरोध 

नही है | “नयभेदावत्‌, यह पाठ अ्रच्छा जचता है, नय के भेद प्रभेदो को जानने वाले सूत्रकार महाराज 

इस ग्रपितानपित इत्यादि सूत्र करके इस प्रकार भ्रनुमान वाक्य को बहुत ग्रच्छा कह रहे हैं । 

कुतः पुनः सतो नित्यप्रनित्य च रूपभर्थितमर्नात चेत्याह। 

यहा पुन किसी की जिज्ञासा है.कि सत्‌ वग्तुका नित्य रूप भर मनित्यरूप भला किसी कारण 

से अ्रवित यानी प्रधानपने से विवक्षित होजाता है ? तथा नित्यपना या अनित्यपना क्यो झ्ननपित होजाते 
है ? बताओ ऐसा प्रश्न प्रवर्तने पर ग्रन्थकार इस श्रश्निम वात्तिक को कहते है। 


द्व्यार्थादपितं रूप पर्यायार्थादनपिंतं । 
नित्यं वाज्यमनित्यं तु विपर्यासाअसिद्धथति ॥ २॥ 


द्रव्याधिक नय के विषय हा रहे द्रव्य स्वरूप भ्रथ॑ से प्रधानपन को प्राप्त हे। रहा और पर्यायाथि- 
कनय के विषय माने गये पर्याय स्वरूप प्रथंसे भ्रविवक्षित होकर ग्रनपित होरहा वस्तु का नित्य स्वरूप 
कहना चाहिये तथा इसके विपरीतपने यानी द्रब्याथिक से अ्रनपित और पर्यायाथिक से अपित स्वरूप 
करके तो वस्तु का प्रनित्य स्वरूप प्रसिद्ध होरहा है। भावाथ- जेैंसे कि धूम हेतु मे प्रग्नि की अपेक्षा 
माधकत्व और पाषाण की अपेक्षा प्रसाधकत्व धर्म विराजमान है, सद्‌ गरृहस्थ यदि स्व स्त्री के लिये 
काम पुरुषार्थी होय भोर परस्त्रो के लिये सुदर्शन सेठ के समान नपु सक होय तो यह कुलीन पुरुष का 
लिज स्वरूप है, कोई भ्रपयश या गाली तही है । 
द्रब्या थांदादिष्टं रूप पर्यायार्थादनादिष्टं यथा नित्य, तथा पर्यायार्थादादिष्टं 
हव्यार्थादनादिष्टमनित्यमिति सिदृध्यत्वेब । ततस्तदेकत्र सदाश्मनि न विरुद्ध ।यदेव रूप निश्य 
तदेवामित्यमिति बचने विगेषसिद्धे! विकलदेशायचनयनिरूपणायां सर्वथा विरोधस्पानबताराद । 
जिस प्रकार द्रव्य स्वरूप भ्रथं से निरपित कया गया और पर्याय-प्रात्मक श्रर्थ से नही कहा 
जा चुका स्वरूप नित्य है, उसी प्रकार पर्याय प्रथे स्वरूप से प्रादिष्द किया गया झौर हब्य धर्य से नही 
४९ 


१६२ इसोक-वा 60: 


प्ररपा गया रूप झनित्य है, यह सिद्ध होही जाता है, तिस कारण वह नित्यपन या प्रनित्यपन धर्म 
एक श्रखण्ड सत्‌ आत्मक वस्तु मे पाये जा रहे विरुद्ध नही । जो ही रूप नित्य है, वही भ्रनित्य है, इस 
प्रकार कहने मे तो विरोध दोष की सिद्धि है, किन्तु विकल देश या विकलादेश कथन के भ्रधीन होकर 
नय की प्ररूपणा करने पर सभी प्रकारों से विरोध दोय का स्याद्वादसिद्धान्त मे ग्रवतार नही है । 

ननन्‍्वे बसु भयदोपाद्यनुपं ग. स्थादित्यारंकायामिद्माह | 

यहा किसी का प्रइन है, कि इस प्रकार एक वस्तु में नित्य, श्रनित्य दो रूपो को मानने पर 
उभय दाप, संकर आदि ग्राठ दोषो के झ्राजाने का प्रसग॒ होगा प्रर्थातृ-भेदाभेद या नित्यानित्य पक्ष मे 
उभय, विरोध, बेयैघिकरण्य, सकर, व्यत्तिकर, सशय, प्रनवस्था श्रौर श्रप्रतिपत्ति हेतुक प्रभाव 
ये श्राठ दोष भझ्राजावेगे ? नित्यपन, अनित्यपन, दानों प्रतिकुल धर्मों को एक वस्तु का रूप मानने 
पर उभव दोष है, जैसे धम, भ्रधर्म दोतो का उभय नहों होसकता है, 'उभो अ्वयवौ यस्य तदुभय' 
शुद्ध प्रशुद्ध आत्माश्रो का एक्य ज॑से अलीक है, ' उभा आ्रात्माना यस्य '। उसी प्रकार नित्य अनित्य 
रूपो की एक वस्तु मे निष्ठा प्रलीक है। ६ विधि श्र निषेध स्वरूप नित्य अनित्य रूपो का एक 
झभिन्न वस्तु मे प्रसम्भंव है, प्रत' शीत स्पर्श और उष्णस्पक्ष के समान विरोध है । 

३ नित्य रूप का ग्रधिकरणा न्यारा होता चाहिये और सवंधा भिन्‍न माने गये प्रनित्य का 
भ्रधिकरण्य भिन्‍न होना चाहिये यो दानो रूपो को एक स्थान पर ठहरा देने से वेयधिकरण्य हुआ एक 
म्यान में दो तलवार नहीं ठहर पाती है । तथा जिस स्वरूप से नित्यपन है, उसी स्वरूप से प्रनित्यपत 
मानमे पर भी विरोध भ्रथवा वेयधिकरण्प दोष घुस पडते है । 

४ वस्तु के जिस स्व रूपसे नित्यपन माना गया है, उसी स्वरूप से श्रानत्यपन क्‍यों नहीं होजाय 
या जिस स्वरूप करके शअनित्यपन है, उसी स्वरूप करके नित्यपन प्रतिष्ठित होजाय, सहोदर भाइयो मे 
प्रपना तेरई का प्रवेश नहीं होना चाहिये, यो धर्मों के भ्रवच्छेदको का यौगपद्य या मिश्रण होजाने से 
संकर दोष हुआ जाता है । 

५ जिसस्वरूप से ग्रनित्यपन है, वस्तु के उसी स्वरूप से नित्यपन क्यो न होजाय ? और जिस 
स्वरूप से नित्यपन है, उस स्वरूप से अनित्यपत भी होजाभ्रो, यो परस्पर विषयगमन होजान से ब्यति- 
कर दोप हुमा | 

६ बस्तुको नित्य, प्रनित्य-आत्मक मानने पर असाधारणा स्वरूप करके निए्चय नही किया 
जासकता है,झत: सशय दोष ठहरा । 3 जिस स्वरूपसे नित्यपन है उसी स्वरूप से कथचित्‌ अ्रनित्यपन 
मानने पर फिर उन दोनो स्वरूपों का वस्तु के साथ अभेद माना जायेगा, पुन एक एक उय सत्‌ रूप 
में नित्यपन श्रनित्यपन की पल्पना करते हुये श्राकाक्षा बढती हुई रहने के कारण श्रनवस्था दोष 
प्राजावेगा । 

पर एक वस्तु में नित्यमत किस प्रकार मानता जाय ? और साथ ही अ्रतित्यपन भी कैसे माना 
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जा सकता है ? यो धर्मों का कुछ भी निर्णय नही होने गे बरतु का परिज्ञान नही हो सब ना ग्रप्रतिषत्त 
है, जिसको प्रतिपत्ति नही उसका भ्रभाव ही माना जायेगा। यो ज॑नो के स्याह्वाद सिद्धान्त मे उभव 
दोष श्रादि का प्रसंग श्राजावेगा इस प्रकार किसी शिष्य की सशय पूव॑क प्रारेका के प्रवर्तने पर ग्र'थ- 
कार इस समाधानकारक ग्रग्रिम वात्तिक को कहते है | 
प्रमाणापणतस्तत्स्याइस्तु जात्यंत्तरं ततः। 
तन्न नोभयदोषादिप्रसंगोनुभवास्पदे ॥ ३ ॥ 

प्रमाण ज्ञान की प्रधानता से विचारा जाय तो बह वस्तु उत नित्यपन और प्रनित्यवन दोनों 
से तीसरी ही जाति की नित्यानित्यात्मक प्रतीत होरही है, तिस कारण प्रामारिक पुरुषों के प्रनुभव मे 
स्थान पा चुकी उस वस्तु मे उभय दोप, विरोध दोष श्रादि का प्रसंग नही है। बौद्धों के मेचक श्ञान 
श्रौर वेशेषिकों के सामान्य विशेष ( प्रथियोत्व श्रादि व्याप्य भो व्यापक जातिया) तथा साझ्यों की 
त्रिगुण-प्रात्मक प्रकृति इन हृष्टान्तों से आठों दोषो का परिह्षार होजाता है, पक्की हवेलियों मे लगे हुये 
पत्थर के पतले पतले लम्बे ठोडो पर तीन तोन चारचार खन की गौखे ऊपर ऊपर लद॒ रही देखी जाती 
हैं । टोडों के बित को देख कर कितने ही पुरुष यो आ्ाशका करते है, कि इतनी इमारत इन टोदी पर 
नही डट सकती है, किन्तु जब कार्य होरहा है, पचासो वर्ष तक चार चार खन उन पर लदे हुये प्रटूट 
देखे जा रहे हैं, तथ। उन छज्जो पर भीतर सामान रखना, खेलना कृूदना श्रादि क्रियाये भी होरही 
देखी जाती है, तो ऐसी दशा मे खटका रखने वाले पुरुषों का ज्ञान श्रान्त होजाता है। छुटाक भर की 
कक्रडी हजार मन के पत्थर को गिरते से रोके रखती है, पतली सी डालपर अधिक बोक लाद दिया 
जाता है, व्यर्थ मे साय अ्रादि दोप उठान। ठलुरा पुरुषो का बेहुदा कार्य है, प्रतीत किये जा रहे पदार्थ 
में कोई दोष नही, इसको हम पूर्व प्रकरणों मे भी कई बार कह चुके है । 

न हि सकलादेशे प्रभाणायत्ते प्रतिभा मनप्ुत्पादव्ययप्री व्ययुक्त तदुमयविरो घदो प स्यां 

स्पृश्यते, तस्य नित्यानित्यक्रांताभ्यां जास्यंतरत्वातू । 

द्रव्य औऔर पयायो से तदात्मक होरही वस्तु है, वस्तु के द्रव्य श्र श को द्रव्याथिक नय जानती 
है, भौर पर्यायों को पर्यायाथिक नय द्वारा जान कर विकलादेश्ष द्वारा निरूपण किया जाता हैं, प्रखण्ड 
वस्तु के प्र शो का निहूपणा करना विकलादेश है। 

जब कि कोई भी दाब्द हो पअपने प्रकृत्यर्थ भ्नुसार वस्तु के एक गुर को ही कहेगा' अतः एक 
गुण! की मुख्यता करके ग्रभिन्‍न एक वस्तु का कथन किया जाता है, वह सकलादेश है । 

सक लादेश वक्ता के पूर्व प्रकरण ज्ञान से उपजता है, भौर श्रोता के प्रमाण ज्ञान को उपज]ता 
है,प्त: सकलादेश प्रमाशाधीन माना जाता है,तथा विकलादेश नयाधीन होता है,यह प्रतिपादक के नय 
ज्ञात से उपज रहा सस्ता श्रोत्रा प्रतिवाह्य के नय ज्ञान को उपज़ा देता है। ४ 
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'एकगुणमुखेनाशेषवस्तुरूपस ग्रहात्‌ सकलादेश” 'निरशस्यापि गुण भेदादंशकल्पना विकलादेदश:! 
यह श्री प्रकलक देव महाराज का वचन है। यहा ग्रन्थकार कहरहे हैं, कि प्रमार के प्रधीन होकर जब 
सकलादेश् की व्यवस्था है, तो प्रमाण द्वारा वस्तुका सर्वांग निरूपण या बहुम्न ग-प्रतिपादन होजाने पर 
जो उत्पाद, व्यय, भ्रौव्यो से युक्त होरहे सत्त का प्रतिभास होरहा है, वह उभय दोष झ्ौर विरोध दोष 
करके नही छुप्ना जाता है, क्योंकि वह श्रनेकान्ताश्मक सत्‌ बेचारा सर्वथा नित्य श्लौर स्वथा अनित्य 
इन दोनो दूषित एकान्तो से तृतीय ही निराली जाति का नित्यानित्यात्मक है, उस सत्‌ के नित्य 
प्रनित्य दोनों ब्रात्मा हैं। मावा भ्ौर पानी को मिला कद दूध नहीं बनाया गया है, किन्तु प्रथम से ही 
दूध स्वकीय पौष्टिकत्व, द्रवण, मिप्टता, श्रादि गुणों से युक्त होकर प्रात्मलाभ कर चुका है। 

बौद्धोके यहा माना गया चित्र ज्ञान प्रधथमसे ही नीलाकार, पीलाकार., आदि को स्वायत्त कर 
रहा इन्द्र धनुष के समान बना बनाया है.वंशेधिकों के यहा सत्ता की श्रपेक्षा व्याप्य होरही श्रौर घटत्व, 
पटत्व, श्रादि जातियो की श्रपेक्षा व्यापक होरही प्रथिवीत्व जाति बेचारी झनादि से प्रनन्‍्त काल तक 
सामान्यविशेषात्मक ठहर रही मानी गई है । एक धृप-दान श्रवयवी मे कुछ ऊपरले प्रश्ों मे उध्गाता 
श्रौर निचले भाग में शीतता का जब प्रत्यक्ष हो रहा है, तो यहा विरोच दोप का ग्रवकाश नही है, 
अनुपलम्भसाध्यो विरोध ' दोनों का एक 4 अनुपलम्भ होता तो सहानवस्थान विरोध साधा जाता, 
प्रकरणा-प्राप्त नित्य अनित्यपन, का एकत्र उपलम्भ हो जाने से कोई विरोब दोष नहीं ग्राता है। 

तत एव नानवस्था वेयपिकरणयं संकर-व्यतिकरो वा संशयो वा यताो प्रतिपत्तेर 
भावस्तस्यापाधते चित्रसंवेदनवदनुमवास्पदे बस्तुनि तदनवतारात ) 

तिस ही कारण से यानी सर्वेधा नित्य ध्ौर॑ सर्वंथा ग्ननित्य से तीसरी ही ।ति वाली वस्तु 
की व्यवस्था होजानेसे प्रनवस्था, वेयधिकरण्य, श्रौर सकर, व्यतिकर प्रयथवा सशय होष भी नहीं होस 
कते हैं, जिन दोपो के वश से कि प्रतिपत्ति नहीं होजाने के कारण उस वस्तु का प्रभाव होजाना इस 
झाठवें दोष का आपादन किया जा सक्रे । चित्र सवेदन या मेचक ज्ञान के समान जब ग्रनेकान्तात्मक 
वत्तु प्रामाणिक पुम्पो के अनुभव मे श्रालीढ होरही है, तो ऐसी प्रतीत वस्तु मे उन भ्रनवस्था भ्रादि 
दोषो का प्रवतार नही है। ग्रर्थातृ-वस्तु को नित्यपन, अ्रनित्यपन, तदात्मक झाक्ता त सान लेने पर 
पुनः उत्तरोत्तर भ्राकाक्षा नही बढ पाती है, जैसे कि सामान्य के विशेष हो रहे पृथिवीत्व मे पुनः अन्य 
सामात्य विशेषों को धर देने की भ्भिलापा नही होती है, भरत. भ्रनवस्था दोष नही आता है, कही कही 
तो यानी द्रव्य कर्म से भाव कर्म श्र भावकम से द्रव्य कर्म आदि स्थलों में प्रनवस्था बेचारी गुर क। 
रूप धारण कर लेती है,जैसे कि अनेक पुरुषो की एकता सम्यग्दर्शन,ज्ञान चारित्रों की एकता के समान 
गुण है, कित्तु वात, पित्त, कफ, की सूचक नाडियो की एकता तो त्रिदोष है। 

यहां प्रकरण में श्रनवत्था दोषका कोई भवसर नही है, उत्पाद व्ययो की भ्रपेक्षा प्रनित्यपन 
थोर क्लौष्य को अपेक्षा नित्य बस्तु मे कीड़ा कर रहे हैं ;धोर भनन्‍्त गुणो की पर्यायों में भ्रवन्ते, 
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उत्पाद, व्यय, भ्रौव्य, होते रहे ऐसे श्रनन्तानन्त से स्याद्वादियों को कोई भय नहीं है, भाकाश के 
समान प्रनन्त सर्वत्र किसी न किसी ढंग से प्रत्येक वस्तु मे प्रविष्ट होरहा है, इस वस्तु-स्वभाव के लिये 
हम क्या बर सकते हैं, वस्तु को श्रनेक धर्म-अआत्मकपन रुचता है । 

तथा नित्यपन, अनित्यपन दोनों धर्मों की एक ही अधिकरण मे ब्रत्ति होजाने करके प्रतीत 
होजाने से वैयधिकरण्य दोष को भी वस्तु में स्थान नही मिलता है। मेचक ज्ञान के हृष्टान्त से सकर 
का श्रौर सामान्य विशेष के हष्टान्त से व्यतिकर दोष का प्रत्याख्यान कर दिया जाता है। पक्षपात 
को छोड कर उभय-भ्रात्मक वस्तु का निर्णय होचुकनेपर सशय दोष भी हट जाता है, चलायमान झष्ति 
होती तो सशय होता जबकि उक्त दोषो रहित होरही वस्तुकी बालक बालिका तक को समीचीन प्रति- 
पत्ति होरही है, ता फिर अप्रतिपत्ति दोप कथमपि नद्दी फ़टक सकता है। ग्रत स्थाद्वाद सिद्धान्त प्रनु- 
सार प्रतीत किये जा रहे वस्तु मे कोई भी दोष नही पाते है। 

तदित्थ परापरद्रव्यस्य सल्लज्ञ"स्य प्रसिड्ध न चाह्षुपम+यविद्रव्य॑ पुद्‌गलस्कंपरसं- 

न्क प्रतितेप्तु' शक्य, सर्वप्रतिक्षेपप्रसं गात्‌ । 

तिस कारण पग्रब तक इस प्रकार शुद्ध द्रव्य और प्रशुद्ध द्रव्य प्रथवा सामाग्यत पर द्रव्य और 
विशेषत जीव पुदुगल झ्रादि अपर द्रव्य के सन्‌ लक्षर की प्रसिद्धि होरही है । सत्‌ लक्षण वाले नित्य, 
झ्रनित्य-भ्रात्मक द्रव्य की प्रसिद्धि होजाने से चक्षु इन्द्रिय-ज-्य प्रत्यक्ष का विषय होरहा प्रौर पुदूगल 
स्कन्ध इस नाम के धारी प्रवयवी द्रव्य का प्रतिक्षेप नही किया जा सकता है। यो प्रत्वक्ष प्रमाण भ्रादि 
से भ्रनुभवे जा रहे पदार्थों क। यदि निराकरण कर दिया जायेगा तब तो सभी वादियों के यहा इष्ट 
पदार्थों के खण्डन होजाने का प्रसंग आजावेगा जो कि किसी को दृष्ट न्री पडेगा। यहा तक “'भेद- 
सधानास्या चाक्षुष ” इस सून्न की सगति को वखानते हुये ग्र-थकार ने भ्रवयवी पुद्गल स्कन्ध मे द्रव्य- 
पना श्रक्षुण्ण कर दिया है सृत्रकार महाराज को थक्त सुत्ररचना भी सुस ठित है । 

कुतः पुनः पुदुगलानां नानाद्रव्याणां संबंध यतः स्कन्ध एकावतिप्ठत हत्यारंका- 

या मिेदसाह | 

प्रग्मिम सुत्रका श्रवतारण यो है कि कोई जिज्ञासू यहा शका उठाता है कि भिन्‍न भिन्‍न हो रहे 
अनेक पृदूगल द्र्यों का सम्बन्ध फिर भला किस कारण से होगा ' जिससे कि एक पौद्गलिक स्कन्ध७ 
द्रव्य प्रतिष्ठित होजाय ? इस प्रकार बौद्ध मत के प्राभास श्रनुसार शिष्य की श्राश्वका प्रवतेने पर श्री 
उमास्वामी महारणज इस श्रग्रमिम सुन्न को कहते है। 


स्निग्धरूचलादबन्धः ॥ ३३ ॥ 


स्निमध्रपन भ्रौर रूक्षपन से पुद्गलो का बन्ध होजाता है। श्रर्थात्‌-भरनन्‍्त गुण वाले पुदूगल 
दइण्य मे दो स्पर्श गुण भी हैं, एक स्पर्शन इन्द्रिय से ही दोनों का या दोनो की परिणतियो का परिज्ञान 
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होजाता है। प्रत: दोनो को भले ही एक ” स्पर्श” शब्द करके कह दिया जाय । दोनों में से नियत 
एक स्पर्क्ष गुणा की किसी समय शीत प्रौर किसों समय उष्ण स्वरूप पर्याय होती रहतो है तथा दूसरे 
प्रतिनियत स्पर्श गुगग की तो कदावित्‌ स्निग्ध और कभी रूक्ष परिणति बनती रहती है। परमाणुझरो 
में भी पाई जाने वाली शीत या उधष्ण परिणतिया अ्रथवा स्कन्धोमे ही पाये जाने वाली स्पशकी हलका 
भारी, नरम, कठोर, ये परिएशतियें एवं भ्रन्य अनन्त गुणों को परिणतिया ये कोई भी बन्ध का हेतु 
नही हैं, जल का केवल स्निगधपना ही सतुझ्ाम्रों के करो को बाध कर पिण्ड कर देता है, जल के रूप, 
रस, गन्ध, द्रवत्व, अस्तित्व, झादिक अनेक गुरा बाधने के उपयोगी नही है। 

पत्थर या ककडो के बने हुये चुने को प्र*»म ही जल डाल कर बुझा लिया जाता है उस गीले 
चुने मे जितनी ई ट, पत्थर को परस्पर चुकाने की शक्ति है, सूखे हुये चुन मे पुन दुवार, तिवारा, 
भिगो कर उतना चूपक्राट नहीं रहता है । पर्वत, ककड, मिट्टी, श्रादि रूक्ष प्रकृति के पदार्थ स्वकीय 
रूक्षता से स्वाशों मे ढ़ बध रहे है.द.तधावन मे प्रमाद करने वाले पुरुषों के दान्‍्तों में दाल, राटी, का 
कोमल भाग ही कालान्तर मे #इंडी होकर हृढ बध जाता है। सगद से लड॒डुप्नो मे जैसे चिकनापन 
वध का हेतु स्पष्ट दीख रहा है, उसी प्रकार पाषाणा, काठ पबकी ईट. मे रूक्षता भी बच्र का कारता 
प्रत्यक्षमोचर है, सूखे काठ या ईट मे दस वीस वष पहिले के जल को वाघे रखने बाले कारशापन को 
कल्पना करना ग्रनुचित है, कारण कि गीली अवस्थासे सूखी अ्रवस्था का बन्धन ग्रतीव हृढ है, भ्रग्नि 
सयोग से पक गयी .ई ट रूखेपन गुणा करके दृढ़ बध गयो है सर्वथा सूखे मे जल की कल्पना करना घोड़े 
में सीग की कल्पना करना है, अत स्निग्धपन, रूक्षपन, दोनों ही परमाणुग्रो के परस्पर बध जाने में 
कारण माने गये हैं। 

स्नेहगुशगोगात्म्निग्धा! रूचगुणयागाद्रक्ास्तदुभावात पुदगलानां बंधः भ्यात्‌ । 

न रूबो नाम गुणोस्ति, स्नेहामावे रूच्चव्यवद्ारसिद्ध रिति चेन, रूचाभावे स्नेहव्यवहारप्रस- 
गात्‌ स्नेहस्याप्यमावोपपत्त;, शीताभावे चोष्णव्यवहारप्रमक्तेरुषागुणामात्रानुपंगात्‌ । स्पर्शे- 
नेन्द्रिय्ाने शीतवदुष्णयुशस्य प्रतिमासनादुष्णो गरुगः स्पशंविशेषोन्नुष्णाशीतपाकजेतः स्पर्श 
बदिति चेत्‌, तर्हिं स्नेहस्पशनकरण ज्ञाने रूचस्य लघुमुरुस्पशे- शेषपद4भासनात्‌ कथ रूचो गुणो 
न स्यात्‌ १ तस्य दाधकामावादप्रतित्षेपाहेत्व/च्चतुर्दिशतरव गुणा दति नियमस्याघटनाव्‌ । 
तथा सति- 

बोद्धों के मत भ्रनुमार चिकनापन, रूखापन, कल्पित पदार्थ होय सो नही समझ बैठना किन्तु 
द्रव्य के स्नेह नामक ग्रुणा के योग से पुदूगल स्निग्ध कहे जाते है और वस्तु के भ्नुजीबी रूक्ष गुणा के 
याग से कोई पुद्गल रूक्ष कहे जाते हैं। जल, बकरी का दूध, मेस का दूध, उटनी का दूध, अ्रथवा 
घी इनमे उत्तरोत्तर स्निग्धता बढती जाती है, तथा रेत, वजरो, बालू, भश्रादि मे रूक्षता बढ़ रही देखी 
जाती है तिसी प्रकार पुदूगल परमाश॒भ्नो मे गाठ के वास्तविक उन स्नेह रूक्ष गुर। का सद्भाव होदे 
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से पुद्गलो का बंध होजाता माना गया है । 

यहा कोई श्राक्षेप करता है कि रूखापन नामका कोई गुण नहीं है, चिकनेपन गुणा के प्रभाव 
होजाने पर रुक्षता का व्यवह्वार सिद्ध होरहा है जहों चिकनापन नही है उप्तको रूखा कहृदिया करते 
है, प्रत: दुग्ध, धृत, चिकने सुन्दर वस्त्र भूपण, ग्रादि भव्य जड पदार्थों मे (यहा तक कि स्नेही इष्ट 
बन्धुजन आदि चेतन पदाथथमि भी ) क्ल॒प्त स्नेह गुणको भावात्मक अ्रनु जीवो गुण मान लिया ज्ञाय और 
रूक्ष गुणा को रीता प्रभाव मा। लिया जाय,रूखापन, नीरसपन, अ्रनुष्णशीत, निर्मन्ध अ्रादि का व्यर्थ 
बोभ वरत के ऊपर क्यो लादा जाता है ? 

ग्रन्थकार कहते है कि यह तो नहीं कहना क्योंकि या तो कक्ष के अभाव मे स्नेह के व्यवहार 
होजाने का भी प्रसग ग्रासकता है,वास्तविक रूक्षता के नही होने से रबडी,मलाई, तल आ्रादिमे चिकने- 
पन की कल्पना है, ऐसी दशामे चालिनी न्याय से स्नेह गृणाका भी ग्रभाव होजाना बन जाता है। इसी 
प्रकार शीत का अभाव होजाने पर उष्शापन के व्यवहार का प्रसंग आराजाने से उष्ण गुण के अभाव का 
भी प्रसग होजावेगा | पण्डिताईको मूखंता का श्रभाव कहा जा सकता है, अ्धामिकपन की ब्यावृत्ति ही 
घामिकता है, हलकेपन का भ्रभाव ही बोभ है, खुगध का श्रभाव हो दुर्गन्‍्धपत्र है, निबल का अभाव 
ही सबल है, इत्यादि आ्राक्षप करने वाले का मुख पकड़ा नही जाता है तब ता किसी भो पदार्थ की 
सिद्धि करना श्रन्णापाहुवादियों के यहा असम्भव है ' जोटे हारहे पदार्थों म से श्रन्य दूसरे दूधरे पदार्थों 
का यदि भ्रभाव मान लिया जायेगा तो जगत्‌ के आाघे पदार्था का निराकरण हुग्ना जाता है, प्राय सभी 
पदार्थ अपने प्रतिपक्ष को ले रहे सप्रतिपक्ष है । 

यदि श्राकज्ञपकर्त्ता यो कहे कि स्पशन इन्द्रिय-जन्य ज्ञान में शीत गुणके समान अ्रग्नि, घाम आदि 

के उष्णका भी समीचीन प्रतिभास द्वोरहा है ग्रत. वास्तविक उष्णगुण एक भावात्मक स्पर्श विश्वेष है, 
जैसे कि वेशेषिको के यहा श्रनुष्णाशीत स्पर्श या पाकज झौर उससे निराला प्रपाकज स्पर्श माना गया 
है। वैशेषिको ने स्पर्श के उष्ण, शीत, भ्रौर प्रनुष्णशाशोत ये तीन भेद किये है। जल में शीत स्पर्श है 
तैजो द्रव्य ये उष्ण स्पर्श है, पृथवो ओर वायु म अनुष्णाशोत स्पश माना गया है * एतेषा पाकजत्व तु 
क्षिती नाथ्यन्न कुत्रचत्‌ ” पकी ईंट, घड़ा, आदि पृथिवों मे भ्रग्नि-सयोग करके हुये पाक से जायमान 
पाकज स्पर्श है किसा पृथिवी मे भ्रपाकज स्पक्ष भी है। 

यो कहने पर तो ग्रन्थकार कहते है कि तब ता स्नेह का ग्रहण करने वाला स्पर्शन इनच्द्रिय 
के द्वारा उपजे हुये ज्ञान मे हलकापन, भारीपन, इन विशेष स्पशोके समान रूक्ष का भी स्पष्ट प्रतिभास 
होजाता है, भरत स्वतत्र भावात्मक रूक्ष गुण क्यो नही होवेगा ? अर्वातु-स्नेह का सहादर भाई रूक्ष 
ग्रुणा प्रवश्य है । जो ही रपर्शन इन्द्रिय स्नेह को जानती है वही हुखेपन का प्रत्यक्ष कर रही है। प्रभाव 
कह देने मात्र से प्र्क्रिया को करने वाले परिशा।म का निराकरक्ष नहों होजाता है। वंक्षेषिकों ते 
झरपक़ार को तेजो3भाव मान, रखा हे किन्तु यह निर्वाणत सिद्धान्त नड्ठी है जबकि काला काला ग्रत्थकार 
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उन राज्िचर पक्षियों के हृदय मे विशेष ढंग की गुदगूदी उत्पन्न करना, दिया जागर ज़ीथोंकौ निद्रा 
लाना. मनुष्य, स्त्री, मेस, गाय, आदि के शरीरो मे आलस या विश्राम लेने के भाव भ्रादि कार्यों को 
उपजाता है, चित्र / तसवीर ) खीचने मे अन्धकार का प्रभाव पडता है, रुगण प्राखो मे भ्रन्धकार शक्ति 
फो बढाता है, भ्रनेक सम्मूछंन जीवों की उत्पत्ति करने मे सहायक होता हैं तो इत्यादि भ्रथं-क्रियाश्रों 
को करने बाला होने से प्रन्धकार पदार्थ बस्तुभूत है । 

सूर्य, चन्द्रमा, दीपक, आदि के निमित्त से जंसे यहा फैल रहे पुद्गल स्कन्ध स्वय धौले पीले 
प्रकाशमय परिणम जाते हैं, उसी प्रकार प्रकाशक पदार्थों के हट जाने पर उन्ही पुदूगल स्कन्धो का ही 
काला काला परिगामन होजाता है, जैसे कि जाड़ो मे सूर्य की घाम फैलने पर जो पुद्गल उष्णा होगये 
थे थोडे बादल श्राजाने पर वे ही पुद्गल कट शीतल होजाते है, उष्ण काल मे सूर्य के ऊपर स्वल्प 
बादल श्राडे भ्राते ही उष्शता न्यून होजाती है, मेघबृष्टि को कराने वाली उष्शाता न्यारी है । यहा 
प्रयोजन केवल तत्कालीन भटिति पुदुग्लों का परिस्णति-परिवर्तत होजाने से है । बरफ, ग्रोला प्रादि 
में कठिनपन की प्रवीति को अ्रान्त ज्ञान कह कर वेशेषिको ने जैसे स्वक्रीय मन्तथ्य की हूंसी कराई है, 
उसी प्रकार प्रन्धकार को तुच्छ प्रभाव मानने वाले वंशेषिकरों के ऊपर परीक्षक या वैज्ञानिक विद्वानों 
को ह॒सी भ्ाती है । 

शीत का श्रभाव उष्ण नही होसकता है क्योकि उष्ण से दाह,सन्ताप, श्रादि कार्य हो रहे देखे 
जाते है, इसी प्रकार उष्ण का अभाव शीत भी नहीं बन सकता है, क्योकि शीत से वरफ जम जाना, 
श्ररहर के पेड़, आम के पौधे प्रादि वनस्पतियो का भुलस जाना, तप्त लोहे सोने भ्रादि का जम जाना 
शीताजुद्देतुक मृत्यु काल की उपस्थिति होजाना श्रादि ग्रनेक काथ हो रहे देखे जाते है। तथा हलकापन 
का प्रभाव भारीपन झौर भारी का अभ्रभाव हल पत्र इनमे विनिगमना का विरह हाजानेसे दोनों वस्तु- 
भूत पदार्थ मानने योग्य हैं, नरम श्रौर कठोर दानो का सदभाव मानने पर ही उनके योग्य प्रर्थ क्रिया ये 
द्वो सकेगी । 

इसी प्रकार स्निग्ध और रूक्ष दोनो की न्‍्यारी न्यारी प्रयंक्रियाये पौर अ्रलग श्रलग प्रतिप- 

त्िया होरही देखी जाती हैं,भ्रत- स्निग्ध, रूक्ष दोनो गुणों का सदूभाव मान लेना प्रनिवाय है , यद्यपि 
जनसिद्धास्त अ्रनुसार रुक्ष शौर स्निग्ध कोई स्वतत्र नित्य गुण नही है, किन्तु स्पर्श गुण की पर्यायें हो 
रूखापन भ्रौर चिकनापन है, कथचित्‌ अभेद तामका सम्ब-ध होज़ाने से क्वजितु गुण को पर्याय सह- 
भावी) श्ौर पर्याय को गुणा कह दिया जाता है । जैसे कि चेतना गुणा के परिणाम होरहे ज्ञान को 
प्नेक स्थलों पर गुणा स्वरूप करके कह देते हैं। पर्यायो में किसी श्रधान होरही पर्याय को गुण कह 
देना अ्रनुचित नही है, पर्याय से ऊ वी पदवी गुण है। बाह्य णो को भूसुर यानी पृ थवी का देव श्ौर 
क्षत्रियों को भूषसिह या रणवीरसिह्‌, वेश्यो को धनकुबेर भादि उपाधियो से भूषित कर दिया जाता 
है भरुख्ध की ध््षसा करते हुये कभी एक गुणा को पूरा बरब्य कह दिया जता है, जैसे कि फुल्तूरी कपूर 
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भ्रादि के गंध गुण का गन्ध्र द्रव्य की मुस्यता से निरूपण होजाता है, द्रव्य क्षो प्रशसा हॉकते हुये वस्तु 
वखान दी जाती है, क्योकि द्रव्य से वडी पदूबी वस्तु की है, श्रनन्तानन्‍्त शक्तियों क्लो धार रही वस्तु 
की पुन: प्रशसा करना उसी प्रकार व्यथ पडता है, ज॑से कि सम्माननोय श्रो समन्तभद्वाचा्व ने “गुण- 
स्तोक सदुल्लध्य तद्वहुत्वकथा स्तुति, । प्रानन्त्यात्त गुणा वक्‍तुमशक्‍्थास्त्वाप सा कथ्थ” इस पद्मद्वारा 
प्रनन्त गुण सागर श्री गरनाथ भगवान्‌ को स्तुति करने मे प्रसामथ्य प्रगट की है । 
जो वादीभसिह कलिकाल-म्वंज्ञ, सिद्धान्त-चक्रवरत्तों, स्थाह्रादवारिधि, सिद्धान्तमहोदर्ति 
सरनाइट्‌ रायबहादूर, रायमाहव, सी० ग्राई० ई, जे» पी० भ्रादि पदवियों का प्रद्ात करने वाला है, 
बह मुलस्वरूप करके प्रशसक पदवियों से रीता है | प्रकरण मे यह कहना है,कि स्निग्ध हक्ष, दोनों भाव 
पदार्थ है, उस रूखेपन का वाधक कोई प्रमाण नहीं है | श्रत. बडा ही मनोज्ञ “ रुक्षपन” गुण प्रतिक्षप 
करने योग्य नही हे * 
गुरा चौबीस ही है, इस वेशेषिको के नियम की घटना नही होसकती है, यानी १ छूप, 
ररस, २ गध, » स्पश, ५ सख्या,६ परिमाण, ७ प्रृथकत्व, ८ सयोग, € विभाग, १० परत्व, ११ भ्रपरत्व, 
१ ग्रुरुत्व, १२ द्रवत्व, १४ स्नेह, १५ शब्द, १६ बुद्धि, १७ सुख, १८ दु ख, १६ इच्छा, २० ढ्वं प, २१ 
प्रयत्न, २२ धर्म, २३ श्रधम, २८ सस्‍्कार, ये ही चौबीस हो गुण नही है, इनके ग्रतिरिक्त भी अनेक 
गुण द्रव्यों मे विद्यमान है । 
कुछ गुण तो चाबीस मे भी अ्रधिक हैं। ज॑ंसे कि पौदृगलिक स्कन्‍्ध होरदहे शब्द श्रोर पुण्य 
पाप का व्यश्व ही गुणों मे गिन लिया गया है । परत्व, अ्रपरत्व, गुणाका भी कोई मूल्य नहीं है | सुल 
श्रीर दु ख कोई स्वतत्र दो गुर नही हैं, सुख गुणा की विभावपरिणति ही दुख है। गुरुत्व को यदि 
गुण माना जाता है, तो कोक को भी गृण मानना चाहिये जि8 कोक के कारण-ब् तीन गज लम्बी 
लठिया को एक ओर से एक श्र गुल तिरछा पकड कर बडा मलल्‍ल भी नही उठा सकता है, जिस खाट 
पर भ्राठ मनुष्य बंठ सकते है, एक चचल लडका झपनो भकोक से उसे अकेला तोड देता है, और भी 
वैशेषिकों के कई गुण परीक्षा की कसोटी पर ठीक नही उतर सकते है । 
प्रत' सिद्ध होजाता है, कि जैन सिद्धान्त अनुसार रूक्ष गुण स्वतत्र है। स्निग्धपन झोौर रूक्ष- 
पन से बन्ध होजाता है। गौर तिसप्रकार होते सन्‍्ते जो सिद्धान्त स्थिर हुआ्रा उसको ग्ग्रिम बात्तिको 
द्वारा यो समकभो वि-- 


स्कंधो वंधात्स चास्त्येषां स्निग्धरूचलयोगतः । 
पुद्गलानामितिध्वस्ता सूत्रेस्मिस्तदभावता ॥ १ ॥ 
स्निग्पा: स्निम्पेस्तथा रूच्षा रूचषेः स्निग्धाश्व पुदूगला: । 
बंध यथासते स्कंपत्िदेवापरदानितः ॥ २ 


३७ ० इलोक-बातिक 


सूत्र का प्र यह है, कि स्निग्धपन प्लौर रूक्षपषन का योग होजाने से इन पुदूगलो का वध 
होजाता है, भौर बंध होजाने से वह प्रसिद्ध स्कन्ध उपज बैठता है, यो इस 'स्निग्धहक्षत्वाद्द ध', सूत्र 
में निख्पणा है, भ्रतः उस बध का अभाव या स्कन्‍्ध का श्रभाव ध्वस्त कर दिया गया है। भ्र्थात्‌ृ-बौद्ध 
पण्डित न तो बध को मानते हैं. प्रौर न स्कन्‍्ध को स्वीकार करते हैं, इस सूत्र द्वारा दोनों के श्रभाव 
का खण्डन कर दिया है। कारएा कि जिस प्रकार चिकने पदार्थ सचिक्कश पदार्थों के साथ बध जाते 
है, तिसी प्रकार रूखो के साथ रूख पदार्थ श्र स्निग्ध पुदू्गल भी बध कर बंठ जाते है। भ्रथवा जैसे 
रूखो को चिकने पदार्थ बाध लेते है, या चिकने चिकनो को बाध लेते है, उसी प्रकार रूखे पुदुगल भी 
रूखे या खिकने पुदूगलो को बाध बंठते है, यो बंध द्वारा स्कन्ध की सिद्धि होजाने के बाधक प्रमाणों की 
हानि है। भ्रर्थात्‌- जगत्‌ में स्निग्ध का स्निर्ध के साथ, स्निरध का रूक्ष के साथ, रूक्ष पुदूगल का स्नि- 
गध पुदूगल के साथ, रूक्ष का रूक्ष के साथ, बंध कर ग्रनेक स्कन्ध बन रहे निर्वाध प्रतीत होरहे है । 


नेकदेशेन कात्स्न्येंन बंधस्याघटनाचत: । 
कार्यका रणमाध्यस्थ्यक्षणवत्तद्चिभावनात्‌ ॥ ३ ॥ 


जिस कारर से कि ससभ कर बधने वाले पदार्थों का एक दश करके अ्रथवा सम्पूर्ण देशवृत्ति 
पने करके बध होजाने की घटना नही होसकती है. तिस कारण से कार्य क्षण ( क्षयक काय स्वरूप 


स्वलक्षय ) और कारराक्षण ( पूवसमयवरत्ती क्षणक कारणा स्वरूप स्वलक्षण ) के साथ उनके मध्य मे 
स्थित होरहे ससर्गी क्षरिगक स्वलक्षण के समान उन स्निग्ध रूक्ष पदार्थों का भी परस्पर में बंध जाने 


का विचार कर लिया जाता है। ग्रर्थात्‌-श्रथों मे कार्य कारणभाव का मानने वाले सौत्रान्तिक बौद्धों 
के यहा जैसे उन कार्य कारण के मध्यवर्त्ती सन्‍्तान की एक-देशपने करके णा सर्वदेशपने करके ससर्ग 
नही घटित होने पर भी मध्यस्थता बन जाती है, उसी प्रकार जैनो के यहा श्रवयवसहितपन और भप्रन- 
वस्था दोष को टालते हुये एकदेशेन या तसर्वात्मना सम्बन्ध की व्यवस्था नही कर केवल स्निग्पत्व रूक्ष- 
त्व, परिणतियों भ्रनुसार परमाणुओ का बधजाना निर्णीत करलिया गया है| 
यथेक्कायकार णद्णास्यां तन्मध्यस्थस्येकदेशेन संबंधे सावयवत्वमनवस्था च तदे के 

देशस्याप्पकदशांतरंण संबंधात्‌ । कार्य, सबधे पुनरेकचणम।त्रसतानप्रसंगः क।येकारणमाव।- 
भेघवश्च सर्वथकस्मिस्तद्विरोधात | कि तहिं ? सबंध ऐवेलि कथ्यते। तथा परमाखूनासपि 
युगपेश्परस्परमकत्वप खा मद्देतुबंध। नेकद्शेन मर्वात्मना व सावयबस्वानबस्थ।प्रसंग| देकर मा- 
गुमात्रपिए्डप्रसमाच्च | कि तहिं ! पिंड एवं 'स्नग्परूच त्वविशेषयत्तत्वाचस्प तथा दशनात्‌ 
-सक्तुतोयादिवत्‌ । 

बौद्धमत की बात है, कि जिस प्रकार एक कार्यक्षण ध्ौर दूसरे एक काररशाक्षण के साथ उस 
मध्य मे स्थित हो रहे प्रनुस्युत कार्यकार सा भावापन्त अर्थ. का यदि एकदेश से सम्बन्ध माना जायेगा तो 
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प्रथम से ही श्रवयव सट्तिपना मानना पडेगा ज॑से कि पचागरुल के उपर दूसरे पचागुल को घर देने पर 
एक एक अ्र गुलोस्वरूप एकदेश से सम्बन्ध मानने पर पहिले हो दूसरे प वागुल मे श्रगुलिया स्वरूप भव- 
यव मानने पड़ते हैं, और उन झवयव।, का भी पुन अपने अवयनी के साथ एकदेश से संसर्ग मानने 
पर पुन' झवयवों की कल्पना करनी पडेगी, यो पड़िले से ही उसझे कतिपय देश पुन मानने पडे'गे, 
इस प्रकार प्रवयवों की धारा बढते बढते अनवस्था दोष अ्रावेगा क्योकि उस एक देश का भी भ्रन्य 
एक एक देशो के साध सम्बन्ध चला जायेगा। यदि कार्य कारएण। के स'थ उस मध्यवर्तती सन्‍्तान का 
परिपूर्ण रूप करके सम्बन्ध माना जायेगा तब तो फिर सनन्‍्तान को केवल एकक्षणिक स्वलक्षण स्वरूप 
होजाने का प्रसग आ्ाजावेगा जैसे कि एक परमाणु का दूसरे परामाणु के साथ सर्वाग सम्बन्ध होजाने 
पर परमाणुमान्र ही प्रचय रह जाता है, भ्रथवा एक कटोरी भर पानी का अन्य कटोरी भर बूरेके 
साथ परिपूर्ण संसगं होजाने पर कटोरी बराबर परिमाण का धारी ही पदार्थ बन जाता है। 

एक बात यह भी है, कि कार्य कारगा क्षणों का परस्पर सर्वागीण मम्वन्ध मान लेने पर 
बेचारे कार्य कारशा भाव का ही श्रभाव होजावेगा क्योंकि सर्वथा एक होरहे पिण्ड मे उस कार्य 
कारग भाव के होने का विरोध है, ग्रत उक्त चार दोषों के भय से हम बौद्ध एक-देशेन या सर्वात्मना 
तो सम्बन्ध मान नही सकते हैं, श्रोर काथक्रारण भाव की धारा निर्णीत करना ही है, ऐसी दक्षा में 
क्रोई हम बौद्धों से प्रश्न करे कि तब तो फिर सतान बनानेका उपाय क्‍या है ? इसका उत्तर यही होगा 
कि उन क्रार्य कारण क्षणो का सम्बन्ध है ही, यह कह दिया जाता है । 

ग्राचायं महाराज कहते है. के जिम प्रकार बौद्ध प्रपने कार्य कारणक्षणो के सन्‍्तान की घोस 
दिखाते हवे रक्षा कर लेते है, उसी प्रकार हम जन भी कह देंगे कि तिसी प्रकार परमाणुश्रो का भी जो 
युगपत्‌ परम्पर में ससर्ग होकर एकत्व परिणति का हेतु जो बंध होरहा है, वह न तो एक देश करके 
है, क्योंकि एक परमाणु का दूसरे परमाणु के साथ एक देशेन ससर्ग मानने पर परमाणु के पहिले से ही 
कई एक देश मानने पड़े गे उन एक देशोका भी परस्पर या परमाणुके साथ एक एक देश करके सम्बन्ध 
मानते मानते प्रनतवस्था दोष भी झाजावेगा । यो परमाणु के प्रवयव सहितपन दोष प्रौर झ्नवस्था 
दोष का प्रसग झाया | तथा परमाणु का दूसरे परमाणु के साथ सर्वात्मना बध जाता मानने पर पिड़ 
को केवल एक परमाणु बराबर होजाने का प्रसंग श्राता है, जो कि क्षम्य नही है, प्रन्यथा जगत्‌ में 
कोई भी लम्बा चौडा पदार्थ हष्टि-गोबर नही होसकेगा, तब तो फिर परमाणु के साथ दूसरे परमाणु 
का किस प्रकार से बध माना जाय ? । 

इसका उत्तर हम जेन भी धोस दिखाते हुये यही कहेगे कि परमाणुप्रो का भी पिण्ड ही बध 
रहा है, क्योकि विशेष स्निग्पपन और रूक्षपन के भ्रधीन होकर वहू पिण्ड स्कनन्‍्ध बन गया है, वस्तु 
वरिणतिके प्रतुमार तिसी प्रकार बंध हो रहा देखा जाता है,जैसे कि सतुत्रा पानी, दही, बूरा, क्षी रनीर 
खादी, टाका पभ्रादि का पिण्ड बंध रहा देखा जाता है, भट्टा मे कदाचित्‌, क्वचितु, ईंटो का ढिम्मा बध 


३७ इलोक-बातिक 


जाता है | यो तीसरी कारिकाका व्यास्यान है, पत्तिके सबसे पहिले ' यथा ” का इस ' तथा ” के साथ 


सम्बन्ध कर लेना चाहिये । 
बध परिशाति में दोनो का कथंचित एकत्व होजाता है प्रतः तादात्म्य की झोर दुलक रहा 


संयोग सम्बन्ध बेचारा एक प्रनिवंचनीय योजक है, जोकि बधे हुये पदार्थों मे तादात्म्य सम्बन्ध को 
ढालता हुआ्ला संयोगको भी ढाल देता है.पदार्थोकी बध परिशातिका प्रत्यक्ष ग्रवलोकन कर इस सम्बन्ध 
को वाचक दाब्दो के बिना प्रवक्तव्य ही समझ लो, किसी पदार्थ के बाचक दधाब्द यदि नहीं मिलें 
तो उस वस्तुभूत निविकल्पक तथ्य प्रमेय का अपलाप नही किया जा सकता है। 


पूर्वापरविदां बंधस्तथाभावात्‌ परो भवेत्‌ । 
नानाएुमावतः सांशादणो॑न्धो5परोस्ति किम ॥ 9॥ 
निरंशत्व॑ न चाणूनां मध्यं प्राप्तस्य भावतः। 

तथा ते संविदोर्मष्यं प्राप्ताया: संविदः स्फुथ्म ॥ ५४ ॥ 


बौद्ध पण्डित अ्रनेक स्थलों पर यह दक्षता ( पौलिसो ) कर जाते हैं, कि वहिस्तत्ववादी बन 
कर भाट भ्रम्तस्तत्व-बादी का वेष (पार्ट ' ले लेते हैं, सौश्नान्तिक बौद्धों के यहा वहिरंग स्वलक्षण भ्रन्त- 
रग स्वलक्षण यो जड, चेतन, अनेक तत्व माने गये है, किन्तु योगाचार के यहा केवल विज्ञान स्वलक्षण 
ये भ्रस्तस्तत्व द्वी स्वीकार किये गये है, ग्रत विज्ञानाद तवादी योगाचार के मतानुमार पृव॑क्षणवर्त्ती 
झोर उत्तरक्षणवर्त्ती विज्ञानों का सन्‍्तान या ससं श्रथवा बध माना ही गया है, तिसी प्रकार लड़ी में 
बंधे हुये मोतिश्रो के समान ज्ञानो का परस्पर बध होरहा क्या भिन्‍न पदार्थ होगा ? भर्थात्‌ -नही ? । 
इसी प्रकार भ्रनेक अगुझ्ो के तथा-भाव से होरहा अ्रश-सहित ग्रणु के साथ बन्ध् क्‍या अ्रपर पदार्थ 
होगा ? पझ्र्थात्‌-जैसे वशेषिक्ों ने विशिष्ट सयोग को बध मान कर द्र॒व्यों से उस सयोग को भिन्‍न गुर 
माना है, उस प्रकार बौद्ध वा जैन उस बध को भावों से भिन्‍न नहीं मानते हैं. श्रष्ु के एक देश से दूसरे 
श्रगु का ससर्ग होना प्रतीत होता है, झत. अणु को साश मानने मे कोई क्षति नही है अनेक प्रशुप्रो के 
मध्य में प्राप्त हो रहे श्रणु का भावद्ृष्टि से निरशपना नही है,तिस प्रकार होने पर ही तो तुम योगाचार 
बौद्धों के यहा दो सवित्तियो के मध्य मे प्राप्त होरही एक संवित्ति का स्फुट रूप से साशपना बनेगा 
ज्ञान परमाखुओ के साशपन समान पुद्गल परमाणुभो का शक्ति अपेक्षा साशपना निर्वाध है । 


संविदद् ततत्तस्यासिद्धी बंधों न केवलं। 

स स्यात्‌ किन्तु स्वसंतानायभावात्सवंशून्यता ॥ ६ ॥ 
तत्संविन्मात्रसंसिद्ों संतानस्ते प्रसिद्धधति । 

तइड घः स्थितोर्थानां परिणामों विशेषतः ॥ ७॥ 


पं बम-प्रध्याय ३७३ 


जब कि जगत्‌ मे भनेक जड़, चेतन, पदार्थ, या स्थूल, सूक्ष्म पदार्थ, अथवा-कालास्तर-स्थायी 
पदार्थ स्पष्ट प्रत्यक्ष गोचर होरहे है। ऐसी दशा मे योगाचारों का सवितु-प्रद्व त सध जाना प्रसम्भव 
हैं, प्रत: विज्ञानाहँ त तत्व की सिद्धि नहीं ट्रोमकने पर केबल वह प्रसिद्ध बध ही तो नही होसकेगा 
किन्तु स्वकीय सन्‍्तान आदि का प्रभाव होजाने से सम्पूर्णो पदार्थों के शुन्यपन का प्रसग श्राजावेगा भर 
उस सव्िस्मात्र तत्व की भले प्रकार सिद्धि होचुकने पर तो तुम बौद्धों के यहा सन्‍्तान पदार्थ ग्रवश्य 
प्रसिद्ध होजाता है, उसी सनन्‍्तान के समान बच पदार्थ भी पदार्थों का परिणाम होकर व्यवस्थित है । 
कोई श्रन्तर नही है। अ्र्थात--मम्वेदनाई त-वादियों के सिद्धान्त की सिद्धि नहों टोसकतों है। उन्ही 
युक्तियों करके स्वकीय सन्‍्तान, परकीय सम्तान अथवा प्र पदार्थों का भ्रभाव होजाने से शुन्यवाद 
ग्राजाता है जो वहिरग ज्ञेयका नही मान कर श्रन्तस्तत्व ज्ञ'ननको ही मान बंठा है और भ्रन्य श्रात्माश्रो 
के विज्ञानों का स्वसम्वेदन नहीं होने से परकीय ज्ञान-मन्तानों कर ग्रभाव कह चुका है। यो सकोच 
होते होते भ्रपने भूत भविष्य क्षरिणक ज्ञानी का भी प्रभाव मान चुकेगा वह बेचारा एक वर्तंघान काल 
के ज्ञान स्वलक्षण का सदुभाद नही साध सकता है। क्योंकि " नाकारण विषय, ” बौद्धो ने ज्ञान के 
काररा को ही ज्ञान का विषय मान रबखा है, ज्ञान को जानने वाले द्वितीय ज्ञान के प्रवसर पर प्रथम 
ज्ञान जो विषय था वह नष्ट होचुका और पूर्व ज्ञान समय पर उसका प'रज्ञाता ज्ञान उपजा ही नही 
था, ऐसी दक्शा मे सर्वशून्यता छा जाती है, अनेका मे होनेवाले बंध ब्ेचारे को कौन पूछता है। हा 
सम्बेदनाद्वौत की सिद्धि य'द मानी जायगी तब तो सन्‍्तान श्र बंध भ्रवश्य सानने पडेगे जो कि बंध 
उन पदार्थों की वास्तविक परिणति के वज्ञ है. साबृत या कल्पित नहीं है । 
शून्यवादिन'णि संविन्मात्रमृण्ण-तव्यं तस्य चादश्यं कारणमन्यथा नित्यत्व प्रस॑- 
गात्‌ कार्यमस्युपर ?व्यमन्यथा तदवस्तुत्वापक्तेगति तत्स॑तानसिद्धिः | तत्सिद्वों च कायकारण- 
संविदोर्मप्यमध्यासीनायाः संविदस्तन्संबंधिरि सां तत्वाभाववत्पर भाणुनां मध्यप्रधिष्ठितोपि पर- 
माशोरनशस्वसिद्धे स्तत्सवंसप्दायविशेषो प्यनेकपरिणा मी। बधः प्रसिद्धूथस्येः । 
शूल्यवादी पण्डित करके भी केवल शुद्ध सम्वेदन तो अ्रवत्य ही स्वीकार कर लेना चाहिये 
प्रन्यथा स्वपक्ष की सिद्धि और परपक्ष में दूषगा देना ही प्रसम्भव हाजायेगा । दूसरो को ठगने वाले 
पण्डित आत्म-बचना तो नही करे । सम्बेदनके विना तो पर-प्रत्यायन क्या स्वप्रत्यायन भी नही होपाता 
है । श्रौर उस सम्वेदन का कोई कारर। भी प्रवश्य मानना पड़ेगा ग्रन्यथा यानी कारण माने बिना उस 
सम्बेदन के नित्य होजाने का प्रसग जावेगा “ सदकारणवन्नित्य ” तथा उस सम्वेदन का कोई 
कार्य भी स्वीकार करना चाहिये प्रभ्यथा यानी सम्वित्ति के कार्य को माने विना उस सम्बेदन के प्रव- 
स्तुपन का प्रसग झाजावेगा *' श्रथक्रियाकारित्व वस्तुनों लक्षण ” । यो उस सम्वेदन तत्व के पूर्बोत्तर- 


वर्त्ती सन्‍्तान की सिद्धि हो ही जाती है। ४ 
तथा उस सनन्‍्तान की सिद्धि होचुकने पर कार्य-सम्बेदन प्रौर कारण-सम्वेदन के मध्य मे 


३ेज४ इलोव -वा तिक 


बेठी हुई सम्बित्ति को उन कार्यका रणों का सम्वेदन होनेपर भी जैसे साशपना नही माना गया है उसी 
प्रकार भ्रनेक परमाणुझो के या छ ऊ दिशाके छ' परमाणुझो के मध्य मे भ्रधिष्ठित हो रही परमाणु का 
भी झनशपना सिद्ध होजाता है, भ्रत' उन प्रनेको या सातो प्रथवा दो प्रादि सम्पूर्ण परमाणुभो का 
विशेष रूप से होरहा समुदाय भी भ्रनेक परमाशुग्नो का वस्तुभूत परिणाप होरहा बध पद'थ प्रसिद्ध 
हो ही जाता है ' भावार्थ--निरश परमाणुओ का साक्ष बध होगया । शक्ति की »पेक्षा परमासुप्रो मे 
साशपना भी श्रभीष्ट किया जा चुका है, यदि परमाणु मे साशपना नहीं होता तो कार्य-स्कन्धों मे 
साहपना कहा से झ्राता ? सन्‍्तान. समुदाय, प्रत्यभाव, को साधने के लिये बौद्ध भी कुछ न कुछ उपाय 
रचते हैं । १8 बध का प्रयोजक होसकता है भ्रतः सुत्रक्रार का यह सिद्धान्त निर्दोष है कि स्निर्धपन 
और रूक्षपन से बध हो जाता है । 

रूखापन तो विभाग कर देगा, बाघेगा नहीं ऐसी शक्रा नहीं करना क्योकि वि वृत्ति के 
पुरुष रूखे व्यव्हार से बध जाते हैं ''भय विन होय न प्रीति' की नीति इसी बूतेप” डटा ई है ' गीले 
चुना मे कछ ककरी, वजरी रूखा, वालू रेत डाल कर उसको हृढ बाधने वाला बना लिश जात है 
कही कही चिकनापन बध में उल्टा विध्न डाल देता है थाली मे घी लगा देने से पुन खाड़ की वरफी 
थालो से चुपटने नहीं पाती है, चिकनी कीच में पाव रपट जाता है, रूखी रोटी मे जितना ज्ञीघ्र द्ध 
या पानी मिल जाता है चुपडी रोटी मे उतना शीघ्र दूध या पानी नही बधने पाता है, तभी तो रूखी 
रोटी से चुपडी रोटी पचने मे भारी है। जल द्वारा लड्डू ई ट, पुल,, भीत, ग्रादि के बंधजाने पर भी 
मनुष्य उनका हृढबंधन होजाने के लिये रूखेपन की प्रतीक्षा किया करते हैं , कई चिकने पदार्थ बंधे हुये 
पदार्थों को पृथग्‌भूत कर देते है, रूखापन उनको जोड देता है। पौष्टिक श्रौषधिशझ्नो या धा तुय्यो, उप- 
घातुप्नो प्रथवा दृध भादि पदार्थों मे इस खेल को हम देखते हैं। 

माना कि रूखेपने से स्कन्धो का कदाचित्‌ विभाग भी होजाता है, किन्तु चिकने तेल या घी 
के बीच मे डाल देनेपर भी अनेक पदार्थ विभक्त होजाते है। पहाडोमे पानो भरते भरते बडो शिलापो 
के खण्ड होजाते हैं, दूध खांड का मंल विभक्त होजाता है अण्डी के तेल से प्रान्तो मे घुसा हुभा मल 
हुटा दिया जाता है " तृणानि दहतो वन्हे सखा भवति मारुत ।स एवं दीपनाशाथ कुशे कस्यास्ति 
सौहद ।” बिकनी, चुपडी, काचकी शिला या बढ्या चटाईपर साप नही चल पाता है, प्रधिक चिकनी 
सडक पर घोडा या मनुष्य भी रपट जाता है ' वस्तुत. देखा जाय तो गीलेपन की प्रधानता से स्नि- 
रखता और आराद्रंता ( गीलापन ) के प्रभाव से या शुष्कता से रूखापन व्यवस्थित है। वस्तुपरो की 
विभिन्‍न परिणतिझो के अनेक कारण हैं जो कि लोक मे विदित होरहे हैं। तदनुसार परमाझुग्रो के 
बधने मे भाद्रेता भ्ौर रुूखापन हेतु माना गया है “ भ्रनेकान्तों विजयतेतरा ” " सिद्धिरतेकान्तात्‌ ” । 
रब सच सर्वपरमाणुनाम शेपेण प्रसक्त हृति न्‍्यक ग्रुणानाधनिष्टमुशानां बधप्रते- 

वायपमाद । 
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यों उक्त सूत्र द्वारा विशेषता रहित होकर सम्पूर्ण परमाणुप्रो का वह बध होजाता प्रसंग 
प्राप्न हुआ इस श्रति प्रसंग के निव'रणार्थ न्यक यानी जघन्य गुणों वाले भ्रथवा बध योग्य गुणों से 
रहित होरहे प्रनिष्ट गुणा वाले परमाणुओ्रो के बध का प्रतिषेध करने के लिये श्री उमास्वामी महाराज 
इस प्ले सूत्र को कहते हैं । 


ने जपन्यग्रुणानाम्‌ ॥ ३४ ॥ 


जधन्य गुरा वाले यानी निदकृष्ट गुणा वाले परमाणुग्नो का बंध नही होता है। प्रर्थात्‌--पूर्व 
सूत्र से स्निग्ध रूक्षपने करके परमाणुझ्रो का बध जाना सामान्य रूप से कह दिया था प्रवब इस सूत्र से 
जघन्य गुण वाले परमाणुओ के बध का निषेध कर दिया है । जधन्य गुण वालेका भ्रर्थ एक गुण वाला 
नही होसकता है क्योकि स्पर्श गुणा की स्नेह परिणति या छक्ष परत्णिति के श्रविभाग प्रतिच्छेद घटते 
घटते भी सख्याते रह जाते है। एक ही अ्रविभागप्रतिच्छेदके शेष रह जाने का प्रवसर नही मिल पाता 
है ' प्रविभागपडिच्छेप्रो जहण्ण उददी पयेसान ” वस्तुभूत ग्रखण्ड शक्ति के परिज्ञानाथं तारतम्य 
दिखाने के लिये कल्पित किये गये शक्ति श्र शोको श्रविभाग प्रतिच्छेद कहते है । ज॑से कि अधन्य ज्ञान 
के श्रनन्तानन्त अविभाग प्रतिच्छेद माने गये है । 

ग्रथवा लकडी की छोटी भ्रग्नि-ज्वाला से उतनी ही तेल दीप कलिका, धृत दोप कलिका, 
गेस, बिजली, सर्च लाइट मे उत्तरोत्तर चाकचकक्‍्य ऊ प्रविभाग प्रतिच्छेदो की भ्रधिकता है। शभ्राम 
की लकडी, बबूल की लकडी, खैर की, कायले की,पत्थर के कोयले की भ्रग्निश्नो मे उत्तरोत्तर उष्णता 
ग्रधिक है, यह अविभागी श्र शो की कल्पना का मांग बता दिया है। इसी प्रकार स्तेह्‌ पर्वाव या रूक्ष 
पर्याय मे पाये जा रहे सख्यात अ्रसख्यात या श्रनन्त अविभाग प्रतेच्छेदों की जघन्य भ्रवस्था धटित 
होजानेपर उन स्तिग्धता, रूक्षताग्रोसे बध नही होगाताहै फमो कभो विशेष परिणतिग्रों भ्रतुसार टाका 
या गोद उन चादी, सोने, लोहे, कागज, पत्र भ्रादि को जोड नहीं पाते है, चूना भो कदाचित ई ट से 
प्लग पडा रह जाता है, दूध फट जाता है, भ्रत, कतिउब दृष्टान्तों से भ्रतीन्द्रिय जधन्य गुणवाले परमा- 
णुओ का नही बच होसकना युक्तियो द्वारा सिद्ध होजाता है । 


जघनमिव जघ मय निकृष्टमति शाद्वदिस्वादेदेंदांगवाद। जपस्य बरसिद्ठि: जपने 
मत्रो जधन्पों निरुष्ट. जधन्य इन जघन्योस्यंताप्रकृष्ट इति | गुणराब्दस्यानेक/थंस्वे विब्धावशा- 
दूभागग्रदण्ण द्िगुणा यत्रा इति यथा द्विमागा एन्‍्यथप्र,तरते जंधन्यों गुणा येपां ते जघन्यगुखाः 
परमाणवः खत्मत्वाद्वा तेषां न बंध हत्यमिसंदन्‍्ध: । तेनकगुण त्य स्विग्वरूक्ष श्य वा परेश 
स्निम्पेन रूचेश चेऋपुणेन दिजिसंख्येवापंस्येप/नतगुणैन वा नाश्त बंधश्तयादयादिमिदयादि 
,, यु्ेरेक्रुगेरचेति बश्रित मब।त । 


३७६ इलोक-वातिवी 


जघन्य यानी श्रन्त्य के समान जो है वह जघन्य है इस प्रकार जधन्य शब्द का शाखादि गरी 
में पाठ होने से जघन्य शब्द की सिद्धि होजाती है। शाखा, मुख, श्वद्ध, भ्रधनू, मेघ, भ्रादि शब्द शाखा- 
दिगरा मे हैं, भ्रत. “ शाखादिभ्यो य ” इस सू+ से य प्रत्यय कर " जघन्यमिव जघन्य ” यो निरुक्ति 
करते हुये जघन्य शब्द बना लिया जाता है। जिस प्रकार क शरारके प्रवयवों मे जघन निकृष्ट प्रवयव 
है, उसी प्रकार शअ्रन्य भी जो निक्कृष्ट है, बह ज्धन्य कहा जाता है, शाखादित्व, स्वार्थ, प्रादि से जधन्य 
दब्द को साध लिया जाय । अथवा देहाय हाने से भावाथ मे जघन्य शब्द की सिद्धि करली ज्ञाय 
जघन मे जा हो रहा है, वह जघन्य है, यानो निक्ृष्ट हे, जघन्य के समान जघन्य है,जघन्य का प्रथ यो 
श्रत्यन्त अ्पकृष्ट यानी सब से नाचली झबस्था का प्राप्त हुग्ना कहा जाता है। 
गुण शब्द के पअप्रधान, लेज, भाग, उतकार, रूपादि, विशेष, प्रादि ग्रनेक श्रथ हैं, किन्तु 
प्रक रणवश् वक्ताको विवक्षा को श्रधोनता से यहा भाग श्रथ ग्रहण किया गय। है। जैसे कि इस गोजई 
मे दुगुन जी है,यानी गहू मोर जौ का मिला हुई ढेराम एक भाग गेहू है,भोर दा भाग जौ है, यो द्विगुण 
याना दा भाग जो कह जात है, अत, दुधुन जो स यहा जस प्रकार दा भाग जो इस अ्थे की प्रतिपत्ति 
हो जाती है, वंसे ही [जन परमाशुग्रा के बुणु याना भाग « अविभाग प्रातच्छेद ) निक्ृष्ट होगये है। 
उन जबन्य गुण वाले परमाहुम्र। क। बच्च चढ़ा हाता है, वा अथ जाने लिया जाता है। प्रथवा सूक्ष्म 
होने के कारण जिन परमाणुओ का गुर जघन्य हागवा है, वे परमाणुय्रे जधन्य गुण है, उनका परस्पर 
वन्ध नही होता है, इस प्रकार वाक्‍्याथ का दाना प्रौर से सम्बन्ध *र लेना चाहिये तिस कारण एक 
गुण वाले स्तिग्ध परमाणु श्रथवा रूक्ष परम/द्ु का दूपरे एक गुण वाले स्निग्व तरमाणशु भ्रौर रूक्ष पर- 
माणु के साथ बध नही होगा । 
इसी प्रकार स्नेह के वा रूक्ष के एक गुण को यानी जघस्यभाग श्रविभाग-प्रतिच्छेदों को धार 
रही एक परमाणु का दूधरी दो, तान, सख्यत, अ्रश्तल्यात अ्रथवा अनन्त गुणों की घार रही परमाणु 
के साथ बध नही होसकेगा । तिसो प्रकार दो, तीन, चार ग्रादि को वृद्धि प्रनुध्ार दो, तीन, ग्रादि 
गुण वाले परमाणु के साथ एक गुण वाच उरमा।युत्रा करके बब नहा हागा। प्र्थात्‌-दो दो बढ़ा कर 
या तीन, तीन, चार, चार, बढ़ा कर गुणा के धारा परवाणशुप्रा का एक गुण वाले कई परमाणु के 
साथ बन्ध नद्टी होपाता हे, दो परमाशुआा करके द्थशुक वनाने के अवक्षर पर जैसे ' न जघन्यगु गाना! 
लागू होता है, उसी प्रकार सेकडो, सख्याते, अ्नन्‍्ते परमाशुप्रों का स्कन्ध बनने की योग्यता मिलने पर 
भो उक्त अपवाद लागू होजतता है, यह सूतकार का प्रसित्राय इस पूत्र करके सूचित कर दियः गया 
समभ लिया जाता है । 
नचु च जधन्ययुणा परमाशव केवचित्सती।त कुतो निश्चय: स्निग्धरूणगुणयोरपक- 
पॉतिशयद्शनात परमापकृप सय विद्धुजघ-यधु णमेद्धि! । उष्टू चीशद्धि महिषीद्दी 'स्यापकृष्टः 
स्नदथुणः प्रतीफते पता गाचरस्प तताप्यताबरस्य सवापि सोप्स्पेनि! क्या रूकणुणशापि 
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शेकर।तः कशिकानामंपकृष्ट: प्रतीयते ततोपि पांशूनामिति । स्निग्परूचगुण: कचिद्स्यंतमपक- 
पमेति प्रकृष्यमाश्थापकपषत्वादा नमसः परिमाशे परिमाखवदित्यनुमानाज्जपन्यगुणसिद्धिः | एवे- 
नोत्कृष्टमुशसिद्धि व्याख्याता, प्रकृर्पातिशयदशेना त्ववचित्परमप्रकृषेसिद्धे: | 

यहां कोई प्रइत उठाता है, कि जगत मे जघन्य गुण वाले कितने ही एक परमाणु है, इसका 
निश्चय किस प्रमाण से किया जाथ ? बताओ । श्रव प्राचार्य महारण्ज उत्तर करते है, कि स्निग्ध गुणों 
झौर रूक्ष गुणो के प्रपकर्ष यानी ढ्वीनता होते चले जाने का भ्रतिशय देखा जा रहा है, जिसके भ्रपकष 
का तारतम्प देखा जाता है, क्वचित्‌ उसका शब्रतिशय होजाने से चरप प्रत्रस्था पर परम पवकर्ष को 
सिद्धि होजातो है, जैसे कि प्राकाश. धमद्रव्य स्वयम्भूरमणसमुद्र, सुमेरुपर्वत, घट, बे", पोस्त, प्रादि में 
परिमाण की घटी होते होते परमारु पर पहुंच कर सब्र से छोटा प्रग़ुपरिमाण विश्वाम कर लेता है । 
उसी प्रकार स्निग्धता और रुक्षता के ग्रविभागी शब्रज्यों में न्‍्यूनता होते होते भ्रन्तिम जघन्य गुणों की 
सिद्धि होजाती है, जिमसे पुम: न्यूनता होने को सम्भावना नही है । 

देखिये जब कि ऊ टिनी के दूध से भंस के दूधका चिकतापन गुण हीनता को लिये हुये प्रतोत 
होता है, भ्रौर तिस भैंस के दूध से गाय के दूध करा लिकना गुण ग्रपकृष्ट है, उस गाय के दूध से भी 
बकरी के दूध का चिक्रनापन अल्प है, उस बकरी के दूध से भी जल का चिकनापन स्थूज है, यों 
तारतम्य होते होते क्वचित्‌ स्नेह गुण की प्रन्तिम जधन्य-पभ्रवस्था प्राप्त होजाती है, उम्र प्रव॒स्‍्था में 
बध होना भ्रसम्भव है । 

जिस प्रकार स्नेह गुण का प्रपकर्ष बढ़ता बढ़ता दिखा दिया है, तिप्ती प्रकार रूक्ष गुणा का 
प्रपकर्ष प्रतीत हो रहा है, देखिये ककडियो या मार्िक्र-रेतो के ऋूखेपन से करिकाझों यादी कनियो 
का रूखापन प्रपक्ृष्ट दीखता है, भ्ौर उन कनकियो के रूखेपन से भी धूलियो का रूखापन न्यून है,वालु 
रेतसे मिट्टीका रेत कमती रूखा है। इस प्रकार स्निग्धगुण या रूक्षगुण (पक्ष) कही न कही अत्यन्त भ्रप- 
क॒र्ष को प्राप्त होजाते है, ( साध्य ) प्रकष को प्राप्त होता जारहा अ्रपकर्ष होने से ( हेतु ) भ्राकाश के 
परिमाण से प्रारम्भ कर जैसे परिमाण मे ध्यूनता होते होते परमाशु में परिमाण का अ्रपकर्ष अन्तिस 
विश्वान्त होजाता है, ( दृष्टान्‍्त /। इस प्रनुमान से पुदुगलो के जधन्य गुणो की सिद्धि होजाती है, इस 
उक्त कथन करके पुदुगलो के रनेह या छक्ष सम्बन्धी उत्कृष्ट गुणों की सिद्धि का भी उ्याद्वान किया 
जा चुका हे । 
प्रकर्ष यानो वृद्धि का प्रतिशय बढ़ता बढ़ता दोखता रहने से कही जाकर परम प्रकष की 
सिद्धि होजाती है, गैसे कि परमाद् इधग़ुक घट, पट, पबंत आदि में परिमाण बढ़ते बढ़ते प्राकाश 
में विश्रान्ति लेता है, झयवा सूक्ष्म निगोदिया के अनन्तानन्त भ्रविभागप्रतिच्दे३ वाले जधन्यक्षान की 
हुढ़ि ट्रोबे रहते बस्ते तन्तानरत स्थलों पर तारतम्प पनुवार वृद्धि होते ड्ोते केद ल-ह्वान में ज्ञात के 


८ 
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गुणों का परम प्रकर्ष सिद्ध होजाता है, सूक्ष्मनिगोदिया के ज्ञान मे भी एक नहीं किन्तु प्रनन्तानैन्‍्त 
ग्रावभागप्रतिच्छेद है, वे ज्ञान के जधन्य गुण है, इसी प्रकार पुदगलो में भी स्निग्ध रूक्ष परिमाणो के 
कतियय जिन-हृष्ट सख्याते या अ्रसख्याते गुण रह जाते है. वे जघन्य गण हैं, ऐसे जधन्यगुरा वाले पुद्‌ 
गलो का बध होना निषेधा गया है । 

राजवात्तिक या इलोकवात्तिक मे यद्यपि जघस्य का प्र्थ एक किया गया है, 'एकगुणास्निग्ध 
स्य एकगुणस्निघेन वा एकगुरास्य स्निग्धरक्षस्थ वा परेशा स्निः्घेत रूक्षेण चंकगुणेन'! आदि लिखा 
गया है | छ. वृद्धियो श्रौर छ हानियो झथवा चतु स्थान-पत्तित हानि ब्रद्धियों के भी भ्रमुसार अविभाग- 
प्रतिच्छेदो को एक संख्या का शेष रह जाना जंचता नहीं है. जघन्य ज्ञान मे सब से प्रथम उपरला श्रन- 
न्तवेभाग वृद्धि का स्थान कह रहा है, कि जघन्य ज्ञान भो किसी अपेक्षा एक है, तभी तो उस परवयवी 
के भाग मान कर प्रनन्तवा भाग वढाया गया है। उसी प्रकार परमाणु के भ्रनेक जघन्य गुणों को सब 
से पहिली अवस्था मान कर एक गुए का व्यवहार कर दिया जाता है, विद्वान जन शोर भी इस पर 
प्रकाश डालेगे, गम्भीर बिचार करेगे । 


ननु न कदाचिदवंधः परमाणूनां स्वदा स्कपात्मतयेव पृदुगलानामवस्थितेः । 
बुद्धथा परमाणुकल्पनापपत्तरविमागपरिच्छेद्वदिति कश्चित्त' प्रत्याइ | 


यहाँ कोई पण्डित स्वपक्ष का प्रवधारण करता हुआ पूर्वपक्ष उठाता है, कि सूत्रकार ने जो 
जघन्य गुणा वाले परमाणुओ का श्रबध कहा है, यानी बस जबन्य गुणों परमाणुझ का बध्च नहीं होता 
है, सो हमको ठीक नही जचा ह, क्योंकि परमारुम्ो का कदाचित्‌ भी अबध नही होता है, यानी पर- 
माणु सदा बचे ही रहते है, स्कन्ध स्वरूप-पने करके ही पुदुगलों की सवंदा ग्रवस्थिति पाई जाती है, 
जगत्‌ मे किसी को न्यारा न्‍्यारा परमाणु नही दीख रहा हे, हम प्रादि सब को सर्वत्र पिण्ड ही पिण्ड 
दीखते है, हा बुद्धि करके परमासुग्रो को कल्पना करना भले ही वन जाय जैसे कि ग्रविभागप्रतिच्छेद 
कल्पित माने जा रहे हैं । 

भ्र्थात्‌-जैनो ने उतने ही लम्बे चौडे बोक-वाले जैसे नील, नीलतर, नीलतम पदार्थों मे रूप 
के अन्तस्थल को समझाने के लिये, सो, पाचसौ, पाच सहस्न, सख्यात, आदि श्रश्ञो की कल्पना कर 
ली है, वस्तुत प्रविभागप्रतिच्छेद कोई न्‍्यारे न्यारे वस्तुभूत टुकड़े नही है, जैसे कि वस्त्र मे न्यारे न्यारे 
सृत झातान वितान अ्रवस्था श्रतुसार प्रतिभास रहे है, लगडा या मालदा भ्राम को मर्यादा का अ्रतिक्र- 
मगा नहीं करते हुये कुछ दिन तक रवखे रहने देन से उनमे मिष्टता के श्र'श बढ़ जाते हैं, ईंस क्रिया 
के प्रवसर पर भाम मे कही बाहर से श्राकर मिश्री या वक्‍्खर नहीं मिल जाता हैं, भ्रथेवा मर्यादा से 
झधिक दिन तक रखे रहने देने से जो मिष्टता कम होजातो है, तब कोई उसमें से रस था वनेशेंर 
चू तारक टपक नही पडता है, केवल अन्तरग वहिरंग कारणों भ्रनुस्तार उपज रही आाभ को पुर्वापर 


है. 
४ 
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परिणातिप्नो में तारतम्थ अझनुमार मीठेपन के प्रविभाग प्रथ्च्चद रूप श्रश्। का कल्पना कर लो 
जाती है। 

क्षिसी पृष्प में पहिले अल्प गन्ध भी पुनः उसी गंध गुण को उत्तरोत्तर-सुगन्द्न, पर्याय तीज 
सुगन्ध स्वरूप होगई हैं यहा भी गध की परिपुर्गा परीक्षा करने के लिये सुगंध परिशामा के प्र/ण गढ़ 
लिये “तै हैं, उडद की दाल मे कुछ देर तक धरी रहने से बिकनेपन के भ्रश बटते हुये कलब्पित कर 
लिये जाते है। विद्यार्थी की परीक्षा लेते हुये पर्ण उत्तरो के सौ प्रश करिपत कर छात्र की व्युत्वत्ति 
ग्रनुसार भ्रस्सी, पचास, चालीस श्रादि लब्धाक दे दिये जाते है, इसी ढग से प्रविभाग प्रतिच्छेदों की 
कल्पना समान अखण्ड पुदुगल स्कन्ध में तियंग्‌ श्रण कल्पना करते हुये पश्माणुप्रो को गढ़ लिया गया 
है. वस्तुत एक भी परमाणु प्रवध, स्वतंत्र, एकाकी नहीं है। इस प्रकार कोई एकान्त पिण्ड वादी 
पण्डित क्रह रहा है उसके प्रति ्रन्थकार महाराज समाधान-कारक अ्रगली वारत्तिक को कहते है । 


न जघन्यगुणानां स्थाइंध हत्युपदेशतः । 
पुद्गलानामबन्धस्य प्रसिद्धेरपि संग्रह: ॥ १ ॥ 
निक्ृष्ट गुण वाले परमाणुओ का बध नही होता है, इस प्रकार सृत्रकार महाराज का उप- 
देश होने से पुद्गलो के भ्रवध की प्रसिद्धि का भी सग्रह होजाता है। प्रर्थातृ-श्री उमास्वामी महा- 
राज के “ न जघन्यगुणाना ” इस सूत्र द्वारा भश्रभेक प्रमाणुओ का नहीं बना भी प्रसिद्ध होजाता है 
युक्तियों से भी कई परमागुग्रो का प्रवन्ध सध जाता है । 
स्कंधानामेः केपांचिद्वालुकादीनामबंधोस्तु न परमाणूनामित्ययुक्तं, प्रमाणविरो- 
धात्‌ ' “ पृथिवी सलिलं छाण चतुरिन्द्रियविषयकर्मपरमाणुः पड़विधभेदं मणितं पृद्गलतस्व॑ 
जिनेन्द्रेणे ” त्यागमेन पारमाथिकपर माणुप्रकाशकेन कल्पितपरमाणुवादस्य वाधनात्‌। पर- 
माता असंबंधपरमाणुवादस्य च परमाशुस्पत्तिप्तश्रेण निराकरणात्‌ | 


कोई पण्डित कह रहे हैं कि प्रनन्तपरमागुभो के तदात्मक पिण्ड होरहे बालू, मारिकरेती, 
रत्नधूल, ग्रादि किन्‍्ही किन्‍्ही स्कम्धो का ही श्रवध होरहा है इस सूत्रोपदेश-प्रनुसार जो कतिपय १२- 
माणुझो का श्रबध कहा गया है वह तो नही प्रसिद्ध है। ग्राचार्य कहते हैं कि यह भ्राक्षेप करना भयुक्त 
है, क्योकि प्रमाणों से विरोध ग्राता है. जगत्‌ में केवल स्कन्‍्ध ही नहीं है किन्तु परमाणायें भी द्रव्य हैं। 
देखिये प्रागम मे यो लिखा है “ पृढवी जल च छाया चउरिन्द्रिय-विसय कम्म परमाण | छब्विह भेय 
भणिय पोग्गलदव्व जिशणवरेहि ” ( गौम्मटसार जीवकाण्ड ) जिसका छेदन, भेदन या स्थानान्तर मे. 
प्रापण होसके वे पृथिवी, पत्थर, वस्त्र ग्रादि वादर बादर स्कन्ध हैं। जिसका छेदन, भेदन, तो नही 
होसके किन्तु प्रच्यत्र प्रापण हो जाय वह जल, दृध, ग्रादि वादरस्कन्ध हैं । शौर जिस पिण्ड का छेदन, 
भेदन, अश्यत्न प्रापणं कुछ भो नहीं होंय ऐसे नेत्र-प्राह्म छाया; घाम॑, आ्रादि पृदूगल पिणंडों को वाइर 
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सूक्ष्म कहते हैं। नेत्रके प्रतिरिक्त दोष चार वहिरिन्द्रियों के विषय होरहे पुद्गलों को सूक्ष्म स्थूल 
कहते हैं जैसे जिस की या दाल में नीबू का रस पहिले से निच्रोड दिया है, प्रथवा इन्न की शीक्षी 
में से सुगन्त्र श्रारही है। भगौना मे धरे हुये शीतल जल के साथ थोडा उध्ण जल मिला दिया जाय 
तथा शब्दों को सुना जाय ऐसे चक्षु: इन्द्रिय के विषय नहीं होरहे रसवान्‌ गन्धवान्‌, स्पद्षेवान्‌ बा 
पौद्गलिक शब्द इन स्कन्धो को सूक्ष्मस्थूल कहते हैं। जिस पिण्ड का किसी भी इन्द्रिय से प्रत्यक्ष 
नही होसके वे कार्मणवर्गणा, भ्राह्रवर्गणा. कर्म, भ्रादि स्क्र-ध तो सुक्ष्म कहे जाते हैं, ये पांच 
तो स्कम्ध के भेद हुये श्री जिनेन्धदेव महाराजो ने पुदुगल द्रव्य का छठा भेद सूक्ष्म सेक्षय परमाशाओं 
का कहा है, यो वास्तविक न्यारीन्‍्यारी परमाणुझो का प्रकाश करने वाले भ्रागम वाक्य करके 
परमाणझो के कल्लित मानने वाले वाद की बाधा प्राप्त होजाती है । भ्रर्थात्‌-सिद्धान्त ग्रन्थों मे 
परमाशओ्रो को वस्तुभूत स्वतत्र साधा गया है, यदि परमाणुये ही कल्पित होगी तो उनकी भीत पर 
रचा गया स्कशध्ध ततोषि अधिक कल्पित होगा, कल्पित ईटो का घर वस्तुभूत नही है। 

श्री विद्यानन्द स्वामी, थी नेमित्रद्ध सिद्धान्त-चत्रवर्सी के प्रन्थो का प्रमाण दे सकते है या 
नही ? इसमे भ्रागे पोछे कौन हुये हैं यह सब इतिहास से सम्बन्ध रखने वाला भअ्न्वेषण है, प्रवलित 
प्रणाली भ्नुसार देशभाषाकार मै ने प्राकृत गाथा प्रनुसार सस्कृत प्रार्याछन्द का साहइ्य होने से गोम्म- 
टसार के वाक्य का उल्लेख कर दिया है.,हा धवल अ्रादि सिद्धान्त ग्रन्थ तो गब्रधिक प्राचीन है श्री गोम्म- 
टसार भो तो उन्ही सिद्धान्त ग्रन्थों के श्रवलम्ब पर रचे गये हैं। सम्भव है उक्त प्रार्या प्रधिक प्राचीन 
होय, प्रत: समीचीन प्रागम से कल्पित परमाशुवादका प्रतिविधान होजाता है। एक वात यह भी है 
कि “ भेदादझ ” इस १रमाणू की उत्पत्ति के सूचक सूत्र करके परमाणुप्रो के वास्तविक रूप से श्रस- 
म्बन्ध होजाने के पक्ष-परिग्रह्हठ का निराकरण कर दिया जाता है यानी घृत्र पुकार कर परमाण की 
उत्पत्ति को बखान रहा है तो फिर अखण्ड स्कन्अका श्राग्रह करते हुये परमाणुओ को दही स्वीकार नहीं 
करना या उनका प्रबंध माने जाना निराकृत होजाता है। 

मेदादशुः कल्प्यते इति क्रियाध्याहारान्नोत्पत्तिः परमाशूनामिति चेन्न, भेदसंघा- 

तेम्य उत्पधंत इस्यत्र स्वयप्नुत्पद्यंत इति क्रियायाः क्रियांतराध्याहारनिवस्यथंप्लुपन्यास व भेद 
दरणुरिति ब्रत्नस्य नियमार्थत्वात्‌ पूर्वसज्नेणैव परमाणुत्पत्तेविंध'नात । 

परमाणओ का सम्बन्ध नहीं होना मानने वाले वादी कहते हैं कि “ भेदादश्य: ” इस सूत्र 
का “ कत्प्यते ” इस क्रियाका भ्रष्याहार कर देने से यह श्रथं--होजाता है कि भेद से प्रद्ध की कल्पना 
कर ली जाती है, भविभागग्रतिच्छेद का हृष्टाम्त दिया जा चुका है परमाणुओ की उत्पत्ति तो छेदन 
भेदन भनुसार नही होती है । ग्रन्थकार कहते हैं कि यहू तो नहीं कहना क्योकि ऊपरले ““भेदसघाते मय 
उत्पश्वते ” यों इस सूत्र मे सूत़कार महाराज ने स्वयं कण्ठोक्त उत्पद्यग्ते इस क्रिया को उपाक्त किया है, 
अ्र्थात--भेद शोर संघात तथा भेद संघातो से स्कन्ध या परमाराूयें उपजते हैं यो कल्पना, व्यपदेश, 


पंचम-प्रध्याय रेदर 


भ्रादि भ्रन्य कियाश्रो के भ्रध्याहार की निवृत्ति के लिये उपजना इस क्रिया का स्पष्ट शब्दों द्वारा निरू 
पण किया है। दूसरा “ भेदादग़ुः” भेद से अखु होता है, यह सूत्र तो मात्र नियम करने के लिये ही 
है परमारु की उत्पत्ति का विधान त्तो “ भेदसघातेम्य उत्पद्चन्ते” इस पहिले सूत्र से ही हो चुका था 
क्योकि पूर्व सूत्रोक्त अणूये और स्कन्ध इन सभो पुद्गलो का इस सूत्रद्वारा उपजना कहा है श्रत “नंद 
से परमाणू की कल्पना करली जाती है ” इस झर्भ का यहा कथमपि प्रवसर न-ो है। 

चार्वाको ने ' पृथिग्पप्तेजोवायुरिति तत्वानि ” “ तत्समुदये शरीरेन्द्रियविषयसज्ञास्तेम्य- 
इचैतन्य ” यहा वडी दक्षता से काम लिया है ' उत्पद्यते या अ्रभिव्यज्यते ” चाहे किसी भी क्रिया का 
उपस्कार किया जा सकता है ऐसी लोकदक्षता या दम्भ करना ह़म स्यादह्वादियों को #भीष्ट नहीं है, 
“ स्पष्टवक्ता न वचचक “ इस नीतिके प्रनुसार डक्रे की चोट स्याद्वादसिद्धान्त का हम प्रतिपादन करते 
है भेद से परमाणूये उपजते है वे समधघन चतुरख्र परभारूयें पहिले स्कन्ध अभ्रवस्था में बंधे हुये थे । 
पीछे भी योग्यता मिलने पर बन जाते है। यो परमारपूत्रों के श्रबन्ध का एकान्त किये जाना प्रशस्त 
नही है तथा परमाणूयों को ग्रबन, मान कर स्कन्व का निराकरणा करते चले जाना भी टीक नही है 
जब की परमाणापश्रो का वध होरहा प्रतीत हो रहा है, पुदूगलो का बध ही स्कन्ब है । 

कि च, विवादापस्ना: स्कंपमेदाः क्रनिस्प्रकषमाज: प्रकृष्यमाणत्वात्‌ परिमाशवदि- 

स्यलुमानवाधितत्वान्न परमाणुनामबंधकल्पना श्रेयसी | 

एक वात यह भी है, कि घट के टुकड़े. कपाल के टुकड़े, कपालिका के टुकड़े, ठिकुच्ची छोटी 
ठिकुच्ची भादि उत्तरोत्तर टुकडे हो रहे स्क््थ के भेद ( पक्ष ) कही न कही प्रकर्ष भ्रवस्था को धार लेते 
है, ( साध्य ) भ्रतिशय होते होते तारतम्य अनुसार उत्तरोत्तर छेंदन, भेदन, का प्रकर्ष होता जारहा 
होने से ( हेतु । परिमाण के ममान [ प्रन्वयहष्टाग्त ) । प्र्थातृ-परिम।ण बढते बढ़ते जैसे भ्रलोकाकाश 
में समाप्त होजाता है प्रोर परिमाण घटते घटते परमाणु मे जाकर भ्रन्तिम अ्रटक जाता है, उससे भ्रागे 
नदी चल पाता है, इसी प्रकार स्कन्धका हुकंडा होते होते श्रविभागी परमाखु पर श्रन्त मे जाकर ठहर 
जाता है, पहिले परमाणू बंधे थे तभी तो उसके भेदसे टुकडे हुये यो इस उक्त श्रनुमान से बाधित हाज।ने 
के कारण परमारुपो के ग्रबध की कल्पना करना श्रेष्ठ नही है ! च ह 

ननु व परमसाणूना मबंधस धने तेषां पुनवधाभावः साकन्येनेकदेशेन बधस्थाघटना- 

दिति चेन्न, सदमस्कथानामपि बंधाभावगप्रसंगात्‌ । तेषामपि कात्स्न्यन बंधे सर पेकरकधमात्रपिं- 
डप्रसक्तेः एकदेशेन संबधे चेंकम्कंपदेशस्य स्कंपांतरदेशेन बंधः कात्स्यनेक्देशेन वा भवेत्‌ ९ 
कात्स्न्येंन चेसदेकदेशमात्रप्रसक्ति ,,एकदेशेन चेदनस्था स्यात्‌, प्रकारांतरेण तद्न्धे परमाणुना- 
मपि बंधम्तथे” स्थात स्निर्परूचस्वाद्ंध हति निःप्र 'तदंदस्य बंधस्य साधनात्‌ | ततः बूक्त' न 
जघन्यगुणानां बंध इति , अतिषेवनत्पुदूगलानामबंबसिद्ध रपि संग्रह इति , 


शष्र इलोक-बातिक 


यहा कोई पण्डित एक और ग्राक्षेप करता है, कि उक्त सूत्र भर वात्तिक प्रनुसार जैनो ने 
कतिपय परमाशाम्ो का अ्रबध सिद्ध कर दिया है, ऐसी दशा मे हमारा कहना है, कि यदि परमाखुओों 
का बंध नही होता साधा जायेगा तो फिर उन परमाणुझ्रो का कभी बंध हो ही नहीं सकेगा क्प्रोंकरि 
पहिले बौद्धो की श्रोर से इस बात को पुष्टि यो की जा चुकी है कि यदि परमार का दुसरे परपमातु 
के साथ पूर्रारूप से बध मान लोगे तब तो दो परमाणूप्रों का दृचणूक या अनेक परमाणाओो का प्रवय 
केवल एक परमाणापात्र हंजायेगा। बन्ध होने से काई लाभ नटो निकला, >ल्टा परमाणूओ्र #ा ही 
खोज खो गया, हाँ यदि इस दोष के निवारण करने के लिये एक देश से परनाणखू का दूसरे परमाणु 
के साथ बध जाना स्वीकार किया जायेगा तो अखूण्ड एक निरश परमाणएं पहिले से ही कई एक देश 
मानने पडे'गे यो पुन उन एक देशोके साथ परमाणु का संसर्ग मानने पर अनेक दोष श्राते है परमाणु 
की निरशता धोर अखण्डता भी मर जायेगी पभ्रत परमाणु का अन्य परमाणुप्रो के साथ सकलपने 
या एकदेश करके बध जाना घाटत नही हुआ्ना । 

ग्रन्थकार कहते है, कि यह तो नही कहना क्योकि यो तो इसी प्रकार सुक्ष्मस्कन्धों के भी 
बध जाने के भ्रभाव का प्रसग आजावेगा उन सूक्ष्म स्कन्धों का भी परम्पर परिपर्णा रूप से बंध होता 
मानने पर कई सूक्ष्म स्कन्धो का मिल कर भी केवल एक सूक्ष्म स्कन्ध वरोबर ही पिण्ड होहाने का 
प्रसंग श्राजावेगा सर्वाजड्ध बध होजाने पर एक परमाणू वराबर या प्रदेशमात्र भी क्षेत्र की बृद्धि नही 
होपाती है और सूक्ष्म स्कन्धों का परस्पर एक देश से सम्बन्ध स्वीकार करने पर तो उस सूक्ष्म (कन्ध 
का अपने एक एक देंशो के साथ पुन एक देश या पूर्ण देश से सम्बन्ध मानने पर अनवस्था या छोटा 
एकदेश मात्र ही हो जाने का प्रसग ये दोष शआ्राते है। देखिये स्कन्ध के एकदेश का स्कन्ध का प्रन्य देश 
के साथ कया परिपूर्णंता से बध होगा ” श्रथवा क्या एक-देशेन होगा ? बत आ पूणारूप से बथ मानने 
पर उस सुक्ष्म स्कन्ध का अपने एक छोटे से देश बराबर होजाने का प्रसग आता है, हा एक-देशन 
बध मानोगे तब तो पुन पब्रन्य एक एक देशों की कल्पना करना बढ़ता चला जाने से अ्नवस्या दोष 
भ्राजायेगा यदि सम्पूरणंपने भोर एकदेश-पने इनसे न्‍यारे किसी भ्रत्य श्रकार करके उन सूक्ष्म स्कन्धों 
का बध माना जायेगा तब ता परमाणुग्रो का भी तथंव उस तीसरे प्रकार करके हो बध होजागभो भ्रत: 
घ्निग्धपन श्र रूक्षपन इस तीसरे प्रकार से परमाणू का बंध होजाना मान लिया जाय यो प्रतिपक्ष 
से रहित होकर परमाशुओ्रों के बध की निरावाध सिद्धि कर दी जाती है। 

प्रव कोई प्रतिवादी प्रतिकूल द्वन्युद्ध करने के लिये सन्‍्मुख खडा नही रहता है, तिस कारणा 
से सूत्रकार ने यह बहुत प्रच्छा कहा है, कि जघन्य गुण वाले परमाणुभ्रो का बध नही हीता है, गम्भीर 
विद्वानों के वचन श्रपरिमित अर्थ को लिय हुये रहते हैं. अत. कतिपय परमाणाप्रों के निषेध के समान 
उसी सूत्र करके कुछ पुद्गलो के बध नही होने की सिद्धि का भी सग्रह होजाता है , श्रथवा “न जघ- 
न्‍्यगुणाना” इस उपदेश से कतिपय पुद्गलो के भ्रग्रध बने रहने की भ्रसिद्धि का भी संग्रह होजाता €, 
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यों पंक्ति शुद्ध कर ली जाय जो कि वारत्तिक में कहा गया है। 
येषां परमाणुनां बधस्ते्षा बन्‍्ध एवं स्वंदा,येपां त्वबंधस्तेषामबं थे ण्वेत्येकांतो प्यनेना- 

पारतः | बेषांचिदबधानामपि कदा चिद्वधदशेनादंधवतां चा।5बं धप्रती तेव धका भाव त प्रमाणुध्व पि 
तन्नियभानुपपत्त: । 

कोई एकान्तवादी पण्डित यो कह रहा है, कि जगत मे जिन परमाणाओ्नो का बंध है, उनका 
सदा बध ही है, और जिन परमाणुओ का बध नही होता है, उनका सदा अ्रबध हो रहता है, आ्राचाय 
कहते है, कि यह एकान्त भी इस उक्त कथन करके निराक्ृत कर दिया गया है, क्योकि कारण नहीं 
मिलने पर पहिले बधका नहो प्राप्त होचुके भी किन्ही किन्ही परमाणूओं का कदाबित्‌ पभ्रब बध होरहा 
देखा जाता है, और बधवाले परमाणूओ का भी भेदक का रग्य उपस्थित होजाने पर और पुन द्ववध्यिक 
गुण सहितपन की योग्यता नही मिलने पर अ्बध गअ्रवस्था में पड़े रहना अ्रतीत हो रहा है, इन प्रती- 
तिश्रो का कोई बाधक प्रमाण नही है, जब नित्य निगोदिया जाव भो निकलकर व्यवहार राशि मे 
भ्राजाता है, सूर्य विम्ब, चन्द्रमण्डन, सुमेरु, प्रकृत्रिम चेत्यालव,भ्रादि-प्रनादि कालीन, पुदुगल पिष्डो में 
से अ्रनेक परमाणुये निकलती, मिलती रहतों है, कितनी हा अश्रनादि काल की परमाणुयें भ्राज कारण 
मिल जाने पर बध को प्राप्त होजातो है, श्रनन्त वर्षो से स्कन्ध मे प्राप्त होरही परमाणूयें आज भ्रसंख्य 
वर्षो के लिये स्कन्ध से अपना पिण्ड छुड़ा बेठती है। अत स्कन्ध मे जैसे केवल स्कन्ध ही बने रहने 
का कोई नियम नही बनता है उसी प्रकार परमाशुप्रो मे भी उस बध दशा ही बने रहने या फिन्‍्ही 
में प्रबन्ध श्रवस्था ही बने रहने का नियम कर देता नही बन पाता है । यहा तक यह ताल्वर्य निकलता 
है कि जघन्य सिनिग्ध गुणवाले और जघन्य रूक्ष गुण वाले परमाणुप्रो को छोड कर प्रन्य स्निर्घ पर- 
माणुओ और रूक्षमुणावाली परमाणुप्रों का परस्पर मे बध होजाता है । 

अब ऐसी दशा मे सामान्य रूप से परमाशुप्रो के बध जाने का प्रसंग आजावेगा यानी दश 
गुण स्निग्ध वाले परमागु का दूसरी दश स्तिग्ध गुण व।ली परमाणु के साथ बध जाना बन बेठढेगा जो 
कि इष्ट नही है भ्रत इस प्रसग का प्रतिबेध समभाने के लिये श्री उमास्वामी महाराज को यह भ्रग्मिम 
सूत्र भी रचना पड़ा है। 


गुणसाम्ये सदशानाम ॥ ३६ ॥ 


जिनके भाग तुल्य है ऐसे ऐसे परमाझुप्रों के गुणो की समानता होनेपर सहश या विसहश 
परमाणुप्रो का बंध मही होपाता है, हा गुणों की विषमता होने पर तो सहाय या विसइहा पश्माछुष्ो 
का मिथ: बंध होजाता है । 
गुणवेषस्ये बंधप्रतिप्यय सदशग्रहर् । सदशानां स्तिस्पु शानां परस्पर रूबगुणानां 
बान्योन्य मागसास्ये बन्धस्य प्रतिषेषात्‌ ! 005 3005 
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गुणों की विषमता होने पर बध होजावे इसकी प्रतिपत्ति कराने के लिये सूत्र मे सह्ेश शब्द 
का ग्रहण है, सदृश स्नगध गुरवाले परमाणुप्रो के परस्पर में भ्रथवा रूक्ष गुण वाले सहशपरमाशुध्रो 
के परस्पर मे भागों की समता होजाने पर इस सृत्र द्वारा बध का निषेध किया गया है। भ्रर्थात्‌-दो 
स्निम्ध गुणों को धारने वाले परमाणु का दो रूक्ष गुणों को धारने वाले परमाणु के साथ झौर दो गुण 
स्निग्धवाले परमाणु का दो रूक्ष गुणा वाले परमाणु के साथ बध नही होता है क्याकि इनमें गुणकार 
यानी भाग की समानता है । 


नन्वेव॑ विसदृशानां गुर सास्‍्ये बधप्रतिषेधो न स्यादिति न मन्तब्यं, सच्शग्रदणस्य 

बविसदशव्य+च्छेद।थेत्दामावात्‌ सच्शानामेवेन्यवघा' णानाश्रयणात्‌ । गुशमास्ये वेति श्रत्नोवदेशे 
हि सहशानां गुरवषम्ये।प बधप्रतिषेबप्रसक्तो तद्गत्तत्पिद्धये सद्शग्रहण कृत, तेन स्निग्धरूष- 
जात्या साम्पेपि गुशवेषम्ये बंधसिद्धिः । 

यहा कोई ग्राक्षेप करता है कि इस प्रकार सहश ही परमासुझो के गुण साम्य होने पर बध 
का निषेध किया जायेगा तब तो विसहृश परमाणुप्नो का ग्रुण-साम्य होने पर बध का प्रतिषेध नही 
होसकेगा किन्तु सिद्धान्त मे गुणा-साम्य होने पर स्निग्ध रूक्ष या रूक्ष स्निग्ध इन विसहश परमाखुभो 
का भी बंध निषेधा गया है। तीन रूक्ष युणो के धारी परमाणुका तीन स्निग्ध गुणों के धारी परमास्यु 
' के साथ बध नही माना गया है जसे कि चार स्निग्ध गुण वाले परमाणु का चार स्निग्ध वाले दूसरे 
परमाग़ु के साथ बध जाना नही स्वीकार किया गया है। ग्रन्थकार कहते है कि यह तो नही मानना 
चाहिये क्योकि सहश पद का ग्रहण सूत्र मे विसहश का व्यवच्छेद करने के लिये नही है। ' सहशाना 
एव ” सहशो का ही बंध नही होसके ऐसे प्रवधारणा का आश्रय भी नही किया गया है। जिससे कि 
सम-गुण। विसहशों का बन्ध होजाय, भ्रत विसहृश्यों का भी गुण-साम्य होने पर बंध होना निषेषा 
जाता है। 

यदि सहृश श्रौर विसहृश दोनो का ग्रहण करने के लिये केवल ' गुरा-साम्ये वा ” गुणो के 
समान होने पर किसी भी सहृश या विसह्श का वन्ध नही होपाता है, यो सूत्र का उपदेश किया जाता 
तब तो सहृश परमाणुओो का गुणों के वेषम्य होने पर भी उन सम गुण वालो के समान बन्ध के निषेय 
का प्रसंग प्राप्त होजाता, ऐसी दशा में उन विषम थरुएा बालो के बध की सिद्धि करने के लिये मृत्र में 
सह दाब्द का ग्रहण किया गया है। उस सहश शब्द करके स्निग्व जाति या रूक्ष जाति के हारा 
समानता होने पर भी यदि गुरों की विधमता होय तो उन परमाणु के बध जाने की सिद्धि होजाती 
है । भ्र्थातू-गुणो क॑ वंधम्य होतंपर सहों का बच्च हो ही जाता है, यह बात सह पद देने पर हो 
निकलती है, नान्‍्यथा । 


फिमथमिद उन्तमत्रती दित्याह | 


पंचम-भ्रष्याय से 


कोई जिज्ञासु पूछता है कि इस “ गुणसाम्ये सहशाना ” सूत्र को किस प्रयोजन को सिद्ध 
के लिये थ्री उमास्वामी महाराज ने कहा था ऐसो जिज्ञासा प्रवर्तने पर ग्रम्थकार ( हम ह्वी तो ) इश् 
झगली वात्तिक को कहते है । 


अजघधन्यगुणानां तप्रसक्‍्तावविशेषतः । 
गुणसाम्पे समानानां न बंध इति चात्रवीत ॥ १ ॥ 


पूर्व सूत्र द्वारा जघन्य गुणों से रहित होरहे परमाणुप्रों का विशेषता रहित होकर उस बध 
होने का प्रसंग प्राप्त होजाने की श्रवस्था उपस्थित होजाने पर श्रो उमरास्‍्वामी महाराज “ गुरासाम्ये 
सहशाना ” गुणों की समानता होने पर सहशपरमागुप्रो का बध नहों होता है यो इस सूत्र को कहते 
भये । प्र्थात्‌ -कभी कभी छोटे पदार्थ का निषेव करते हुये उससे बड़े पदार्थ का विधान स्वत: प्राप्त 
होजाता है। भ्रतः उस पभ्रनिष्ट का निषेव करने के लिये पुन कण्ठोक्त दूसरा निषेब करना पडता है 
जैसे कि तुच्छफल के भक्षण का निषेध कर देने पर स्वार्थी पुरुष महाफल का भक्षण करना विहित 
समभ लेते है, भ्रत, महाफल के भक्षण का भी कण्ठोक्त निषेध करना पडता है। रात्रि मे जल नही 
पीना चाहिये इसका श्रथ॑ रात्रि मे अ्रन्न दू। फल, खा लिया जाय भौर पानी पिये कुल्ला किये बिना 
ही सो जाय, यह नही है । तथा सूक्ष्म चोरी का निषेध छठे गुरास्थान मे है एतावता कोई विरत मुनि 
स्थूल चोरी नहीं कर सकता है । श्रतः परमाणुप्रो के गुरण-साम्य भ्रवस्था मे बद का निषेध करना सूत्र- 
कार महाराज का स्तुत्य प्रयत्न है। 
केषां पुनवंधः स्थादित्याह । 
प्रगले सूत्रके लिये श्रवतरण यो है,कि यो तो बधके एक विधायक और दो निषेधक सूत्रो करके 


विषम भाग वाले तुल्य जातीय भ्रथवा प्रतुल्य जातीय पुदूगलो का किसी भी नियम के बिना ही बध 
जाने का प्रसग प्राप्त हुआ । दस स्निग्ध गुण वाले परमारु का बीस गुणा स्तिग्ध वाले पुदूगल के साथ 
या चालीस ग्रुण॒ रूक्ष वाले के साथ भी बध हो जावेगा, जा कि इृष्ट नही है, प्रत: बताग्रो फिर कैसे 
किन परमाखुप्रो का बध होसकेगा ? इ प्रतिपित्सा का समाषात करते हुये सूत्रकार भ्रग्रिम सूत्र को 


प्रब्पक्त कहते है ! 
इृषधिकादिगुणानां तु॥ २७ ॥ 


तुल्य जाति वाले या प्रतुल्य जाति वाले जो पुदुगल परस्पर मे स्निग्ध या रूक्ष पर्यायों में दो 
झ्रधिक प्रविभाग प्रतिच्छेदो को घारते हैं, उनका तो बन्ध हाजाता है भ्र्थात्‌ तु झब्द करके 'न जघस्प- 
गुलाना, धरूत्र से चले जा रहे प्रतिदेष का ब्याहुत्ति कर दा जाता है, घोर 'ल्ििग्बहुअत्वाब॑ध:' सूद से 
हे ५ मु हे है] 


३८०५ श्लोक-वाविक 


ग्रारहे बध होने का कथन कर दिया जाता है, श्रततः दो स्निग्ध गुण या पो रूक्ष गुणा वाले परमारु 
का एक गुँश दो गुृरा या तीच ग्रुण के धारी स्निग्ध श्रथवा रूक्ष परमागु के साथ बध्य नहीं होगा । 
हाँ चार गुण स्निग्ध वाले या चार गुण रूक्ष वाले अन्य परमाणु के साथ तो उसका बंध अ्रवश्य हो 
जायेगा किन्तु उसी दो गुण स्निग्ध या दो गुरा रूक्ष के भारी पुदुगल का फिर पाच, छः, सात, झाठ, 
सख्यात ग्रसंख्यात या अनन्त, स्निग्ध रूक्ष गुणों के भारी दूसरे परमाखु के साथ बंध नहीं होसकता 
है, इसी प्रकार तीन गुर रूक्ष या स्निग्धके धारी परमाणु का पाँच गुणधारी स्तिग्ध या रूक्ष पुदूगल 
के साथ बध होजायेगा किन्तु शेष पहिले पिछले ग्रुणो के धारी परमाणु के साथ बण नही होगा इसी 
प्रकार शेष परमाणुश्रों मे भी इधश्िकता की व्यवस्था जाड ली जाय, जघन्य गुणों को छोड कर 
शेष सजातीय, विजातीय, परमाशुओ्रो के स्निग्ध रूक्ष गुणों के अ्रविभाग प्रतिच्छेदो मे द्यध्िकता का 
प्रकरण मिल जाने पर बध् होजाता है । 


इचपिकश्चतुगु एः | कथ ? एकगुणस्य केनचिद्रपप्रतिषेधादु द्विगुशस्य॒बंधसमत्रा- 
सतोद्थधिकरय चतुगु ण॒त्वोपपत्त! | प्रकाराविनादिग्रदरण। पंचगुशादिपरिग्रहः, त्रिगुणाद/नां 
बंधे पंचगुणादीनां द्रयधिकरतोपपत्त : | एवं च तुल्यजातोयानां विजातीयानां च हथधिकादि 
गुणानां बंध सिद्धों भवति | तु शब्दस्य प्रतिषेधनिवत्त्यर्थत्तात्‌ | तथाहि--- 


हदृघधिक दाब्द का अ्र्थ चार भाग वाला है, सो किस प्रकर है? उसको यो समझो कि एक 
गुणा वाले परमागु का तो किसी के साथ बन होता ही नही है क्योंकि 'न जधन्यगुणाना' से निषेण 
कर दिया गया है, हा दो गुणा वाले परमाणु का बण जाना सम्भव होता है, ग्रत उस दो गुण वाले 
से जो इस सूत्र अनुसार दो श्रध्चिक गुण वाला भ्रन्य परमाणु होगा उसको चार गुग सहित्पना बन 
जाता है, तीन गुण वाले का पाच गुण वाले के साथ बध् जाने के योग्य द्रथधिकता है। 


प्रादि शब्द का अर्थ यहाँ प्रभृति कर देने से दरधधिक, व्यक्षिक, चतु रध्िक, द्वारा यो सिद्धा- 
न्त से विरोध झ्राजाता, भले ही 'तदगुएासविज्ञानबहुब्रीहि का आ्राश्षय कर द्वब्नष्िक का भी सग्रह कर 
लिया जा सकृता था तथापि सिद्धान्त के भ्रविरोश अनुसार आदि शब्द को प्रकार श्र्थ का वाचक 
धान लिया जाय यूत्र मे प्रकाए साथ का कहने वाले प्रादि छव्द का ग्रहण कर देने से पाच गुण, छ. गुण 
सात भाग, झ्राठ भाग, श्रादि के धारी परप्राणुओ का भी परिग्रह होजाता है, तीन गुण वाले चार 
गुणा बाले आदि परमाणु का बन होजाना मान लेते पर पाच गुण, छ गुण, भ्रादि के शारी परमाणुओं 
की दृचणिकता पुष्ट बन जाती है, तथा इसी प्रक्रार तुल्य-जाति वाले और विभिन्‍न जाति वाले परपा- 
गुओ की दृथध्विक गुशवाली अवस्था होजाने पर उनका बच जाना सिद्ध होजाता है, इस सूत्र मे तु 
शब्द को * न जघन्यगणाना, से चले भारहे निप- को निशबृत्ति के लिये युक्त किया गया हे, इसो बात 
की श़्यक्रार प्राली वासिक हारा यो त्पाट कहे देते हैं। 


पथम-पधध्याय शिष 


इधधिका दिगुणानां तु बंधोस्तीति निवेदयन्‌ । 
सर्वापवादनिमु क्तविषयस्याह संभवम्‌ ॥ १ ॥ 


' दृधधिकादिगुणाना तु ' इस सूत्र द्वारा दो ग्रविक गुणवाले परमाणुश्रों का तो बच शज्ञाता 
है, यो निवेदन करते हुये सूत्रकार महाराज सम्पूर्ण अपवादों से सबंथा रहित होरहे बा विषय के 
सम्भवने को कह रहे है। श्र्थात्‌-'स्निग्धरूक्षत्वादृबध.' यह उत्सग सूत्र है,उसके पीछे 'न जघन्यगृग्ाना 
'गुणसाम्ये सहशाना ये प्रपवाद सूत्र है, 'दृश्धिकादिगुणाना तु” यह भ्रपवादों से रहित होता हुप्रा बाध 
विषय के निर्णीत सिद्धान्त को कहने वाला सृत्र है। 

उक्त च | 'शिद्धस्स शिद्धण दुराहिएण, लुक्खम्स लुक्खेण दराहिएश | शिद्धस्स 
लुक्खेश उ एड बंधो, जहण्णवज्जे विध्मे समे दा ॥! विषमो5तुल्यजातीय: समः सजातीयों न 
पुनः समानभाग इहति व्याख्यानानन समगुणयोव॑धप्रसिद्धिः। 

उपरिम सिद्धान्त ग्रन्थों मे कहा भी है, कि स्निग्ध परमाणु का दूसरी दो श्रधिक स्निग्ध 
गुरावाली परमाणु के साथ बध होजाता है, और रूखे गुणा वालो परमाणु का अन्य दो भश्रधिक रूखे 
गुणा बाली परमाणु के साथ बध होजावेगा । तथा स्निग्ध परमाख का दो गुण अधिक छूक्ष वाली 
द्वितीय परमाणु के साथ गघना होजायेगा, रूखे का भी द्रबधिक स्निर्ध के साथ बंधजाना सम्भवता 
है | हा परमारु को जघन्य गुण वाली ग्रवस्था को छोड दिया जाय। अन्य सभी सम प्रथवा विषम 
गुश-छघाराप्रो मे बछ होजाना ग्रनिवार्य है । विषम का श्रर्थ यहा अतुल्य जाति वाला है, ध्लौर सम का 
भ्रथ समान जाति वाला है। श्रर्थात्‌ स्निग्ण का स्निग्ध और रूक्ष का रूक्ष तुल्य जातीय है, किन्तु 
स्निग्श का रूक्ष श्रौर रूक्ष का स्तिग्भ परमाणु तो ग्रतुल्य-जातीय है, भ्रत. विषम के समान सम यानी 
सजातीय परमाणुग्रो मे भी वध का विधान कर दिया गया है, सम का भ्रर्थ फिर समान भाग वाला 
नही है. यो व्याख्यान कर देने से 'गुगसाम्पे सहृशाना' इस सूत्र श्रनुसार समान गुणा वाले परमाणुआओओो 
के बच्य जाने की प्रसिद्धि नही होसको । 

व्यवह्टार मे भी दो, चार. छह, भ्राठ, दस, गश्रादि दो के ऊपर दो दो श्र'कों की अधिकता 
होते सन्‍्ते सम संख्या यानी पूरा को समधांरा कहते हैं, श्रौर एक के ऊपर दो दो की बृद्धि द्वोने पर 
तीन, पाच, सात, इत्यादि ऊनी सख्या में पट़े हुये श्न्‍रकों को विषमधारा कहते है, जधन्य गुणो की 
प्रवस्था को छोड कर दोनो धाराप्नो मे पड़े हुये चाहे किन्ही भी भ्रविभाग प्रतिच्छेदो के भारी दो गुण 
ग्रधिक वाले पुद्गलो का बंध होजाना प्रसिद्ध कर दिया गया है, शेष श्रागे पीछे के गुगो को धाद ग्हे 


पुद्गलों का नहीं | कर कम 
कुतः पुनद्नविव गुशावधिकी सजातीयम्य विजातीयस्य वा परेण बंधहेतुतां प्रतिप- 


थेते नान्यथेत्याह | 


श्ष्द श्लोक -बातिक 


यहां किसी बिनीत शिष्य वी सूत्रकार महाराज के प्रति जिज्ञासा है. कि क्या कारण है ? 
जिससे फिर दो ही गुण अधिक बेचारे भला उन सजातीय श्रथवा विजातीय परमाखुप्रो का दूसरे 
परमाणु के साथ बध होजाने के कारणपने को प्राप्त होरहे हैं, अन्यथा यानी प्रन्य प्रकार समगुणता, 
व्यधिकगुशता, या चार गुणो से भ्रधिक गुण-सहिनपना, झ्रादि उस बंध का कारण नही माने गये 
है, भतः बताधो कि इन प्रन्य प्रकारों से क्यो नहीं बध की हेतुता व्यवस्थित कर दी जाय प्र्थात्‌ 
द्रधध्विक गुणों पर क्यो बल डाला जाता है ? सम-गुणों का ही बध क्‍यों नहीं होजाय ?, नीति तो यो 
कहती है, कि 'ययोरेव सम वित्त ययोरेव सम॑ कुल । तयोमेंत्री विवाहर्य न तु पुष्टविपुष्टयो:' ऐसी 
बुभुत्सा जागृत होने पर श्री उमास्वामी महाराज श्रग्रिम सूत्र को कहते है । 


बंधेषधिकी पारिणामिको ॥ ३८॥ 


बंध होज।ने पर अ्रधिक होरहे दो गुर दूसरे परमाण के विहीन गुणों को स्वायत्त कर परि- 
णाम करा देने वाले होजाते है। जैसे कि गीला गुड चून कोया पड़ गई घूल को अपने श्रधीन मथुर 
रस वाला करता हुप्ला स्वकीय गणो का झापादन करने से परिणाम कराने वाला हो नाता है इसी 
प्रकार भध्रन्य भी प्रधिक गुण वाला परमाणु दूसरे द्विभाग न्‍्यून परमाणु को दृथणशुक रावस्था मे स्वकीय 
रूखे या चिकने प्रविभागप्रतिच्छेदो के भ्रनुरूप कर लेता है, प्रत बच में अ्रध्विऋ गुरणो को दूसरे के गुर्गे 
का पारिणामिकत्व साथने के लिये बणने का वीज द्थध्विकता को बताया शा है। 

यस्मादिति शेषः | प्रकृतत्वाद्गुशसंग्रत्यय । क्र, प्रकृतो गुगी द्रथभिकांदगु ।नां 

स्वित्यश्न समासे गुणीभूतस्यापि गुणशब्दस्यानुअतनमिद्ठ सामर्थ्याव तदन्यस्यानु 4तना संभवात्‌ , 
गृणावितिवामिसंबंधोथवशाद्िमक्तिवचनयों: १२०।मात्‌ मावांतरापादओं पारिशाप्रिको, रो 
क्लिन्नयुणबत्‌ । तथाहि | 

इस सूत्र मे 'यस्मात्‌, इस यद को शेष समझ कर उपस्कार करते हुये यो प्र समभ लिया 
जाथ कि जिस कारण से बध होजाने पर एक के दो श्रणिक्र गुण दूसरे के दो न्‍्यून गुणो का स्वानुकुल 
परिणमन करा देते है, तिस कारण दो ग्रधिक गुण वालो का बण होजाना समुचित है, यो उक्त दोनो 
सूत्रो वा प्रतिज्ञावाक्य बन गया। प्रकरण मे प्राप्त होरहा होने से गुण की भले ही प्रकार प्रतीति 
होजाती है, यानी “' बंधे सति अधिकौ गुणों पारिणामिकौ भवतः ” यह वाक्य बनजाता है । 

यदि कोई पूछे कि द्विवचनान्त “गुणौ' यह पद भला प्रकरणाप्राप्त कहा होरहा है ? बताश्रो 
इसका उत्तर यह है, कि 'दर्चधिकादिगुणाना तु! यो इस सुत्र मे यद्यपि गुर शब्द बेचारा बहुध्रीहि 
समास मे गौण होचुका है, 'एकयोगनिदिष्टाना सह वा निषृत्ति: सह वा प्रवृत्ति ' इस नियम अनुसार 
केबल गुल शब्द का निकाल लेना उसी प्रकार कठिन है. जेसे कि किसी भ्ंगी मे से एक अभड्भ को 
नि काल लेना या रसीले पदार्थ से रस का निकाल लेना दुष्कर है, तथापि समास-वृत्ति भे उपसर्जनी- 


प्थम-अ्रध्याय रैष€ 


भूत होचुके भी गुण शब्द की यहा प्र की सामर्थ्य से भ्रनुवृत्ति कर ली जाती है, उस गुर क्षब्द से 
प्रन्य हो रहे ह्वि, भ्रध्िक श्रादि इन श्रप्रयोजनीभूत शब्दों की श्रनुवृत्ति करना यहा नही सम्मवता है, 
झत “गुण” इस द्विवचनान्त पदका ही यहा सूत्रमे दोनो और से सम्बन्ध कर लेना युक्त है। 'प्रथ॑वज्ञाद्‌ 
विभकिवचनविपरिणाम ! श्रथ के वश से (व्र्भक्ति श्रौर बचन का परिवर्तन कर दिया जाता है, 
श्रत, पष्ठी वहुवचनान्त 'गुगाटा' इस पद को यहा प्रथमा द्विवचनान्त 'मुरणौ' इस स्वरूप से परिणत 
कर दिया गया है, पारिशामिकर का ग्र्थ प्रशतत भाव से अन्य भावों मे प्राटित करा देना है, जैसे कि 
मधुर रस वाला गीला गुड यहा वहा से उड़ कर पड़ गये रेट, वूल, प्रादि की अपने मधुर रस भ्रनुसार 
परिणति करा देता है। 

यद्यपि गुड में घुलि करो के मिल जाने पर उतना मीठापन नही रहता है, सूक्ष्म-रृष्टि पुरुषो 
से यह बात छिपी नही है, फिर भी उस घूलि का रस गुड में मिल जाने से परिवर्तित होगया है, यह 
नि सन्देह मानना पडता है, एक कडवे बादाम ने भले डी पाच मेर ठदई को बिगाड़ दिया है फिर 
भी ग्रधिक मीठी ठडाई ने इधर कडवे बादाम को मोठा होजाने के लिये भी वाध्य कर दिया है, हा 
यदि कटु बादाम उसमे नही गिरता तो ठदाई भ्ौर भी श्रधिक मोठी होजाती | यहा इतना ही कहना 
है. कि ठठाई ने बादाम को भीठा किया किन्तु एक कटु बादाम ने मीठी ठंडाई को कड्डश्ना नहीं कर 
दिया है, श्रत गीला गुड जैसे रेणशुओं का स्वकोय रस प्रनुततार पारिणामिक है,उसी प्रकार बध होजाने 
पर अधिक गुण उस दूसरे के गुणों को अन्य भावों श्रनुसार आपादन करते हुये पारि/्गामिक हो रहे है, 
इसी सिद्धान्त की श्रग्निम वात्तिक द्वारा और भी स्पप्ट करके ग्रन्थकार दिखाते हैं । 


बन्धेधिकों गुण यस्मादन्येषां पारिणामिको । 
हृष्णे सक्‍्तुजलादीनां नान्यथेत्यत्र युक्तिताक्‌ ॥ १ ॥ 


जिस कारणा कि वन्ध हो जाने पर अ्रधिक गुणा उन बन्ध रहे अन्य द्रव्यों को स्वकीय गुणा- 
नुरूप परिणमन करा देने वाले देखे गये है। जैसे कि सतुश्ना जल या पानी वूरा, अ्रथवा दूध मिश्री 
प्रादि पदार्थों का बन्ध होजाने पर भ्रध्िक गुण वाला द्रव्य भ्रन्य न्‍्यून गुण वाले का स्वानुरूप परिणाम 
कर लेता है, प्रन्य प्रकारो से कोई व्यवस्था नही होपाती है ' श्रत' यो इस सूत्र मे यह भ्रनुमान बनाते 
हुये युक्ति-वाक्‍्य प्रतीत हो रहा है। अ्र्थात--व्यवहार मे भी द्वव्यवान्‌ पुरुष दरिद्रों को, उद्भट पण्डित 
जिज्ञासुओ्रो को, प्रकाण्ड वक्‍ता श्रोताणों को, चतुर नारी पति को, गुर चेला को, श्रपने भ्रनुकुल कर ही 
लेते हैं । रिक्त पदार्थ पूरा के श्रधोन होजाता है, पुत्र-रहित महाराणों भी बच्चों वाली पिश्ननहारी की 
ग्रोर टकटकी लगाती हुई देखती रहती है,विचारती है कि भले ही मैं निर्धन होती किन्तु बच्चों वाली 
होती । बच्चो को अपनी प्राखोमे बैठाये रखती । सच्चरित्र शर सिद्धान्त न्यायवेसा विद्वान के मुख की 
झोर संकडो धनाठ्य मुह वांये खडे रहते हैं, गुणी पुरुष का ग्रत्पगुणी पुरुष पर बड़ा भारी प्रभाव 


३९७ श्लोक-वातिक 


पडता है। तिस कारण ' बन्धेधिकौ पारिणामिको ” उचित है। इस सूत्र मे च शब्द लगाने की कोई 
श्रावव्यकता नही दीखती है । 
यथेव हि रुक्षाणां सकतूनां स्न्ग्घा जलकशणास्तता द्वाभ्यां गुणाभ्यामविकाः पिंडा 

त्मतया पारिणामिका रृश्यंते नान्यथा । तथेव परमाण!।हिंगुणस्य चतुगुं णः परभाणुः पा(रणा- 
मिकः स्यादन्यथा हयोः परमाण्वोरन्योन्यमवि “ क्तरूपदथणुकस्कंधपरिण। भायागात सयोगमात्र- 
प्रसक्‍्तेः परस्परविवेकप्रसक्तेस्तदनन्वयवत्वं । 

इस यथा का अगले तथा शब्द के साथ श्रन्वय कर लेना चाहिये जब कि जिस ही प्रकार रूखे 
सतुभ्राश्नो को चिकने जल के कशा उन सतुप्नाञ्नों से दो गुणा करके अधिक होरहे सन्‍्ते पिण्ठ स्वरूप 
करके परिणाम कराते हुये देखे जाते है। अन्य प्रकारों से नही देखे जाते है। प्रथव््‌--भ्रधिक चिक- 
नाई को धार रहा जल ही रुक्ष प्रकृतिके सतुप्राश्नो का चिकना पिण्ड वाध देता है। एक सेर सतुआग्रो 
में दो च्गर व्‌ द पानी तो सूख कर सतुग्राओ्रे के रूखेपन में ग्रपना बोज खो देवेगा सतुप्रा खाने वाले 
तभी ता श्रष्चिक पानी में सतुझ्राश्रो की पिण्डी बनाते हुये स्वाद रसायन सिद्ध कर नेते है । 

तिस ही प्रकार दो ग्रुणा वाली परमाणु का चार गुण वाला परमाणु बन्ध कर स्वानुरूप 
परिणमन करा देती मानी जायेगी प्रन्यथा यानी दूसरे प्रधि+ गुण वाले के श्रनुरूप प'रणशामन नड्ो 
माना जाकर यदि श्रपने श्रपने पूर्वोपात्त गुणों अनुसार ही परिणातरि बने रहना माना जयेगा तब तो 
दोनो परमाशुओ की १रस्पर मे अ्रपृथक्‌ भूत स्वकृप होरहे द्धथसयुक स्कध नामक परिणति होजाने का 
अ्रयोग होजावेगा, दो परमाणशुओ का केवल सयोगमात्र ही होजानेका प्रसग आ्रावेगा जोकि अ्वयवो को 
मानने वाले जैन, नेयायिक, वेशेषिक किसी के यहा इष्ट नहीं किया गया है। भ्रपने अपने गु यो को 
धार रही परमाणुयें पृथक पृथक्‌ पडी रहेगी तो दोनो की श्रपृथक्‌ अवस्था रूप द्धधरपुक स्कन्ध भला 
कहा बना । बौद्धा का सा ग्त्यासन्न भ्रससृष्ट स्पर्शमात्र माने रहो ऐसी दशा में परमारणुओं का परस्पर 
पृथर्भाव बने रहने का ही प्रसग आया, झ्रत. उन परमातुओ का अन्योन्‍्य हृदय नही मिलने से प्रन- 
न्वय सहितपना होगया यानी एक परमाणु के साथ दूसरे परमाणु का अन्वय नही बन सका | श्रन्वय के 
विना अ्रवयवी स्कन्ध की सिद्धि कथमपि नहीं होसकती है। नदी मे जल की धाराये ज॑से जलमे श्रन्वित 
होरही है उसी प्रकार प्रवयवी मे भ्रवयवों का एक रस होरहा है । 

नच विभागसंयोगाम्यामन्यपरिणाम्रः प्राप्तिरपो न संमवतीति युक्‍तं वक्‍तु', 

ततीयस्यावस्थाविशेषस्य स्कंपेकस्वप्रत्ण्यहेतो: सद्भावात्‌ । शुक्लपीतद्रब्ययोः परिर।मे युक्त- 
पीतबर्खपरिणामबत्‌ किलुच्नगुडालुप्रवेशे रेण्य/दीनां मधुरसपरिणामवद्धा । 

यदि कोई यो कहे कि मिलकर भी परमाणुओ का सयोग ही बना रह सकता है नित्य पर- 
माणुये ध्रपने स्वरूप को छोड नही सकती हैं भौर न्यारी न्‍्यारी पडी हुई परमाणुभो मे केवल विभाग 
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होरहा है ्रथवा धूव॑ स्थान से विभाग करती हुई परमाणु चुपट कर यहां दूसरे परमाणु के निकट 
ठिठक गई है, श्रत संयोग विभागों से कोई निराला परिण्णाम बन्ध स्वरूप प्राप्त होजाना नही सम्भ- 
बता है। ग्रन्थकार कहते हैं कि यह तुम नहीं कह सकते हो इन अनुचित वचनो में कोई युक्ति नही ह 
जब कि विभाग और सयोग से निराली तीसरी विशेष अ्रवस्था का सदभाव पाया जाता है जो कि 
तीसरी श्रवस्था उनके बन्ध जाने पर स्कन्ध पिण्ड में एकत्व के ज्ञान कराने का हेतु होरही है 'अनेक- 
पदार्थानामेकत्वबुद्धिजनकसम्बन्धविशेषों वन्‍्ध. ” परमाणुग्रो के सयोग और विभाग से तीपरी भ्रवध्था 
बन्ध है जेसे कि शुक्ल द्रव्य और पीत द्रव्य का बन्य परिणाम होजाने पर एक युक्त होरहा पीत वर्ण 
परिणाम वाला पदार्थ उपज जाता है। पीले रग वाले जल में सफेद कपड़े को डुबा देने पर न्‍्याशा ही 
बण वाला पदाथे दृष्टिभोचर होजाता है दूध में हल्दी या केसर डाल देने से विलक्षण रग आजाता है 
प्रथवा गीले लपटा गुड में धूल, चून, आदि का पीछे प्रवेश हाजाने पर जैसे घूल भादि की मधुर रस- 
वाली पर्याय उपज बैठती है, उसी प्रकार परमागुश्नो की बन्ध अवस्था निराली ही है। 
नम्तरत्रनपि दवावेव गणावधिक्ो पारिशमिकाबिति छुंतः प्रतिपत्िः ? सनिश्चिता- 
संभवद्वापक्प्रमा णादागम।द्विशेषस्तत्प् तिपत्ति; । एव ब्क्तमाष॑न्‍त्यवगणायां बन्‍्धविधाने नोआ- 
पमद्रत्यवन्धविकल्पे सादित्धसिकबन्धनिदशे प्रक्तः विप्स्निग्धतायां विषमरूचतायां च॑ 
बन्‍्धः समस्निग्धतायां समरूदतायां वा भेद इति । तदनुधारंश द्जकारेबेघव्यवस्थापनात्‌ पर- 
मागमसिद्धी बन्धविशेषद्देतुदधधिकादगुशत्वं । दयोरव वाधकयोगु खया. पारिणामिकत्व , 
फिर भी यहा कोई शका करे कि यहा भी दो ही ग्रुण अधिक होरहे भला श्रन्‍्य बध्यमान को 
स्वानुरूप परिणमन कराने वाले है ” इसकी किस प्रमाण से प्रतिपत्ति कर ली जाय ? बताश्रों ग्रन्थ- 
कार इसका उत्तर कहते है कि वाघक प्रमाणो के नहा सम्भवेन का जिसमे बहुत अच्छा निदचय किया 
जा चुका है ऐसे सर्वज्ञ आ्राम्नात आगमप्रमाण से विशेषरूप करके उस्त सूतराक्त सिद्धान्त की हृढ प्रतीति 
होजाती है जब कि सवज्ञ की परम्परा से चले आ्रारहे प्रौर बुद्धिकद्धिघारी ऋषियों करके बनाये गये 
सिद्धान्त श्रायम ग्रन्थों से इस प्रकार कहा जा चुका है। अन्तिम वगणा के निरूपण अ्रवसर पर बन्ध 
का विधान करने मे नो म्रागम द्रव्य बन्च के सेद का निस्पण करते सन्‍्ते सादि वैेस्नसिक बन्ध के कथन 
मे थो बहुत अच्छा कहा गया है कि विषम स्निग्धता के होने पर भ्रौर विषम छक्षता के होने पर तो 
बन्ध होगा तथा समस्निग्धता के होने पर अयवा समरुक्षता के होदे पर भद ( विदारण ) होजायेगा। 
प्र्थातु-स्नेह गुण के श्रविभागप्रतिच्छेदो की विषम धारा श्राप्त होजानेपर या परमाश् में 
रुखेपने के श्रविभागप्रतिच्छेदों की विषम सख्या प्राप्त होजाने पर परमाणुओऑ का परस्पर बन्ध होजा- 
येगा तभी तो सूत्रकार ने “ द्वच्धिकादिगुणाता तु लिखा है और उन प्रतिभाग प्रतिष्छेदो की समता 
होजान पर बध नहा होना बताया है, तदनुसार “न जघन्यगुणाना' “मुशसाम्ये सहुशाना/ ये दो सूत्र 
बटटे हैं, गुरुपर्व क्रम का प्रतिक्रमण नही होसकता है, उस प्रगन के अनुसार से सृत॒कार महाराज करके 


३६२ इलोक-वा तिके 


बंध की व्यवस्था कराई गई है, अतः हधधिक आदि नुण सहिततना जो विश्वेषतया बंध का हेतु माना 
गया है, वह परमोत्क्ृष्ट सिद्धान्त श्रागम मे प्रसिद्ध है, दो ही भ्रधिक होरहे गुणों को दूसरे के अ्रल्प- 
गुणों का ताहश परिणाम करा देने की हेतुता प्राप्त है, एक से अधिक या तीन चार से अधिकगुशो को 
स्वानुरूप परिणाम की कारणता प्राप्त नही है। 
सामान्येन तु पुदूगलाना बधहेतुः कश्चिद स्ति कार्स्न्येक्देशतो बंधासंमवेषि बंधवि- 

निश्चयात्तत्र वाधकाभावादिति पुद्गलस्कन्धद्रव्यमिद्धि, तस्येव रूपादिभिः स्वभाव: परिशत- 
स्प चच्ुरादिकरणग्र।द्यतामापन्नस्य रूपादिव्यव हार गोचर तया व्यवस्थिते!। न हि तथाइपरि शर्त 
तद्भवस्यतिप्रसंगात, नापि तदेव परिणाममात्रप्रसंगात्‌ . न च परिणाभिनों सत्वे 'रिशामभः 
सम्भपति खरविषाणस्य तैरण्यादिवत्‌ । 

जगत्‌ में अनेक प्रकार के स्कन्ध हृष्टि-गाचर होरहे है, ग्रतः सामान्य करके तो पुद्गलो के 
बध के कारण कोई न को5 माना ही जाता है, भले हो वीद्ध जन यो दोष देते रहे कि एक ग्रवयय 
का दूसरे ग्रवयव के मम्पुरा देशों से बध माना जायेगा तो स्कन्ध के सूक्ष्म एक पिण्ड मात्र हो जाने का 
प्रसंग श्राजावंगा ओर एक देश करके बध मानने पर अन्य श्रन्य भीतरी एक देशो की कल्पना करते- 
करते अ्रन्वस्था होजायगी । श्राचाय कह रहे है, कि यो पूर्ण देश और एक देश से बध का श्रसम्भव 
होजाना बताने पर भी जब बध का विशेष रूप से निश्चय होरहा है, तो उस जैसे भी हो तैसे सामा- 
न्‍्यत बंध होजाने मे कोई बाधक प्रमाण नही है । 

इस प्रकार पुदुगलो के स्कन्धद्रव्य की सिद्धि होजाती है, "साप निकलगया लक्कौर को पीटते 
रहो,, यो “गतसपंधरृष्टि-कुट्न-न्याय” भ्रनुसार पीछे भले हो बध मे दोष देते रहो, क्या होता है। दक्ष 
पुरुष भ्रपना काम निकाल लेता है, पीछे पोगा, बुद्ध पुरुष भले ही मैने यो करना चाहा था मैने विध्न 
डालनेका विचार किया था मैने छीक दिया था, यो वकते रहो | इस भोदृपन की पंचायत मे कोई तत्व 
नही है । उस पुदूगल स्कन्ध्र के हा रूप प्रादि स्वभावो करके परिणत होरहे और चक्षु , रसना, भ्रादि 
इन्द्रियो से ग्रहरायोग्यपन को प्राप्त होचुके पदार्थ की रूप, रस श्रादि व्यवहार के विषय होजानेपने 
करके व्यवस्था की गई है, यानी जो रूप श्रादि स्वभावों करके परिणत होचुका पुदुगल द्रव्य है, वही 
रूप कहा जा सकता है, “गुणों शुक्लादय: पुसि गुरिगलिगास्तु तद्वति,, यह काथ वाक्य भी है, रूप से 
परिणत होरहा ही पुदूगल रूप कहा जा सकता है, जो तिस प्रकार यानी रूप रहितपने करके परिणत 
नही होता है, वह उस रूप स्वरूप नही होपाता है, यदि बलात्कार से तथा श्रपरिणत को तत्‌ माना 
जायेगा तो श्रतिप्रसंग होजायेगा यानी श्रज्ञ जड़ पदार्थ ज्ञ बन बंठेगा, श्रनुष्ण जल भी उष्ण जल हो वा- 
बेगा, कोई रोक रोक नही रहेगी । 

एक बात यह भी है, कि रूप आदि स्वभावो से परिणात पदार्थ रूपवान्‌ नहीं माना जाकर 
यदि वह रूप ही माना जायेगा तब तो कंबल परिणाम टो के सदुपाव का प्रसग भाता है, किश्तु तिस 


प्रकार परिणामी पुदुगल॑ द्रंव्य या आत्मा का भ्रसदूनाव मानते पर परिशार्म होना ही नही सम्भवता 
है, जैसे कि अ्रसत्‌ निर्णाति किये गये खर-विधारा के नो८शता ( पैनापन ) जिकनापन, का्िन्य, भ्रादि 
परिणाम नही बन पाते है । 
नापि परिणशामासावे परिशालि मदति खरपिपाशवरदिति परिशामपरिणामिनरस्यों- 

न्याबिनाभावित्वादन्यतरापायेप्युमयासच प्रसक्ति! | ततो नित्यतापरिशाभ्ि द्रन्‍्यय्ञपगं तव्य॑ तत्प - 
रिणामवत । 

तथा पर्णिमी के बिना जैसे परिणाम नही, उसी प्रकार परिणाम का प्रभाव मानने पर 
परिशामी द्रव्य भी नही सम्भवता है, जैसे कि तो६८श॒ता ग्रादि परिणामों के नहीं होने पर खरविषाणु, 
बन्ध्यापुत्र, आकाश कुसुम श्रादि कोई परिणामी पदार्थ नहीं है। इस प्रकार परिणाम झोौर परिणामी 
दोनों पदार्थों का परच्पर ग्रविनाभाव ( समव्याप्ति ) होजान के कारण दोनो मे से किसी एक का 
श्रभाव मानने पर दानो के भी अ्रसदृधाव का प्रसग आाजाता है, झ्ात्मा के बिना ज्ञान नही ठहुरता 
है, जब ज्ञान ही मर गया तो झ्रात्मा भो जीवित नही रह सकता है उष्णता के बिना ब्रग्ति नही श्र 
झ्ग्नि के बिना उष्णता नही । 

तिस कारण नित्यपत परिणाम का धारी द्रव्य स्वीकार करना चाहिये जैसे कि उस नित्य 
द्रव्य का परिणाम श्रावश्यक रूप से स्वोकार किया गया है, यो “उत्पादब्ययश्रोव्ययुक्तः सत्‌” या 
“तदुभावाव्यय नित्य” इस सूत्र से प्रारम्भ कर यहा तक के सूत्रो की सगति लगा लेनी चाहिये । 

अगले सूत्रका प्रवतरण इस प्रकार है, कि यद्यपि ' सद्द्रब्यलक्षण उत्पादव्ययन्नीव्ययुक्त सत्‌ ' 
यो द्रव्य का लक्षण पहिले ही कहा जा चुका है, तथापि भद-विवक्षा को प्रावान्‍्य देते हुये सूत्रकार महँ।- 
राज दूसरे प्रकार के लक्षण से भी अ्निम सूत्र द्वारा उस द्रव्य की प्रसिद्धि कराते हू । 


दर 
ग्रुणपययवद्द्रव्यम्‌ ॥ ३६ ॥ 
गुणा झोर पर्याय जिसके विद्यमान है, वह गुणवान्‌ भर पर्यायवान्‌ पदार्थ द्रव्य कहा जाता है, 
ग्रुण भर पर्यायों से द्रव्य का भ्रभेद होते हुये भी लक्षण की श्रपेक्षा कथचित्‌ भेद हाजाने से मतुप्‌ 
प्रत्यय की उपपत्ति होजाती है, प्रत. सहभावो पर्याय ट्ोरहे गुणों श्रौर क्मभावी स्वभाव होरटे बर्यायी 
को प्रविष्वम्भाष स्प स द्वव्य पा: १७ । 
गुणा वरपत्राणलक्ष णा: पर्यायाश्व तत्सामान्यापेज्या नित्ययोगे मतुः । द्रदति 
द्ोष्यस्यदुत् बर्सा प्तान्‌ एयणिहिति द्रज्यभिष्णप न द्रुष्यते । पिशेयापेरया पर्पाषाण| निस्थ- 
चोगामावात्कादाविस्कस्वसिद ; ! 


हैं 


३९४ इलोक-वालतिक 


गुणों का लक्षण सूत्रकार द्वारा स्वय श्रागे "दद्रव्याश्षया निगु णां गुणा:” यों कहा जाने वाला 
है, भर “तद्भाव. परिणाम.” यो पर्यायो का भो जाति मुद्रया लक्षण कह दिया जायेगा । यद्यपि भुखों 
की सख्या से पर्यायों की सख्या भ्रनन्तगुशी है, ग्रुणो के लक्षए'सूत्र मे बहुबचन श्रौर पर्याय के लक्षण 
सून्न मे एक बचन का प्रयोग करना सूत्रकारका साभिप्राय प्रयत्त है। पर्यायों के सामान्य की श्पेक्षा 
एक वचन का प्रयोग बड़े महत्व का होजाता है, जैसे कि माता, पिता गुरु ्रपने पुत्र अथवा शिष्य 
का एक वचन या युष्मद्‌ शब्द प्रयोग अनुसार उच्चारण करते हैं, भक्त अपने भ्राराष्य देवता का एक 
वचन युष्मद्‌ पद करके जब्र प्रयोग करता है तब एक विलक्षणा प्रकार का ही प्रलौकिक झ्रानन्द 
ग्रात्मामें उमड पडता है, “जनाना समुदाया जनता” ' मद्गारण्य परण्थातो” “द्रव्य जीवाजीवौ” इत्गदि 
पद अपरिमित संख्याप्नों को लिये हुये है। यहा नित्ययोग में मत॒ प्रत्यय है, पर्थात्‌ृ-गुणो का और 
पर्यायों का द्रव्य मे नित्य ही योग बना रहता है अ्विनाजी गुण वो द्रव्य मे सदा रहते है हा उत्पाद- 
विनाश-शालिनी पर्यायें व्यक्तिहप से कदाचित्‌ पायी जारही सदा नही ठहरती हैं किन्तु सामान्य 
अपेक्षा करके कोई न कोई पर्याये द्रव्य में बनी हो रहती है. धारा-प्रवाह रूप से पर्याथों का सदृभाव 
द्रव्य में सतत विद्यमान है । 

द्रव्य शब्द की निरुक्ति यो है. कि जो श्रपनी उन उन पर्यायों का वर्तमान में द्रवण कर छठा है 
भविष्य मे द्रवण करेगा और जा धभूतकाल मे द्रव.॥ कर चुका है वह द्रव्य है। यो तीनो काल सम्बन्धी 
द्रवण की अपेक्षा द्रव्य इस शब्द की निरुक्ति करना भी विरुद्ध नही पडता है, यानी निरुक्ति से लब्ध 
होरहे श्र्थ और लक्षण द्वारा प्राप्त ढोरहे अथ मे काई विरोध नहीं है, सामान्य विशेष का भ्रन्तर 
भले ही समझ लिया जाय जल या दूध बिना प्रयत्न ही के जैसे नीचे प्रदेश में बहने लग जाता है, 
उसी प्रकार द्रव्य स्वभाव ही से तोनो काल पअ्रपनो तदात्मऊ पर्यायों मे द्रवण करती रहती है । 

पर्यायों का सामान्य की श्रपेक्ष। नित्ययोग इसीलिये कहा है, कि पर्यायों के व्याक्तविशेषों की 
प्रपेश्ा करके द्वव्य में पर्गागों का निज्य ही सम्बन्ध बढ़ी है, ब्रत विशेष पर्वायों का कदाचित्‌ कदा- 
चित्‌ होना ही सिद्ध है । ग्रात्मा मे चेतना गुण नित्य विद्यमान है, हा चतना गुण के परिणाम घटनजञान 
पटठज्ञान; श्र तन्लान, चक्षुदर्शन श्रादि तो कदाचित्‌ ही होते है, पर्याये सदा ग्रवस्थित नही रहती है, 
झत. गुणों वाला ओर पर्यायोवाला द्रव्य होता है, यह द्रव्य का निर्दोष लक्षणा है । 

किमथमिद पुन द्रेब्यलत्ण अवीतीत्यारेकायामाह । 

कोई जिज्ञासु पूछता है, कि सूत्रकार महाराज द्रव्य के इस लक्षण को फिर “किस प्रयोजन 

, के लिये स्पष्ट कद रहे है ! इस प्रकार ग्राशक़ा प्रवर्तुने पर ग्रन्थकार श्रीविद्यानन्द सूरि श्रगली वात्तिक 
दा; [, समाधान करते है । 


दृद्॒ब्यमित्याह व्यवहारतः । पर 
सत्पपायष्य धर्मादेद्रेव्यटप्रतिफ्तये ॥ १ ॥ 


पृथम-अध्याप १६९१ 


ध्यवहारनय से सत्‌ के पर्याव हो रहे धर्म, श्रधर्म, झ्रादि के द्रव्यपन की प्रतिपत्ति कराने के 
लिये सूत्रकार महाराज ' गुगापर्ययवद्द॒व्यं/ इस सूत्र को स्पष्ट कह रहे है। श्र्थात्‌-सम्पूर्ण पदार्थों 
को एक सत॒ रूप से ग्रहया कर रहा समग्रहनय है, “श्र शकल्पन पर्याय ” श्र शो की कल्पना करना यहें 
पर्यायों का सिद्धान्त लक्षण है, 'संग्रहनयाक्षिप्तानामर्थाना विधिपूर्वेकमवढरण व्यवहार” सम्रहतय से 
प्राक्षेपग्रस्त किये गये पदार्थों का व्यवहारोपयोगी भेद करना व्यवहार है, तदनुसार धर्म, भ्रधर्म श्रादि 
द्रव्य भी सतके पर्थाय होजाते हैं, पहिले "उत्पादव्ययप्रौभ्ययुक्त सत्‌” इस लक्षण से सत्‌ के पर्याय होरहे 
धर्म ग्रादि का द्रव्यपना प्रतीत नहीं होता है, हा इस ' गुशपर्यायवर्द्दब्य” से धर्म आदि का द्रध्यपवा 
समीचीन प्रतीत हो जाता है, भर्लें ही धर्म श्रादिक सब द्रव्य उस व्यापक सत्‌ के पर्याय है, फिर भी स्व- 
कीय नियत गुणों और पर्यायों से भरपूर है । 
मतो हि महाद्रव्यस्य ण्यायों धर्मास्तिकाणदिव्यवद्रनयापरणायां द्रण्यत्वमपि 
स्वी+ |स्येव. तस्य चासाधा शलतर्ण गुणपर्यायवत्य मांत प्रतिपत्तव्यं, न पुनः क्रियावत्व॑ 
तस्याव्यापकन्वान्निष्क्रियेप्वाकाशा दिष्वेमादात्‌ । 


जब कि प्रनेक द्रव्यो का समुदाय हो रहा सत्‌ महान द्रव्य है, उस सत्‌ के श्रश-कपल्ना स्वरूप 
पर्यायें धर्मास्तिकाय, प्रधर्मास्तिकाय, भ्रादि व्यक्ति रूप से झनेक द्रव्ये हैं। धर्मात्तिकाव, श्रादि छःऊ 
द्रत्यें व्यवहार अनुसार प्र्पण करने पर द्रव्यपन को भी स्वीकार कर हो लेती हैं, उस द्रव्य का प्सा- 
धार, लक्षगा गुगापर्यायवत्व है, यह भले प्रकार समझे लेना चाहिये । श्र्थात्‌-“सत्तासव्वपयस्था सवि- 
म्सरूवा अणात पज्जाया । भगोष्पादघुवत्था सप्पडिवक्खा हवदि एगरा” इस प्रहासत्ता के स्वरूप प्रनुतार 
“उत्पादव्ययश्रौव्ययुक्त' संत” यह महाद्रव्य होरहे सत्‌ का लक्षश है, भर “ गुणपयंयवद्द्रव्य ” 
यह पहाद्रव्य सत्‌ के पर्याय माने जा रहे धर्मास्तिकाय भ्रादि का ब्रसाधारण लक्षण समझ लिया 
ज्ञाय | 


किन्तु फिर वेशेषिक दर्शन प्रनुसार “क्रियागुरावत्समवायिकारणमिति द्रग्यलक्षण” युक्त 
नहीं है, वंशेषिक दर्शन के प्रथम अध्याय-सम्बन्धी पहिले भ्रान्हिक के पद्वहमे उक्त सूत्र का श्र यह 
है, कि जो क्रियावान्‌, है, श्रौर जो गुरणावान्‌ है, तथा जो समवायि काररा है, वह द्रव्य है। इस प्रकार 
दृव्य का लक्षण वैश्लेषिकों ने किया है, किन्तु ये तीनों लक्षण निर्दोष नहीं हैं, क्योकि उंस क्रियासहित- 
पने लक्षण में प्रव्याप्तिदोष ग्राता हैं, जब कि क्रियारहित माने गये ग्राकाश श्रादि चार व्यापक द्रथ्यों 
पे किया का प्रभाव है | 


बेशेषिकों ने भ्राकाश, काल, दिक्‌, श्रात्मा, इन चार द्वव्यों को व्यापक मान कर क्रियारहित 
स्वीकार किया है, प्रथिवी, जल, तेज, वायु, ग्रौर मत इन पांन द्रव्यों में ही क्रिया स्वीकार की गयी 
है, “क्षितिजलं तथा तैज: पवतोी सन एवं चे। परापरत्ब॑मूतत्वक्रियावेपाश्रया भ्रमी” (कारिकाबली)। 


३६६ इलोक-बातिक 


कल: सरपूर्गा नौऊ द्रब्णों में ध्यापक रुप से कियावत्व लक्षण नहीं घटित हुमा वेशेषिकों ने भाशक्ष- 
णावच्छित्त घट श्रादि कार्य द्रव्यों को निगु गा, निष्क्रिय, स्वीकार किया है, भ्रतः गुणवत्व लक्षण पी 
भ्रव्याप्ति दोष वाला है। 
समवायिकारणत्वमपि न द्रव्यलक्षशं युक्त, गुणक्म णोरपि द्रव्यत्वप्रसंगात्योगु - 

शत्वकमेत्वसमवा यिकारणत्वसिद्ध: । तयोस्तत्समवायित्वमेत  तत्कारणत्वं ' गुशन्वकमत्व- 
सामान्ययोरकायंत्वादिति चेन्न, सरृशपरिगामलज्षशस्य सामान्यस्य कथंचिस्कांयेल्वसाधनावू, 
कर्थंचित्तदनित्यत्वभपि नानिष्टं, प्रत्यमिन्नानस्थ सर्वथा नित्येष्वसभवादित्युक्तप्रार्य । 

द्रव्य का लक्षण समवायिकारशापना भी उचित नहीं है, कारण कि थो तो गुण और कर्मों 
को भी द्रव्यपने का प्रसण आजावेगा क्योकि उन गुण और कम को भी गुणत्व और कर्मत्व जाति के 
समवायिका रण होजाने की सिद्धि गुण मे समवाय सम्बन्ध से गुणात्व जाति रहती है, और कर्म में 
कर्मेत्व जाति समवेत् होरही है, उन गुण कर्मों को उन गुणात्व कर्मेत्व को समवायसहितपना ही उन 
गुगात्व कमेत्वों की कारणता है, जैन-सिद्धान्त प्रनुसार गूण के सहश परिणाम दोरहे गुगात्व और 
कम के सहश परिणाम होरहे कर्मत्व भी गुण या कर्म के समान प्रनित्य ही है, उनको समवाय सम्बन्ध 
से धर लेन वाला ही उनका समवायि कारण है । 


यदि वेशेषिक यो कहे कि चौवीमो गुणों मे रहने वाली गृरात्व जाति श्रौर पाचों क्र्मो मे 
व्याप रहा कर्मत्व सामान्य तो नित्य पदार्थ है, ये किसी के काय नरी है अत, इनके समवरायि कारण 
गरुरा या कर्म नही होसकते हैं । ग्रन्यकार कहते है, कि यह तो नही कठना क्याकि “सहशपरिणामस्ति- 
येक्खण्डमुण्डा दिषु गोत्ववत्‌" सामान्य ( जाति ) सटश परिशाम स्वरूप है, ऐसे सहश परिगा।मस्व रूप 
सामान्य को कथंचित्‌ कार्यपता साध दिया गया है, अत उन गुरात्व, कर्मत्व सामान्‍्यों का कथचितु 
अनित्यपना भी श्रनिष्ट नही है। हा साभान्‍्य को कथबित्‌ नित्य भी कह दिया जाय तो कोई आपात 
नही, कारण कि यह वही गाय है. यह वही रूप है, यह वही रस. है, यह वही नृत्य है, इत्यादि प्रत्य- 
भिन्नानों का होना सर्वथा नित्य पदार्थों मे अ्रसस्भव है, इस वात को हम पूर्व प्रकरणों में कई वर 
कट चुके है । 
गुणवस्वे सति क्रियावत्व॑ समवायिकार शत्वं च द्रव्यलक्षणमित्यप्ययुक्त', मुशव- 
दृदव्यमित्युक्ते लक्षशस्थाय्याप्त्यतिव्याप्त्योरमावात्‌ । तद्॒चनानर्थक्पात्‌ | 


गुणवान होते सन्‍्ते क्रियासहितपना और समवायिकारणापना यह मिला कर द्रब्य का लक्षण 
किया गया भी युक्तिरहित है, बयोकि “गुणावाला द्रब्य होता है” इस प्रकार ही कह चुकने पर अकेले 
उणवल् लक्षण के ही भ्रव्याप्ति भर भ्रतिव्यप्ति दोषो का प्रभाव है, फिर उन क्रियासहितपन और 
समवायिकारश इत बच्तोक! पुछछलला लगाना व्यथथ पड़ता है, “लक्षण हि तन्‍नाम यतो न लघीय. ” 


पंचम-ग्रध्याय २९७ 


लक्षश वही होना चाहिये जिससे कि छोटा स्वरूप दूसरा नही होसके प्रन्यथा वे केवल भाटों के गीत 
समझे जाते हैं । ' 
कार्य द्रव्यो को ग्राद्य लक्षण मे नगू ण कहना वैशेषिको का उचित सिद्धान्त नही है, जिस 
प्रकार द्रव्य के बिना गुण निराधार नहीं ठहर पाते हैं, उसी प्रकार द्रध्य भी गुणों के बिना निराधेय 
नही ठहर सकता है, गुरणगो का द्रव्य के साथ श्रविनाभाव है, द्रव्य ग्रीर गुणों का तादात्म्य ही कह दिया 
जाय कोई क्षति नही पटती है, तभी तो सूत्रकार ने द्रव्य के उक्त लक्षण सुत्र मे गुण को उपात्त 
किया है। 
नन्‍्वेउमत्रापि पर्यायव॒दृद्रव्यमिन्युक्तो गुशवदित्यनर्थक॑सर्वद्रव्येष पर्यायवस्वस्य 

भावात्‌ गुणवदिति चोक्ते पर्यायतर दिति व्यथं तत एवेति तदुभय॑ लक्षण द्रव्यस्य किमर्थपुक्तमित्य- 
ग्रोच्यते । 

यहा किसी पण्डित का ग्राक्षेप है, कि जब जन हेस प्रकार ही लक्षग्गों मे लाखब करने लगे 
तो ऐसे ढंग प्रनुसार यहा सूत्र में भी पर्याय वाला द्रव्य होता है. ' प्रययिवद्द्रव्य ” इतना कह चुकने 
पर द्रव्य का निर्दोष लक्षण बन जाता है, पुन “गुरावत्‌” यह भी कहना तो व्यर्थ पडा क्योकि सम्पूर्ण 
द्रव्यो मे पर्यायसहितपन का सदुभाव पाया जाता है, कोई भो द्रव्य कदाचित्‌ भी पर्यायां से रीता 
नही है, द्वव्यो से अतिरिक्त स्थानों में पर्याये ठहरती नहीं हैं. द्रव्य के गुण किसी न किसी पर्याय को 
धारे ही रहते है, भ्रत भ्रव्याप्वि, प्रतिव्याप्ति, श्रसम्भव, दोषों को सम्भावना नही है। 

श्रथवा और भी ग्रक्षरक्ृत लाघव करना होय तो “गुणव्रद॒द्रव्य” गुणों से सहित द्रव्य होता है 
यो इतना कह चुकने पर ही “'पर्यायवत्‌” यह पद व्यर्थ पडता है। जिस कारण से वैशेषिकों के यहा 
माने गये द्रव्य लक्षण ने तीन घटकावयबों पर कटाक्ष उठाया गया था तिसी हो कारणा से श्राक्षेप 
प्रवर्तता है, कि वे “गुएवर्द्द्रव्य, पर्यायवद्द्रव्य” यो दोनो ही द्रव्य के लक्षण भला किस प्रयोजन के 
लिये सृत्रकार ने इस सूत्र मे कहे है” बताओ, इस प्रकार आ्राक्ष प प्रवर्तने पर ग्रन्थकार करके यहा 
समाधानार्थ यह अ्गिली वात्तिक कही जाती है । 

गुएवद्द्रव्यमित्युक्तं सहानेकांतसिद्ये । 
तथा पर्यायवरद्द्ब्यं क्रमानेकांतावत्तये॥ < ॥ 

सह-अनेकान्त को सिद्धि कराने के लिये इस सूत्र मे “गुणावद्द्रव्यं” गुग वाला द्रव्य होता है, 
यह भ्रश कहा गया है, तथापि शिष्यो को क्रम-श्रनेकान्त को प्रतिपत्ति कराने के लिये सूत्रकार ने 
'परययिवदृद्रव्यं” पर्यायों बाला द्रव्य होता है, यह दूसरा लक्षण का घटकावयव कहा है। प्रर्थात्‌-द्रव्य 
के सहभावी परिग्गाम गुण है और क्रमभावी भ्रश पर्याये हैं, जिलक्षण-प्रात्मक द्रव्य के उत्पाद, व्यय, 
झ्रशो की भित्ति पर पर्याये डटी हुई हैं, प्रोर प्रौष्य की भित्ति पर गुणों का होना विवक्षित है, भ्रनन्‍्त 
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धर्मात्मक द्रव्य में गुणों की श्रपरेक्षा सहानेकार्त बंध रहा है, गौर क्रम-भावी श्रनेक पर्याथों की 
पपेक्षा कमानेकांत बने रहा है, क्रम और युगपतृपने करके श्र-क्रिया को करने वाली वस्तु का सत्‌ 
पा प्रश्नुण्ण रहता है, यो प्रमा|श नगर अनुसार सह संप्तभगियों श्ौर क्रम सप्त्भंगियों के विषयभरत 
धर्मों को धार रहा द्रव्य है । 
यदि इस सूत्र मे केवल “गुरावदृद्रव्य”/ कट दिशव जाता तो जैनो के यहा पर्यायों के कम ग्ने- 
कान्त की ग्रमान्यता ठहस्ती ग्रौर 'यययिवदृद्रव्य/ इतना ही कह देने प* स्याद्वादियों के यहां वहू- 
प्रनेकान्त उड़ा दिया गधा माना जा सकता था किन्तु जैन दोनो को मानते हैं, अत महू, क्रम, दोनों 
अनेकान्तो की व्यूत्पत्ति कराने के, लिये उदात्ताशप सूत्रकार ते “गुगपययिवद्द्ब्यं/ कहा है । 
नास्त्येकत्र वस्तुनीहानेको धर्म: सवभावानां परस्परपर्हिरस्थितिलच्णत्वादेदेम 
धर्मेण सर्वात्मना व्याप्तें: धर्मिशि धर्मान्तरम्य तदृव्याप्तिनिरोधादन्यथा सवंधमंसंकर प्रसंग! दिति 
सहानेकांत निराकरण वादिनः प्रति गुणवदद्रब्यमिस्यक्त | सक्ृू नेकध सो धिकरणस्य व तन; प्रती 
यमानत्वात कुटे रूपादिवत्‌ स्वपरप्साधकस्वेतरभर्मानिक रोकहेतु न. +िलपुत्र देव्यपदेश 
पिययाने कधर्मा धिकररणापुरुषवद्रा । 
वस्तु मे साथ श्रनेक धर्मों का निराकरण करने वाले पण्डित यो कह रहे हैं कि यहा एक 
वस्तु मे एक साथ श्रनेक धर्म नहीं ठहर पाते है क्योंकि सम्पूर्णा पदार्थ परस्पर एक दूसरे का परिहार 
करते हये ठहरना इस लक्षण को श्रात्मस'त्‌ किये हुये हैं एक धर्मका दूसरे धर्म >े साथ या एक धर्मी 
का दूसरे धर्मी के साथ परस्पर परिहार स्थिति नाम का विरोध है । जैसेकि रूप और ज्ञानका प्रथवा 
गतिहैतुत्व भर स्थितिहेतुत्वका विरोध है ! वेयधिकरण्प दोष से बचने के लिये प्रत्येक धमंका निराला 
ग्रधिकरण होना आवश्यक है जब कि एक हो धर्म ने सम्पूण स्वरूप करके भर्मी को व्याप्त कर लिया 
हैं ऐसी दशा होजाने पर उस धर्मी में श्रन्य धर्म की वैसी सवात्मिना व्याप्ति होजाने का विरोध है 
न्यथा यानी एक धर्मी में सर्वाग रूप से स्‍्रनेक धर्मों का सदृभाव यदि मान लिया जायगा तब तो 
सम्पूर्ण धर्मो के सकर होजाने का प्रसग भ्राजावेया । ज्ञान, रूप, गतिहेनुत्व, वर्तनाहेतुत्व, प्रवगाहहेतुत्व 
ये सभी गुण परिपूर्ण स्वरूपसे एक द्रव्य मे बन बेठेंगे जहा एक गुण भरपूर धर्मीमे ठहर चुका है । वहां 
दूसरे धर्मके लिये स्थान श्रणुमात्रभी रीता नही बचा है इस प्रकार साथ श्रनेक धर्म नहीं 5हर सकते है 
यो सह ग्रनेकान्त के निराकरण को कह रहे वादों पण्डित जो मान बैठे हैं उनके प्रति सूत्र- 
कार महाराज ने “ गुरावद्द्रब्यं ” यो सृत्दल कहा है क्योंकि एक समय मे एक ही वार साथ झनेक 
धर्मों का अ्रधिकरश होरही वस्तु की प्रतीति की जा रही है जैसे कि वृक्ष या घड़े मे रूप, रस, गंध, 
प्रादि गुण साथ ठहर रहे हैं। अथवा स्वकीय पक्ष का साधकपन और फरकौयपक्ष का झसाधकपन 
इन दो धर्मों का ग्रधिकरणा हो रहे एक समीचान हैतु के समान वस्तु भ्रनेक धर्मों का प्रधिकरण है| 
प्राप्ठमीमासा मे “ भ्रसाधारणहेतुबत्‌ ” श्रौर *' का रकज्ञापकांगवत्‌ ! स्वभ्ेदं; साधन यथा ” 
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हैने कारक जाप हेतुग्रों के हन्ण्टात से वस्तु में अनेक धर्मों की प्रसिद्ध करा दी गई है, कोई भी सद्वेतु 
जिस प्रकार स्वकीय साध्य का ज्ञापक है उसी प्रकार साध्य विरुद्ध का ज्ञापक नहीं भी है मृूत्तिका ग्रादि 
कारक हेतु जैसे घट ग्रादि के निवर्तेक है। उप ढग से ही ज्ञा+ गआ्रादि कार्यों के निवंतेक ( संपादक ) 
नही हैं | भ्रत' एक वस्तु मे भ्रनेक धर्म विना प्रयासके ठहर जाते हैं प्रथवा तीसरा दृष्टान्त यो समभिये 
कि जो पुरुष अपने पुत्र की श्रपेक्षा पिता है, वही अ्रपने पिता की अपेक्षा पुत्रभी है। श्रपने मामा की 
झपेक्षा भानजा है, चचा की भ्रपेक्षा भतीजा है, नाना की अपेक्षा घेवता है । यो एक पुरुष ही जंसे 
पितुत्व, पुत्रत्व, भागिनेयत्व, भ्रादि शब्द व्यवहार के विषय होरहे प्रनेक धर्मों का भप्रधिकरण है,इसी 
प्रकार सम्पूरो बस्तुथ एक साथ मनेक धर्मो का प्राधार प्रतीत होरही है । 
ग्राह्ग्रहकसवेदनाकाॉर स्वेदनमेक्प्नुपयन्‌ सकृदने#घर्माधिकरशमेक 4 हिरन्तवर्बा प्रति- 
छिपतीत कथ परीक्षकों नाम | वेधाद्याकारविवेक॑ परोक्ष संविदाकारं च प्रत्यक्षमिच्छन्नपि 
न सहानेकांत निराझतु मदंति सविदद्वत अत्यक्षपराक्षाकारवारपारमा्धिकत्वे परमार्थेतराकार- 
मेक॑ सवेदन वलादापतेतू परमाथोकारस्ये३ सत्वात्‌ संबिदों नापारमार्थिकाकारः सन्निति 
ब्रुवाशस्स#त्सद्सत्वस्पभाव/क्रां तमेक सवेदन स्वोकरात्यंव | 
जो सम्बेदनाद त वादी बौद्ध भ्रकंल विज्ञान तत्व को हो स्वीकार करते है, ज्ञान ही बंद्य हु 
झौर ज्ञान ही वेदक है। यो सम्बंदन के भ्रहणा करने याग्य ग्राह्म आकार ओर सम्वेदन के स्वरनिष्ठ 
ग्राहक भ्राकार को जानने वाले एक एक सम्वेदन का स्वाकार कर रहा थागाचार बौद्ध मला एक 
यहिरग पदाध भ्रथवा एक श्रन्तरग तत्व में युधपत्‌ अनेक धर्भा के श्रांधक रखणपन का प्रतिक्षेप करता 
है। यो प्रत्यक्षविरुद्ध या स्ववचनविदद्ध प्रथवा स्वज्ञानावरुद्ध कथन कर रहा बोद्ध किस प्रकार परोक्षक 
नाम को पा सकता है । अर्थातु--कथमरपि नही | कंसा भा ज्ञान कया न हो उसमे ग्राह्मत्व और प्राह- 
कत्व भ्रश प्रवश्य मानने पड़ग “ ग्राह्श्राहकाकाराववक सावदनू ' वहा “ विचुल्ट विचारणे ” धातु 
से ढने विवेक का श्रथ विचार करना, ज्ञान करना, माना जाता है श्रत: एक ज्ञान मे सक्ृत्‌ ग्राह्म 
धाकार आर ग्राहक म्राकार दोना धम 56९ ज।त हूं। प९क्षक विद्धानू का विष्पक्ष होकर न्याव्य बात 
कहनी चाहिये,असत्‌ पक्षपात करने वाला परीक्षक नही माना जायगा | 
दूसरी बात यह है कि “ विचर्‌ पृथरभावे ” धातु से बने विवेक शब्द का अर्थ पृथग्‌ भाव 
करते हुये जो बौद्ध शुद्ध ज्ञान में वेद्य, वेदक, वित्ति, वेत्ता, इन आ्राकारों के पृथग्‌ भाव को परोक्ष रूप 
से जान रहे इष्ट कर रहे है और उसी ज्ञान मे शुद्ध सम्बेदन-प्राकार को भी प्रत्यक्ष रूप से जान रहे 
इच्छुते है | वे बौद्ध कथमपि वस्तु में साथ ठ5हर रहे अ्तेक घ॒र्मो का निवारण करने के लिये समय नही 
हो सकते है । जब कि एक शुद्ध ज्ञान में प्रत्यक्ष प्राकार और परोक्ष आकार विद्यमान हैँ। या बेद्य 
'झादि भाकारों का प्रसद्माव और शुद्ध सम्बित्ति प्राकार का सदुभाव है, ता वे बोढ़ प्रत्यक्ष या परोक्ष 
आकार अपना अ्रसदताध या सदुभाव के सह-प्रतेकारत का अबरहव स्वोकाए करे यों उतके लिये 
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उचित मार्ग है । 

यदि बौद्ध यो कहे क्रि शुद्ध सम्बेदनाद त मे प्रत्यक्ष भ्राकार और परोक्ष प्राकार ये दोनों बास्त॑- 
विक नही है कल्पित हैं, सम्बेदन तो स्वकीय स्वरूप मे ही सलग्न है। यो कहने पर तो हम जन टका 
सा उत्तर देदेगे कि तब तो बौद्धों के यहा परमा्थभृत श्रौर श्रपरमार्थभूत ग्राकार वाला एक सम्वेदन 
बलात्कार से प्रापडेगा । बौद्धों के कहने से ही वास्तविक झ्राकार और कल्पित आकरएर ये दो म्राकार 
एक सम्बेदन मे प्रविष्ट होरहे है । यदि बौद्ध इस पर पुन यो कहे कि विज्ञान का परमा्थ झ्राकार ही 
वास्तविक सत्‌ है, सम्वेबन का कल्पित आ्राकार तो वस्तुभूत सत्‌ नही है। ग्रन्थकार कहते हैं कि इस 
प्रकार कह रहा वौद्ध तो एक ही समय सत्व स्वभाव औ्रौर असत्व स्वभाव से आकान्त होरहे एक सम्वे- 
दन को स्वीकार कर ही लेता है बौद्ध ने बडो सरलता से सम्वेदत में वास्तविक सत्व और श्रपरमार्थ- 
भूत असत्व इन दो धर्मो को भटिति स्वीकार करहा ।लया है । 

न सन्नाप्यसत्संवेदनमित्यपि व्याहतं, पुरुषाढूतादिवत्ततः सक्ृदनेकस्वभावमेक 
चस्तु तत्वत३ भिद्धत्यन्यथा सबस्य स्वेष्टतत्यव्यवस्थानुपसत्ते; । स्वृप्ररूपोपादानापोहनव्पवस्था 
पायत्वाइस्तुत्वस्येति प्रपं चितप्रायं । 

सम्बेदन सद्भूत नही है श्रौर साथ ही प्रसद्भूत भो नही है, यो वोद्धो के कहने पर आचार्य 
कहते है, कि उनका कहता भी व्याघात दोष से युक्त है जैसे कि पुरुषाद्व त, चित्राह त, भ्रादि के साधक 
पूर्व पक्षोमे भ्रनेक व्याघात दोप ग्राते है, उसी प्रकार सम्वेदन को सत्‌ भी नही श्रौर उसी समय प्रसत्‌ 
भी नही कहने मे वदताब्याघात है। अथरत्ि-परस्पर विरुद्ध हारहे धर्मों का सकृत्‌ृविधि या युगपत्‌ 
निषेध दोनों नहीं हासकत है ' न सतु ” इतना कहते हो तत्काल असत्‌ का विधान होजाता है फिर 
प्रसत्‌ का निषेध नहो करसकते हा और असत्‌ नही कहते हा सत्‌ की विधि होजाती है, ऐसी दशा मे 
पुन. सत्‌ का निपेथ नहीं कर केंकत हृं। बलाक़ार स कहने वाले का मु ह उसी समय दबा दिया 
जायगा, परस्पर विरुद्ध पदार्थों मे से एकतर का निषेव करने पर दतीव का आवश्यक रूप से विधान 
हो ही जाता है, सकृतू दाना का ।नषेत् करना सवा अलोक है। 


हा अनेकान्त-वाद भ्रनुसार कथंचित्‌ सत्व और कथरचित्‌ प्रसत्व दोनो धर्म एक सम्बेदन मे 
ठहर जाते हें तिस कारण सिद्ध हुघ्ना कि एक वस्तु युवरत्‌ प्रनेक स्वभावा का वारतबिक रूप से लिये 
हुये है, अन्यथा याना वस्तु में श्रनक धम के नहा मान कर एकान्‍्त वाद को स्वीकार किया ज्ञायगा 
तब तो इस पन्य ही प्रक।र से सम्पूणा वादियों के यहा श्रपने अपन अभीष्ट तत्वों की व्यवस्था नहीं 
बन सकेगी । श्री ्रकलकदेव महाराज ने कहा है, |क वस्तुका वस्तुपता तो अ्रपने स्वरूप का उपादान 
प्रौर परकीय रूप का परित्याग इस निमित्त-व्यवस्था से आपादन करने योग्य है । जो भो कोई वादी 
अन्त रंग जन या बहिरग तत्व अथवा उस्म बरढ्ा सम्बदन, चित्र आ्रादि तत्वों को स्वीकार करेगा वे 
तत्य स्वाभिमत रूप से दृष्द छृग श्रॉंस परामिमत स्वरूप स॑ प्रनिष्ट माने जायंगे, झ्थवा अपने शत्य्‌ 
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इष्ट हैं झ्ौर दूसरो के तत्व प्रनिष्ट है। ऐसी दशा में प्नेकान्त दुनिवार है, इस अ्नेकान्त के सिद्धाग्त 
का हम पूर्व प्रकरण मे प्राय. करके विस्तार पूत्रंक विचार कर चुके हैं, यटा इतना ही कहने से पुरा 
पड़ी । 
तथा क्रमानेकांतनिराकरणवादिनं प्रति पर्यायवरद्द्रव्यं प्रतीः्मानत्वाव सर्वस्य 
परिणामित्वसिद्ध : प्रतिपादितत्वात्‌ । एवं क्रम्राक्रमानेकांतनिराकरस्प्रवशसानस प्रति गुखप- 
यायदुद्रव्यमित्युक्त सबथा निरुताधिमावस्यात्र भाणलवाद | 
ह प्रनेकान्त का तिराकरण करने वाले वादियों को समझा दिया गया है, सूत्रकार ते 
गुण वद्द्र॒ब्य इसी लिये कहा है। तथा क्रम से अनेकान्त का निराकरण कर रहे वादी के प्रति तो सूत्र- 
कार ने द्रव्य के लक्षण में 'पर्याववर्द्द्रव्य/ या पर्ययवद्द्रब्यं इतना अभ्र श्‌ कहा है, भावाथ- क्रमर्वातिन: 
पर्याया:! प्रत्येक गुर की एक समय में एक पर्याय होती है, इस ढग प्नुसार भ्रनन्तानन्त पर्याये क्रम 
से होती रहतो हैं,म्त्तिका की शिवक, स्थास, कोष, कुथयूल. घट, कपाल, कपालिका ग्रादि हो रही पर्याये 
प्रतीत की जा रहो है कपास की रूई धुनी रूई, पौनो, भझ डिया आटे आतान वितान, पट, चीथरा 
ग्रादि ग्रवस्थाये देखो जा रही है जब के सम्पूर्ण पदार्थों के परिणामी पन की सिद्धि का प्रतिपादन 
किथा जा चुका है पृ्व॑ श्रवस्था का त्याग, उत्तर श्रवस्था का ग्रहण, अ्रजहदुबृत्तिता, ये वर्तनाये ही 
परिणाम को प्राण है । 
श्री माणीक्यनन्दी आचायें ने परिणाम का लक्षश यही कहा है। कितने ही क़ूटस्थवादी 
महा शय क्रम से होने वाले परिणाम का स्वीकार नहां करते है साख्यमती पण्डित कुटस्थवर्त्ती आत्मा 
के परिणामो को नहा मातते है, प्रधारु के भो भ्राविर्भाव तिराभाव वाले परिणाम माने गये है, उत्पाद 
बिनाश, शाली परिणाम नही इष्ट किये है, नंधायिक, वेशेषिक, भी प्रात्मा आकाश, आदि की क्रम- 
वर्त्ती पर्यायों का होना नही श्रभीष्ट करते है, ब्रह्माद्द तवादी पण्डित 'सर्व वे खल्विदब्नह्म नेह नानास्ति 
किचन | भ्राराम तस्‍्य पश्यन्ति नत पर्यति कश्चन,, यो ब्रह्म के श्राराम पानी पर्यायों को इष्ट करते 
है, किन्तु वे उनका वस्तुभूत नहों मानते हैं क्रम से बर्तता भा इष्ट नही करते है भ्रथवा ब्रह्म मे उन 
पर्यायो का खोज ही खो देते हैं । यो क्रम से होने वालों पर्यायों णा प्रनेक स्व॒भावों के भ्रनेकाश्त का 
निराकरण कर रहे पण्डितो के प्रति द्रव्य के लक्षण में पर्याय सहितपना कहना सूत्रकार का समुचित 
क॒र्तंब्य है । 
इसी प्रकार जिन पण्डितों का चित्त क्रम अ्नेकान्त शौर श्रक्रम अनेकान्त दोनो के निराकरण 
में प्रवोश होरहा है ऐसे वेभाषिक माध्यमिक तत्वोपप्लववादी ग्रादि बादियो के प्रति बस्तुभरत्त सिद्धा- 
भ्त का निराकरण करने के लिये सूत्रकार ने शुरापय यवद्रथव्यं' गुणों झौर पर्यायों वाला द्रव्य द्ोता 
है, इस प्रकार गुश पर्याय उसय का प्रतिपादक प्रतण्ड सूत्र कहा है, कारण कि सभो प्रकारों से 
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४०२ हलोक-वार्लिक 
प्रनेक विशेषणों से रहित होरहे पदार्थ को भ्रप्रामारिशकपना है, यानी कोई भी प्रमाण ऐसे भाव को 
ग्रहण नही करता है, जिसमें कि गुणा या पर्याप कोई भी विशेषण नहीं पाया जाय सम्पूरा द्वव्यों मे 
भ्रनुजीबी ग्रुण प्रतीजीवीगुरा, पर्यायशक्ति प्रात्मकगुण विद्यमान हैं तथा षद्स्थान पतित हानियो 
या वृद्धियों को ले रही पर्याये या सप्तभगियों के विषयभूतधर्म अथवा अ्रापेक्षिक धर्म श्रौर छोटे बडे 
निमित्तो से उपजे प्रनेक स्वभाव भेद इत्यादि पर्यायें द्रव्यो मे विद्यमान हैं, गुणों और पर्यायों से रीता 
द्रव्य कथमपि नही होता है । 
अधथवेय भ्रियूत्री समवतिष्ठते, गुण वद्द्रव्यं पर्ययवरद्द्रव्यं गुणपर्ययवरद्द्रव्यं द्रत्य- 
त्वान्यथानुपपत्त रिस्यनुमानत्रय चेद॑ सच्ेषतो लक्ष्यते । 
झथवा इस एक सूत्र को तीन सूत्रो का समुदाय समझ कर थो भले प्रक्कार व्यवस्था कर ली 
जाती है, कि १ द्रव्यं ( पक्ष ) गुणवत्‌ ( साध्य ) द्वव्मत्वान्यथानुपपत्त . ( हेतु ) ।२ द्रव्य ( पक्ष ) 
पयेयवरत्‌ ( साध्यदल ) द्रव्यत्वान्यथानुपपत्त (हेतु )। ३ द्रव्य ( पक्ष ) ग्रुण॒पर्ययवत्‌ ( साध्यकोटि ) 
द्रव्यत्वान्यथानुपपत्त : ( हेतु ) यो तीन प्रकार एकान्त वादियो के प्रति उक्त सूत्र का योगविभाग कर 
तीन भ्रनुमान वह दिये जाते है । ( द्वव्य गुरवाला है, भ्रन्यथा उसमे द्रव्यपना बन नहीं सकता है । 
२ द्रव्य मे पर्याये पायी जाती है, श्रन्यथा यानी पर्यायों के ग्निा द्वव्ययन को सिद्धि नही होसक्ती है । 
३ गुणों और पर्यायों का धारी द्रव्य है ऐसा नहों मान कर भ्रन्य प्रकार मानने से द्रब्यपना रक्षित नहीं 
रह सकता है। थो झनेक प्रतिपक्ष विद्वानों के मतों का निराकरण करने के लिये सक्ष प से 'गुणपर्यय 
वद्द्रव्थ' इस भ्रकेले सूत्र द्वारा द्रव्य को लक्षित कर दिया जाता है हजारो रोगो को एक सजीवनी 
झोषधि पर्याप्त है । 2 
ननु चेत्रं निष्किय न सवद्रव्यसमब।यिक्रारण चेति पराकृतनिशक्ृतये क्रिया- 
बद्र॒व्यं समबायिकारशमिति च॒ द्रव्यलक्षणमभिधीयते, प्रथिव्यप्तेजोवायुमनसां क्रियावच्व सिद्ध; 
स्वद्रष्याशां ममवायिकार णत्वस्थ च गरुणवस्‍्तवस्प्रतोतेरित्येतदूपि च परेषां वचो5समौचीन॑, 
द्रव्यव द्विशेषव त्सामान्यवच्च द्रव्यमिति द्रब्यलक्षणवचनप्रसगात न॒काणद्रव्यवत्का रण द्रव्य 
नापि विशेषवत्सामान्यवद्वेति परद्रव्यविप्रतिपत्तिनिराऋरणार्थल्वात्‌ , स्थाद्वादिनां पुनः कार्यद्र- 
व्यविशेषसद्शपरिणामलचणसाम।न्याना|मपि क्रियावत्समवायवच्च पर्यायत्वान्न तथा बचन 
कर्तव्यमिति सबंमनवद्यं । 
यहा वेशेषिक स्वपक्ष का अवधारण करतेहै, कि इ4 प्रद्वर गुणपर्ंयवद्द्व्य इस सूत्र द्वारा 
द्रव" का लक्षरा भ्राप जैन करते हैं, तव तो इसी प्रकार हमारा द्रव्य का लक्षण भी उचित पड जाता 
है जो वादी पदार्थों को क्रिया रहित स्वी+ार करते है, जैसे कि वौद्ध प'डित पदार्थों में क्रिया नही 
मानते है भ्र्थात्‌ वौद्धोका प्रनुमव है कि उन निकटवर्त्तो या दूरवर्ती प्रदेशोमे योली,वाण,ढेल,पक्षी, रेल- 
गाजी, ग्रादि स्‍्तलभरा तथीन रूप से उपज जाते है वदी अम्तु हो क्रम कप से सैशान्तरों मे नहीं पहुँच 
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पाती है, जिस प्रकार सनेमा के पर्दा पर जाने श्र ने वाले पदार्थों का प्रतिविम्ब नही है केवल विभिन्‍न 
प्रकार के चित्रों का प्रतिविम्ब पड जाने से दृष्टाओं को बसी चलते फिरते पदार्था की प्रतिपत्ति होजाती 
है, वस्तुतः पदार्थ निष्क्रिय है। तथा कोई पढित सभी द्ब्यों को समवाधी कारणा इष्ट नही करते हैं 
कूटस्थ द्रव्य किसी का समवायीकारण नही होसकता है। 

इस प्रकार दूसरे पण्डितो की प्रयुक्त बचन स्वरूप चेप्टा छा निराकरणा करने के लिये हम 
वेशेषिको करके सभी द्रव्य क्रियावान्‌ है मौर समवायिकारणा है यो “क्रियावत्समवाधिकारणा द्रव्य” ५हु 
द्रब्य का सुन्दर लक्षण कह दिया जाता है, प्रथिवी, जल, तेज, वायु, श्रौर मन इन द्र॒व्यों मे क्रिया 
सहितपना सिद्ध है. तथा समवायिका रणपना तो सम्पूर्ण द्वव्यों के प्रतीत हो रहा है, जैसे कि सभी द्रब्यो 
के गुगा सहितपन को प्रतीति द्वोरही है । 

प्र्थात- पथिवी में चौदह, जल में चौदढ, तेज में ग्यारह, वायु मे नव, झ्राकाश में छ , काल 
मे पाच, दिशा मे णाच श्रात्मा में चौदह, ई.बर में क्‍ग्राठ और मन में आठ, गुर माने जाते है 'बाथो 
नंबेकादशतेजसोगुगा जलक्षितिप्राए| भूता चतुर्दंश । दिक्‍्कालयो. पर षड़व चाम्बरे महेश्वरेष्टो मनस- 
स्तथेव च! इसी प्रकार परमाणु स्वरूप नित्यद्र्य प्रौर कार्यस्वरूप प्रनित्यद्रव्य पृथिवी, जल, तेज, 
वायुब्रो को स्वकीय जन्य गुणों का या स्वजन्य ग्रवयवी द्ृव्वों का समवायीका रणपना प्राप्त है श्राकाश 
काल, दिग्‌ जीवात्मा, परमात्मा, इन चार व्यापक नित्य द्रद्यों को श्रपने जन्य गुणों का समवाधि 
काररणापना स्वभाव सिद्ध है, नित्य द्रव्य माने गये मन को स्वकीय सयोगादि भ्रनेक जन्य गुणों भ्रौर 
क्रियाप्रो का समवायिकरारणपना निर्णीत है, यो क्रियावद्रणवत्ममवायिकारण  द्र॒ब्य/ यह द्रव्य का 
लक्षण उचित प्रतीत होता है । 

ग्रन्थकार कहते हैं कि यो दूसरे विद्वान्‌ वैशेषिको का यह बचन भी समीचीन नही है, क्योकि 
यदि इसी प्रकार दूसरों की विप्रतिपत्ति का निराकरण करने के लिये द्रव्य के लक्षरशा में इतर व्याव- 
त्तक पदो का डालना प्रभिप्रेत होय नब तो 'द्रव्यवद्धिशेषवत्तामान्यवच्चद्रव्यं/ यो द्रव्य के लक्षण के 
निरूपण करने का प्रसग श्रावेगा कारण कि कितने वादी द्रव्य को स्वकीय कार्य द्रव्य से सहित स्वीकार 
नही करते हैं, बौद्धों को ही लीजिये वे स्वलक्षण परमाणुश्रो से किसी दयणुकादि प्रवयवी स्कन्घ का 
वनना दृष्ट नही करते हैं हाँ पृव॑क्षणवर्त्ती परमाणु स्वलक्षण से भले ही उत्तर क्षणवर्त्ती स्वलक्षण 
परमाणु द्रव्य उपज जाय किन्तु तब तक पहिले क्षणिक कारण का विनाश होजाता है, प्रत्तः कार्य 
द्रब्य वाला कारणाद्रब्य कथमपि नही होसका । 

यो इस बौद्ध सिद्धान्त का निराकरण करने के लिये वैशेषिको को द्रव्य का लक्षण में 'द्रव्य- 
वत्‌! विशेषरा देना उचित पड़ जायगा तथा कोई वादी द्रव्य में विशेष को स्वीकार नहीं करते हैं, 
ब्रह्माद त वादी पण्डितों ने परमश्रह्य में विशेष स्वीकार नही किया है ग्रन्यथा द्व॑ त का प्रसंग प्राजायगा 
प्रतः वेशेषिकों को द्रव्य के लक्षण में (विदोष॑वत्‌, कहना भी इृष्ट पडा तथैव कोई पण्डित द्रव्य मे सामा- 
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न्‍य को दृष्ट नही करते हैं वे “विशेषा एवं तत्व” मान बैठे है वौद्ध ही विशेषो को स्वीकार करते हुये 
सामान्यका प्रत्याख्यान करते है । 

ग्रत: प्रनेक मत का व्यवच्छेद करने के लिये वंशेषिको को द्रव्य के लक्षण में 'सामान्यव्! 
( सामान्यवाला ) कहना ग्रावद्यक पड जायगा यो १ “ न कार्यंद्रव्यवत्कारराद्रव्यं' २ 'न विशेषवदृद्रव्यं' 
३ 'न सामान्यवद्द्रब्य' इस प्रकार दूसरो के अ्रभीष्ट किये गये मन्तव्यों श्रनुसार द्रव्य मे पडी हुयी विप्र- 
तिपत्तियों का निराकरण करने के लिये “द्रव्यवत्‌विशेषवत्सामान्यवच्च द्रव्य यों द्रव्य का लक्षण 
वेैशेपिको को करना चाहिये था वैशेषिको ने कारण द्रब्यो में कार्य द्रढय का रहना और नित्य द्वव््यों मे 
बविशेषपदार्थ का ठहरना ठथा सम्पूर्ण द्वव्यों मे सामान्य जाति का स्थित रहना प्रभीष्ट भी किया है 
भ्रत' इस लक्षण करके व॑ शे षिको के यहा स्वकीय सिद्धान्त से कोई विरोध नही पड सकता है, द्रठ्य का 
क्रिया रहितपना या समवायिकारण रहितपना मानने वाले पण्डितो को समझाने की श्रपेक्षा कारण 
द्रव्य को कार्य द्वव्य से रहित मान रहे और द्रव्य को विशेष या सामान्य से रहित अ्रभीष्ट कर रहे 
पष्टितमन्यों को समीचीन मार्ग पर लेगञ्राना कही भच्छा है द्रव्य के द्रव्य सहितपन और विशेषसामान्य 
सहितन की प्रतीति होचुकने पर पुन भटिति अल्प प्रयास से ही द्रव्य के क्रियासहितपन गुरा सहितपन 
श्रौर समवायि कारण पन की प्रतिपत्ति होजायगी । 

एक बात यह भी है, कि "क्रियावद्‌ गृरावत्समवायिकारण द्रव्य! स्वीकार कर पुन 'द्रव्यव- 
द्िशेषवत्सामान्यवच्च' इस लक्षण का भी प्रसंग प्राप्त होजाने पर वशेपिको के ऊपर विनिगमनाविरह 
दोष खडा होजाता है इस दोध की यह शक्ति है कि 'सुन्दोपसुन्द न्याय! अ्रतुमार दोनों का निराकरण 
कर तीसरे ही शक्तिशाली लक्षण को सर्वोपरि विराजमान कर देता है. तभी तो स्याद्वादियों ने टव्य 
का 'गुरणापयंयवद्रव्य/ यह निर्दोष लखषण किया है, स्थाद्वादियों के यहा फिर बडा सुभीता पड जाता है, 
क्योकि कार्य द्रव्य और विशेष पदार्थ तथा सहश परिणाम स्वरूप सामान्य इन सबको भी जैनो ने 
पर्याय स्वीकार किया जैसे कि क्रिया को और समवायिकारण के प्रयोजक हो रहे समवाय को हम 
जैन पर्याय मानते है । 

ग्र्थात्‌ू-घट, पट, श्राम, भ्रमरूद, फूल, पुस्तक, ये सव कार्य द्रव्य उस पुदूगल द्रव्य की पर्याय 
हैं तथा 'एकस्मिद्धव्येक्रमभाविन: परिणामा पर्यावा प्रात्मनहर्षविषादादिवत्‌' 'अ्र्थान्तरगत*विसह- 
परिणामों व्यतिरेको गोमहिपादिवत्‌' ये पर्याय प्रौर व्यत्तिरेक दोनो प्रकारके विशेष भी पर्याय स्वरूप है, 
तथव 'सरशपरिणामस्तिय्ंक खण्ड मुण्टादिषु गोत्ववत्‌” 'परापरविवतंध्यापि द्रव्यमूष्य॑ ता मृदिवस्थासा- 
दिपु! ये दोनो प्रकार के सामान्य भी पर्याय स्वरूप ही पड़ते हैं हलन, चलन, गमन, आदि कियायें त्तो 
पय ये हैं ही । कोई विवाद नही है, समवाधि कारण या उपादान कारण का प्रनुजीवी होरहा कथा 
चित्‌ श्रविष्वगूभाव सम्बस्ध स्वरूप समवाय तो भला पर्याय के सिवाय झ्रौर क्य) पदार्थ होसकता है? 
झतः बेलेबिको द्वारा प्रमतों के निराकरणार्थ लक्षण में जितने भी इतर व्यावतेंक पद दिये जाते 
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है उन सब का प्रयोजन जैनो के प्रभीप्ट किये गये द्वव्य के लक्षण मे दिये गये पर्यायपद से ही सध 
जाता है! 

दा गुण पद तो द्वव्य के लक्षण मे दोनो के यहा उपात्त किया गया है, भरत: वैज्ेषिको को 
द्रव्य के तिस प्रकार लम्बे और दोषप्रस्त लक्षण का कथन नहीं करना चाहिये। हा स्थाद्वादियों का 
किया गया सुत्रोक लक्षण समीचीन है, थो करने से सभो सिद्धान्त निर्दोष सिद्ध होजाते है । 

तदेव॑ जीवपुद्गलघम।धर्माका शभेदात्पंचविधमेव द्रव्यमिति बर्दत प्रत्याह | 

प्रगले सूत्र का ग्रवतरण है। कोई कह रहा है कि उपकार करने की श्रपेक्षा 'वतंना परिणाम- 
क्रिया. परत्वापरत्वे च कालस्य! इस सूत्र द्वारा काल को भले ही कह दिया गया टोय किन्तु जब तक 
क्राल को खतत्न द्रव्य नहीं कहा जायगा तब तक ये उपकार तो व्यवह्ार काल के भी समझे जासकते 
है वबतना को छोड कर परिणाम श्रादि को व्यवहारकाल का उपकार इष्ट भी किया गया है तब तो 
ग्रभी तक 'अजीवकायाधर्माधर्माकाशपुद्गला.” 'द्रव्यागि, जीवर्च” इन सूत्रां करके कहे जा चुके पाच 
द्रव्यों के ही द्रव्यण्न का व्यवसाय करना प्रसंग शाप्त हुआ । तिस कारण इस प्रकार उक्त सक्षरासूत्र 
द्वारा जीव पुद्गल, धम भ्रधर्म, और श्राकाझ्ष के भेद से पाच प्रकार के ही द्रव्य सिद्ध होते है काल वो 
वस्तुभूत द्रव्य नही होस्तक्ा ऐसा ही द्वेताम्बर वन्धु मानते है, इस प्रकार कह रहे वादी पण्डित के प्रति 
सूत्रकार महोदय अनुक्त द्रव्य की सूचना करने के लिये इस श्रगले सूत्र को प्रव्यक्त कहते है। 


कालश्व 


उक्त पाच द्रव्यों के अतिरिक्त काल भी स्वतंत्र छठा द्रव्य है जब कि द्रव्य का अश्षुण्ण लक्षण 
वहा घटित होरहा है। तदनुसार लोक प्रदेश परिमित असम्प्रातासख्यातकालाणुये सभी काल द्रव्य 
है, एक एक काल परमाशु अनेक गुण और पर्यायों को धारे हुये है । 
गुशपययवद्द्रव्यसित्यभिसबंधनीयम्‌ | 
“४ गुरापर्ययवद्द्रव्य ” गुणों श्ौर पर्यायों को धारने वाला द्रव्य होता है, इस पूर्व सूत्र के पूरे 
लक्षण लक्ष्य पदों का यहा विधेय दल की ओर सम्बन्ध करने लेने योग्य है, ग्रतः समुच्चय अर्थ के 
वाचक च जब्दके अनुसार काल भी छठा गुरा, पर्यायो, वाला द्रव्य है यह श्रन्वितकर प्र होजाता है। 


कालश्चद्रव्यमित्याह प्रोक्ततत्तणयोगत: । 
तस्याद्रव्यत्वविज्ञाननिवृत्यर्थ समासत: ॥ १॥ 


सूत्रकार द्वारा द्रव्य के बहुत भ्रच्छे कहे गये ''गुणपर्ययवरद्द्रव्य” इस लक्षएवाक्य का सम्बन्ध 
होजाने से “ काल भी द्रव्य है” इस वात को सृत्रकार " कालशच ” मृत्र द्वारा संक्षेप से कह रहे है । 
जो कि उस काल के द्रव्य रहित पन की परिच्छित्ति का निवारण करने के लिये है। भ्र्थातु--काल 
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तो द्रव्य नहीं है इस मिथ्याज्ञान की निवृत्ति के लिये सूत्रकार को इस सूत्र का कहना ग्रनिवाय पड गया 
है यहाँ ही द्रव्य का लक्षश। +रते हुये वह संक्षेप से कहा जा सकता है । 
के पुन कालस्य गुणाः के च॒ पर्यायाः प्रसिद्धा ण्तो गुः पर्यायतरदृद्रव्यमिति प्रोक्त- 
लक्षणयोगः सिध्चेत्तस्याद्रव्यत्व विज्ञाननिवत्तिश्रत्यत्र च्यते ! 
यहा कोई जिज्ञासु पूछता है कि वे फिर काल द्रव्य के गुण कौन से प्रसिद्ध है ? तथा काल 
की पर्यायें भी कौन कौन विख्यात है ? वताग्रो जिससे कि उस काल के साथ “'गुणपर्ययवद्द्रव्य” इस 
द्रव्य के निर्दोष लक्षण का ससर्ग होजाना सिद्ध हाजावे और उस काल को द्वव्यरहितपन के विज्ञान 
की निवृत्ति सघ जाय ? इस प्रकार यहा प्रतिपित्त! प्रवतनेपर ग्रन्थकार द्वारा समाधान कहा जाता है। 


निःशेषद्रव्यसंयोगविभागादिगुणाश्रय: । 

काल; सामान्यतः सिद्ध: सूह्मत्वाद्राश्रयो भिदा ॥ २ ॥ 
क्रमवृत्तिपदार्थानां वृत्तिकारणतादय: । 

पर्याया: संति कालस्य गुणपर्यायवानतः ॥ ३ ॥ 


सामान्‍य रूप से अखिल द्र॒व्यों के साथ सयोग होना या विभाग होना, संख्या परिमाण, 
प्रादि गुणों का भाश्रय होरहा काल द्रव्य सिद्ध है, और भिन्‍न भिन्न पने यानी विशेष ऋप से कथन 
करने पर सूक्ष्मत्व, वर्तनाहेतुत्व, श्रचेतनत्व, श्रादि गुणों का श्राधार काल है। तथा क्रम क्रम से वर्त 
रहे पदार्थों की बर्तता कराने मे कारणपना, इतर द्रव्यो के उत्पाद, व्यय, झ्लौव्यों, की हेतुता स्वकोीय 
प्रविभागप्रतिच्छेद, द्रव्यत्वपरिणति, एक प्रदेश श्रवगाह, ग्रादि पर्याय काल द्रव्य की हैं। प्रत गुग्गो 


और पर्यायो से समाहित होरहा काल द्रव्य है। 
अर्थात्‌-लोकाकाश मे सत्र छऊ द्रव्य पाये जाते है कालाखुओो के साथ सामान्य रूप से 


सम्पूर्ण द्रव्योका संयोग है विशेष २ जीव और पुदूगलों का यहाँ वहा जाने १र पूर्वसम्वद्ध कालासुभो के 
साथ विभाग भी होजाता है हा धर्म, अधमं, और ग्राकाश के उन उन स्थलों पर नियत हो रहे प्रदेशों 
से अन्य प्रदेशीय कालायुझो का विभाग होरहा है। संयोग नाशक गृरा को ही विभाग नही कहते हैं, 
किन्तु पृथग्भाव भी विभाग कहा जा सकता है इन गुणो के श्रतिरिक्त द्रव्यत्त, वस्तुत्व, श्रगुरुलघुत्व 
प्रादि सामान्य गुरा भी काल में विद्यमान हैं। काल मे सुक्ष्मत्व, वर्तनाहेतुत्व प्रादि विशेष गण हैं, 
तथा नवीन पदार्थ को जीणा करना, परिवर्तन कर देना, अचेतन वने रहना आदि पर्यायें काल की 
प्रसिद्ध हैं श्रत द्रव्य के दोनो लक्षणों की सघटना काल मे है। 

सर्वद्रव्येः संयोगस्तावस्कालस्यास्ति सादिग्नादिश्व विभागआसवंगतक्रियावदृद्रव्यै: 
संख्यापरिमाणादयश्च॒गुणा इति सामान्‍्यतो5शेषद्रन्यसंयोग न्‍य विभागादिगुणानां चाजय; 
काछ।ः सिद्ध! | 
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काले का सम्पूर्ण द्रब्यों के साथ संयोग तो हो ही रहा है जो कि कोई संयोग तो सादि है । 
झौर कोई सयोग प्नादि है यहां वहां जा रहे जीव और पुद्गलों का उन उन प्रदेशों में बर्त रहे काला- 
णुझो के साथ हुआ सयोग सादि है और प्रखण्ड धर्म, श्रधर्म, प्राकाश द्रव्यों के साथ उन उन कालाएुमो 
का भधनादि संयोग है। इसी प्रकार भ्रव्यापक और क्रियावाले जीव द्रव्यों या पुदुगल द्रढ्यो के साथ 
हुप्रा विभाग भी काल का गुण है, यहा यह कहना है कि वैशेषिकों ने विभाग को सथोग का नाश 
करने वाला सादि गुण माना है किन्तु धर्म आदिको के प्रदेशो की भ्रपेक्षा काल का अतादि विभाग भी 
होसकता है सुदर्शन मेरु की जड में ठहर रहे कालाणुपो का सर्वार्धधिद्धि गत धर्म, भ्रधमे, झाकाश के 
प्रदेशों के साथ होरहा विभाग श्रनादि है रत्नप्रशा से सयुक्त होरहे कालाणुमो का सिद्ध जीवो के साथ 
प्रनन्‍्त काल तक के लिये विभाग हो गया है । 

यदि परम पूज्य सम्मेदशिखर पर जधन्य युक्तानन्त प्रमाण प्रभव्य जीबो का जन्म लेना नही 
स्वीकार किया जाय तो सम्मेदशिखर के सम्बन्धी कालाणुओ्रो का अभव्यों के साथ श्रनादि विभाग कहा 
जा सकता है अ्रलोकाकाश् के प्रदेशों के साथ तो सभी कालाशणुझ्ो का अनादि शप्रनन्त विभाग है, यो 
काल में संयोग, विभाग, गुगी को साध दिया गया है ! यद्यपि सयोग या विभाग कोई प्रनुजीबी गुण 
में नही गिनाये गये हैं जैन सिद्धान्त अ्रनुसार सयोग विभागों को पर्याय कहा जा सकता है । नित्य 
परिणामी गुणा नही । तथापि वेशेषिको के यहा सयोग विभागों की ग्रुशास्वरूप से प्रसिद्धि होने के 
कारणा तथा उल्लेख योग्य प्रधान पर्याय होने से सयोग श्रोर विभाग को गुण कह दिया है। 

वात यह है कि जैन ग्रन्थों मे भ्रनेक स्थलो पर श्रन्य मतो की झआभा पड जाती है जिसका 
कि विशेष क्षति नही होने के कारण क््रचित्‌ लक्ष्य नहीं किया जाता है, वस्तुत: यथार्थ विचार करने 
पर गभ्भीर बिद्रानो को उस मिले हुये प्राभास का स्पष्टी करण कर देना चाहिये भ्रन्यथा कदाचित्‌ 
इसका भयकर परिणाम होजाता है। पृद्ध पुरुष का चचल, भ्रलवेली, युवती के परिशायन समान इस 
जैन दक्षन का ग्रन्य दह्वंनीय वाचाश्रो के योग कर देने की टेव से कदाचित्‌ श्रक्षम्य अ्रपसिद्धान्तो की 
उत्पत्ति होजाती है | यहाँ ग्रन्थकार महाराज ने वेशेषिको को समझाने के लिये सयोग भर विभाग 
को काल का गुरा कह दिया है सख्या, परिमारा, भ्रादि भी काल के गुण है, वेशेषिको ने भी कालद्रब्य 
के सख्या, परिमाणा पृथत्व संयोग विभाग, ये पाच गुरा इष्ट किये हैं वस्तुतः विचारा जाय तो सख्या 
कोई प्रतिजीबी या झनुजीवी गुण नही है, केवल भ्रापेक्षिक धर्म ( गुण ) है। 

गोल चलनी का कोई भी छेद दसवा, पचासवां, सौवां, डेढसौवा, आदि अनेक संख्यो वाला 
होसकता है हज्जार रूपये की थली मे चाहे कोई भी रुपया प्रन्यों की अपेक्षा से गिना गया वोसवा, 
दोसौवां, हजारवाँ होजाता है। गुणा की परिभाषा तो यह है कि जो श्रपने से विपक्ष को नहीं धार 
सके पुद्गल मे रूए गुण है तो वहां ही रूपाभाव गुण! नही ठहर सकता है जीव मे चेतना गुश! का कोई 
सहोदर अचेतना गुर नही है , परिमाण भी भ्रदेशवस्व गुण का विकार ब्मजन पर्याय है, केवल पश्य 
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मत्रों की प्रसिद्धि अनुसार इनकों गुण कह दिया गया है यो सामान्य रूप से सम्पूर्ण द्रव्यों के साथ 
होरहे संयोग भौर विभाग, संख्या, परिमाणा,पृथत्तव, श्रादि गुणोका भ्राश्रय ही रहा काल द्रव्य सिद्ध हैं। 
विशेषेणतु बच्मामृर्तत्वागुरुलघुत्वेकप्रदेशत्वादयस्तस्य गुणा इति ग्रद्मत्वादिविशेष 

गुणाश्रयथ्य॒क्रमव॒त्तोनां पदार्थानां पुदुगलादियर्यायाणां वत्तिहेतुत्यपरिणामक्रियाकारणस्व- 
प्रत्वापरत्वप्रत्ययहँतुत्वारूया: पर्यायाश्व कालस्‍्य सति येस्तत्सत्तानुमानमिति। गुणपर्याषवान्‌ 
फालः कथ न द्रव्यलक्षणभाक ? ततः कालो द्रव्य गुणपययत्र॒त्वाज्जोवादिद्रव्यवदिति तस्या- 
द्रब्यत्वविज्ञाननिवृत्ति: 

हा विशेष रूप से विचार करने पर नो उस काल द्रव्य के सु्ष्मत्व, श्रमृतंत्व, श्रगुरुलघुत्व, 
एकप्रदेशत्व, भ्रचेतनत्व आ्रादि भी गुण है प्रत्यन्त परोक्षपदा्थ सूक_्म कहा जाता है रूप आदि से रहित 
को अमृत कहते है द्वव्य से द्रव्यान्तर नही होजाय, गुण का ग्रुणान्तर नहीं होजाय, पर्याय का प्रन्य 
विवर्त स्वरूप विपरिणाम नहीं होजाय इस श्रसकीण॒ता का सम्पादक श्रगुरुलघुत्व गुण है । आकाश 
के कल्पना कर नापलिये गये परमाणु वरोर छ पहलू अ्रठकोने एक प्रदेश मे ही क्षेत्ति होना एक 
प्रदेशत्व है, ज्ञान, दर्शन, परिणतियों का नही होसकना अचेतनत्व है इस प्रकार सू्षमत्व, अ्मृतत्व, 
श्रादि विशेष गुणों का भ्रविक रण भो काल द्रव्य है । 

तथा प्रति समय क्रम से वत्त रहे पुदुगल, जोब, श्रादि की पर्याया स्वरूप पदार्था की बतंना 
का हेतुपना काल की पर्याय है। और परिणाम उपजा देने का कारणपना, किया का का रणपना, 
जेठे मे परत्व बुद्धि उप ,ने का हेतुपना, कनिष्ठ में श्रपरत्व बुद्धि करा देने का नि्ित्तपना इत्यादि 
तामो को धार रही पर्यायें काल बड़व्य की है जित गुण आर पर्याया से क उस काल की सत्ता का 
प्रनुमान होजाता है । 

प्र्थात्‌-काल द्रव्य ग्रत्यन्त परोक्ष है अर्वाग्दर्शी पुरुषों मे से किसी एक निष्णात विद्वान को 
ही उसका श्रचुमान होसकता है काल के ज्ञापक लिग माने गये ग्रुण आर पर्याये है इस प्रकार गुण 
प्लौर पर्यायों का श्राश्रय होरहा काल भला द्रव्य के उक्त लक्षण का धारी क्यो नहीं होगा ? यानी 
काल श्रवदय ही द्रव्य है। तिस कारण श्रब तक सिद्ध कर दिया है कि काल ( पक्ष ) द्रब्य है ( साध्य- 
दल ) गुणा और पर्यायों वाला होने से ( हेतु ) जीव पुदुगल प्रादि द्रव्या के समान / अ्न्वयहष्टान्त ) 
इस प्रकार उस कालके अद्वव्यपन के विज्ञान को निवृत्ति होजाती है जो कि ग्रन्थकारने पहिली वात्तिक 
में निर्देश किया है। इ्वेताम्बरों के यहा मुख्य काल द्रव्य का स्वीकार नही किया जाना समुवित नही 


है वैज्ञानिक यानी चार्वाक भी काल द्रव्य को नही मानते है वक्त सूत्र द्वारा इन वैज्ञानिकों के थि 
की निषृत्ति कर दी गयो है। द कि वज्ञान 


कोई पूछता है कि वरना नामके लक्षण को धारने वाले मुख्य कालद्रव्य को उक्त सूत्र से कहु 
दिया है किन ग्त्ञ यू अनाग्री कि उर्रता, पहिपाम, प्रादि दया लभख कराते बारय व्ववहार काल 
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कै। सिद्धि में क्या प्रमाण है ? श्रथवा काल कितने भावों को धारता है ? ऐसो जिज्ञासा प्रवरने पर 
सुत्रकार इस श्रग्मिम सूत्र को कहते है । 


सोप्नंतसमयः ॥ ४० ॥ 


वह प्रसिद्ध व्यवहार काल अनन्त समयो को लिये हुये है। भ्र्धात्‌-प्रक्षय प्रतन्‍्तानन्‍्त भतोत 
काल झौर एक वर्तमान काल तथा श्रतीत से प्रनन्तानन्तगुणा भविष्यकाल इन में होने वाले झनन्‍्त 
समयो को व्यवहारकाल धार रहा है श्रथवा एक एक कालाणु द्रव्य का पदाथो की भूत, वतेमान, 
भविष्य काल के समयो सम्बन्धी वर्तनाम्नों का हेतु होरहा वर्तनाहेतुत्व गुझ अ्रनन्त पर्यायों वाला है, 
प्रत. एक कालाणु द्रव्य भी श्रनन्त समया वाला उपचार से कहा जा सकता है सब से छोटा व्यवहा व 
काल का भर श समय है इससे छोटे काल यानी पाव, प्राधे, पोन समय मे कोई भी पूरा कार्य सम्पन्न 
नही होसकता है पुद्गल परमाणु चाहे एक प्रदेश से भ्रपने निकटवर्ती दूसरे प्रदेश पर जाय प्रथवा 
चोदह राजू तक जाय इस पूरेकायं मे एक समय लेलेगी काल के ऐमे प्रनस्त समय है । 

परमब्रक्म; कालविशेषः समय, भनन्‍्ता: समया यस्य सोनंतसमयः कालोबबो 

ड्धव्य: | 

भावार्थ- जैसे परिमाण गुण की प्राकाश से लगा कर लोक, स्वयंप्रभावल, सुमेरु, जम्पूवृक्ष, 
हाथी, धोडा, घडा, कटोरा, बेर, पोस्त, षडणुक, व्यगुक, हधएुक, मे तरतम भाव से पायी जारही 
सूक्ष्मता विचारी अन्त में जाकर परमाणु पर भ्रन्तिम प्रकष को प्राप्त होजाती है, उसो प्रकार व्यवहार 
काल की सूक्ष्मता भी तरतम श्रनुसार अभव्यों का धनाद्यनन्त काल, सिद्ध परमात्मा होचुके भगवान्‌ 
श्री ऋषभदेव का सादयनन्त काल लोक प्रदेश परिमितकाल, सूच्यग्रुल, कल्प, पल्य, कोटिपूर्य, वर्ष माँस 
दिन, घडी, लव, उच्छास, श्रावलि, भावलि का भसख्यातवां भाग, झ्रादि इन कालो में प्रकर्ष को प्राप्त 
होरही सन्‍्ती एक समय पर जाकर प्रन्तिम विश्वाम लेतो हैं, यह समय सर्वोत्कृष्ट परम सूक्ष्म होरहा 
काल विश्वेष है । 

यद्यपि एक समय में परमाणु चोदह राजू गन करजाती है, ग्रतः समय के भो ठुस नीचे से 
खली परमाणु के मद्यवी रत्नप्रभा, ऋतुविमान, ब्रह्मस्वग, सर्वाथसिद्धि उपरिम तनवातबलय, श्रादि मे 
पहुँचने की भ्रपेक्षा प्रनेक सूक्ष्म भेद किये जा सकते है, तथापि जगत्‌ का उत्पाद, ध्यय, प्नौ्यशाली 
कोई भी पूरा कार्य एक समय से कमती काल में नही होसकता है, अ्रतः परम निरुद्ध काल का भ्रश 
समय ही माना जाता है जेसे कि छह भोर से छह परमाशणुओो के वन्ध होने योग्य पैलों के होने पर भी 
एक परमाणु को अनादि अ्रनन्त काल में उससे छोट। टुकंडा नहीं होने के कारर भ्रन्तिम लु क्‍्रवयव 
कान लिया जाता है प्रनेक परभारपु के पिण्ड जैसे हृधशहुक, उत्संज्ञासज्, रथरेणु, धट, भादि स्कर्ध है 

अर 
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उसी प्रकार समयो के पिण्ड आवलि, दिन, वर्ष, कल्पकाल भ्रादि है अन्तर इतना ही है, कि परमाशुष्नों 
को देदिक प्रत्यासत्ति भ्रनुसार पिण्ड होकर वने हुये दधणुक, घट, पर्वत, प्रादि स्कंध, तो वास्तविक 
पुदूगल पर्याय स्वष्ठप है किन्तु समयो कि कालिक प्रत्याप्षत्ति अनुसार धारा वना कर कल्पित किये गये 
प्रावलि, वर्ष, पल्य, आदि व्यवद्वार काल तो वस्तुभूत किसी द्रव्य की उत्पाद व्यय श्लौव्य शाली अगु- 
जीवी पर्यायें नही है। हा व्यवहार नय द्वारा ज्ञय पदार्थ अवश्य है। 

'दठ्यपरि वहु रूपो जो सो कालो हवेइ ववहारो ( ब्रव्यसग्रह ) इस सिद्धान्त ग्रनुधार ऋतु 
परिवतेन, सूर्यगति भूविकार वियति, भ्रादि कारणों से हुये द्रव्य परिवत्तन को यदि व्यवहार काल माता 
जाय तब तो वे द्रव्यो की मुख्य पर्याव है । यो इस सिद्धान्त का विवेक कर लेना चाहिये जिस काल 
के समय अनन्त है वह काल अनन्त समयो वाला समभ लेता चाहिये मुख्य काल और व्यवहार काल 
दोनो को प्रनन्त समयो से सहित पने की उपपत्ति की जा सकती है। 

पर्यायतों द्रव्यतों वा व्यवहारत परमाथना वेविशंकाय!मिदपुच्यते । 

यहा कोई विनीत शिष्य जिज्ञासा प्रकट करता है कि वह काल अनन्त समया वालो क्या 
पर्याय से है ? श्रथवा क्या द्रव्य रूप से काल अभ्रनन्‍त समय वाला है ?।या व्यव्टार को अपेक्षा काल 
के ग्रनन्‍्त समय बताये गये है ? प्रथवा क्‍या परमार्थ रूप में व7 काल ग्रनन्त समयवाच्‌ है ? बताग्रों 
इस प्रकार शकाये उपस्थित होने पर ग्रन्थकार द्वारा यह श्रग्रिम वॉरत्तिक यो कहा जाता है कि-- 


सोनंतममय; प्रोक्ती भावतों व्यवहारतः। 
द्रब्यतों जगदाकाशप्रदेशपरिमाणकः ॥ १ ॥ 


भाव यानी पर्याय से वड़ काल सूत्रकाल वरके भ्रनन्तममयवाला वहुत ग्रच्छा कहा जा चुका है 

प्रत: व्यवहार से पुद्गल प्रादि अनन्त पदार्थों की न्‍्यारी न्‍्यारी जाति गनुसार हुई वतेनाग्रो क्री 

प्रयोजक होरही अनन्त शक्तियों का धारण करने के एक कालाए भा अनन्त समय वाला यानी अनन्त 

शक्ति वाला कह दिया जाता है, द्रव्यरूप से काल प्रतन्त नहों हे । किन्तु सात राजू लम्बी जगत श्र णी 

के घन प्रमाण लोकाकाशके वरावर सख्यापरिमारा को धार रहा है। 

ग्र्थातृ-लोकाकाश के प्रदेशों वरावर काल द्रव्य अ्मब्गातासख्यात है अन्य द्रब्यों के समान 

कालाशु भी प्रतिक्षता एक पर्याय के धारण अनुसार भूत, वर्तमान, भविष्य, कालो की श्रनन्त परिण- 

तियो वाली है । यद्यपि वस्तुत बिचारा जाय तो समय भी व्यवहार काल है जो कि एक प्रदेश से दूसरे 

प्रदेश पर मन्दरूप से गमन कर रही परमाणु की क्रिद्रा दवरा कल्ित किया गया है, तथापि समय का 
श्र काल की पर्याये या वत्त पित्री शक्तिये कर अनन्त समया वाला परमार्थ काल भी होजाता है । 

भाव: पर्यायस्‍्तेनानंतसतयः कालोन॑तपर्यायत्रतेनाहतुत्वात । एकैको हि काल'ग्रुर- 

न॑तर्प्यायात्‌ पनेयते प्रतिद्षएं शक्तिमेदन्रत्यया | ततोनंतर्क्तिः पन्नतप्थथः ध्यवहारतो5 
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मिघधियते समयस्य व्यवहारकालस्वादावलिकादिवत्‌ | 

भाष का श्र पर्याय है उस पर्याय करके ग्रतन्त समयोवाला कालद्रव्य कहा जाता है क्योकि 
जीव भादि प्रनन्त पदार्था के पर्यायों की वर्तता का हेतु बह काल द्रव्य है, जब कि एक एक कालागु 
भी लोकाकाश्ष मे प्रवर्त रहे प्रनन्त पर्यायों की वर्तताश्ो को करा देती है, एक द्वठप झपनी प्रपनों भिन्न 
भिन्‍न शतक्तिओरो से प्रत्येकक्षण मे युगपत्‌ श्रनेक कार्थको कर सकता है भ्रन्यथा यानी विभिन्‍न शक्तियों के 
बिना वह अनेक कार्योका सम्पादन नही कर सकता है,'यावन्ति कार्याणितावन्ति स्व॒भा वान्तरासि तथा 
परिणामात्‌' श्रष्टसहुल्ली मे इस सिद्धान्त को श्रच्छा पुष्ट किया है, वात यह है, कि कारण मे शक्तिभेद 
माने बिना उस एक कारण से श्रनेक कार्यों का उत्ताद होना पअ्रसम्भव है, जमे कि मत्र से सस्कृत की 
गयी श्रग्नि एक पुरुष को जला देती है, और वही ग्राग दूसरे पुरुष को नहीं भुरसाती है, सुशील जीव 
के लिये सर्प माला होजाता है, जब कि कुृशीलपुरुष के लिये वही भयकर सर्प है, न जाने किस पापी 
जीव को निमित्त पाकर मार्ग में काटे ककड फेल जाते है प्रौर किसी जीब के पुण्य अनुसार वे काटे 
ककड ततर वितर होजाते है एक मेघ जल से भ्रनेक प्रकार के कार्य होजाते है यहा भी जल में अनेक 
कार्यो को उपजाने वाली अनेक शत्तिया माननी पहंगी खेत की मिट्टी अनेक वनस्पतियों स्वरूप परिग्गम 
जाति है, उस की श्रन्तरंग मे काहश शक्तियों के बिना सभी कार्य छक जाते हैं जैसे की वीज वो देने 
पर भी ऊपर की मिट्टी या जल गयी मद्ठी अनेक वतस्पतियों को उत्पन्न नही करपाती है, इसी प्रकार 
घाम, वायु उजिरिया श्रादि में अनेक कार्यों को प्रयोजक होरही नाना शक्तिया भाननी पडती हैं। 

यद्यपि कालाखु द्रव्य परिशुद्ध है उसमे विभाव परिण,तिया नही होती हैं तथापि कालाखु 
की पर्याय मे भ्रनेक स्वभा ) का उत्पाद, व्यय होते रहना मानना पडता है जो ही कालाशु किसी 
जीव को मोक्षमार्ग मे लग जाने की वर्तना करा रही है वही ग्रन्य जीव को नरक मार्ग में प्रवर्ताने 
की उदासीन कारणा होजाती है इस ही कारणा वन्दनीय नहीं है नोलाजना के नृत्य मे हजारो प्रेक्षक 
मनुष्यों के हृदय में शव गार रस को उपजाने की क्षक्ति हैं तो साथ ही वीतराग विज्ञानो भगवान्‌ ऋष 
भदेव के ग्रन्त.करणा म॑ बेराग्यभाव उपजाने को शक्ति भी परिवते"त्मक नृत्य मे मानी जाती है शक्ति 
के विना काथ को कौन करे ? यो अनेक दृष्टान्तो से एक कालाख मे श्रनन्तशक्तिया सिद्ध कर दी जाती 
है तिसका रण शअ्रनन्तशक्ति वाला होरहा सन्‍्ता वहू कालाखुद्रव्य ही व्यवदार से भनन्‍्त समयो वाला 
कह दिया जाता है, कारण कि प्रावलि, दिन, वर्ष आदि के समान समय भी व्यवहार काल है, प्रत. 
समय का प्रसिद्ध भ्र्थ एकक्षण करने से अनन्त क्षेणों वाला कालाणु द्रव्य नहीं होसकता था किन्तु 
यहा 'कालइच' इस निइचय काल द्रव्य के प्रतिपादक सूत्र के लगे हाथ पीछे 'सो इउनतसमय:/ सूत्र कहा 
गया है, प्रतः निश्चय काल में श्रनन्‍्त समय सहितपना तभी अ्रच्छा जचता है, जब कि समय का प्रथ 
शक्तिया कर लिया जाय प्ननन्त शक्ति वाले काल द्रव्य को व्यवहार से अनन्त समय वाल[ कहा जा 
सकता है । 
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दरव्यतस्तु लाकाकाशप्रदेशपरिमार को उसंख्येय एवं कालो प्ुनित्रिः प्रोक्तो न पने- 
रेक एपाकाशादिवत, नाष्यन॑तः पुदृगलास्मद्रव्यवत्‌ प्रतिलोकाकाशग्रदेश १तमानानां पदार्थानां 
वृशिहेतुस्वसिड्ध: ९ लोकाकाशाद द्विस्तदमावात्‌ । 
द्रव्य सदभाव से विचार करने पर तो वह काल लोकाकाश के प्रसंख्यातासख्यात प्रदेशों 
बरोवर परिमाण ( संख्या ) बा धारो होसहा असख्येय ही मुनी महाराजो ने बहुत भ्च्छा कहा है । 
« लोयायासपदेसे इबकेबके जेट्िया हु इकक्‍्क्रेबका । रयाण रासी मिव्ते कालाणु प्रसखदब्वाशि ”। 
किस्तु काल द्रव्य फिर झ्राक,₹, धर्म, प्रधम, इन तीन द्वव्यों के समान ( व्यतिरेकरृष्टान्त एक ही 
नही है तथा पुदुगनद्रव्य या प्रात्म द्रव्यों के समान वह क'ल अनन्त द्रव्ये भी नहीं है। भ्र्थात्‌- जैसे 
धर्म, भ्रधर्म, प्राकाश, ये तीन द्रव्ये एक एक हैं वैसा काल द्रव्य एक ही द्रव्य नही है ' प्रथवा जैसे जीव 
श्रौर पुद्गल प्रत्येक द्रव्य भ्रनन्तानन्त है वैसे कालाणुये प्रनन्तानन्त नही है किन्तु लोकाकाश के प्रन्‍्णेक 
प्रदेशपर वर्त रहे भ्रनेक पदार्थों की बतना का हेतु होने के कारणा कालारोु द्रव्य एक एक प्रदेश पर 
ठहर रहे एक एक कालाश द्रव्य ग्रनुसार अनेस है थो श्रसख्याते काल द्रव्यों की सिद्धि होजाती है । 
लोकाकाश से बाहर उन कालागशाुम़ों का प्रभाव है प्रसम्भवद्वाथक होने से झागम प्रमाण द्वारा शौर 
कुछ अनुमानों से भी प्रत्यन्त परोक्ष पदार्थों की सिद्धि होजाती है। 
कथमेश्मलोकाकाशस्य बर्तन कालकृतं युक्त तत्र कप्लम्यासंभवादिति चेत्‌ अत्रोच्यते 
यहा कोई प्रश्न करता है कि लोकाकाश से वाहर जब कालाएयें नहीं है भ्रौर कालाणये ही 
सम्पूर्णा द्रव्यों की वर्तनाश्रो को कराती हैं तो बताश्नो फिर श्रलोकाकाश की वर्तेना होना मेला काल से 
किया गया किस प्रकार पुक्तिपृर्ण कहा जा सकता है ” क्योंकि वहा अलोकाक्श्य मे काल द्रव्य का 
अ्मम्भव है| यो प्रव्न करने पर तो इस प्रकरण मे ग्रन्थकार द्वारा यह ग्रग्रिम वातिक कया जाता है । 


लोकाइहिरभावे स्याल्लोकाकाशस्य वर्तन॑ । 
तस्येकद्र॒व्यतासिड्धेयु क्तं कालोपपादितं ॥ २ ॥ 


लोक से वाहर कालाखसुम्नो का अ्रभाव होने पर भी लोकाकाश का वतेना तो कालाशुध्ो 
करके हुआ अ्रभीष्ट किया ही गया है। जब कि उस लोकाकाश, और ग्रलोकाकाश का एक शप्रखण्ड 
द्रब्यपना सिद्ध है इस कारण उस अलोकाकाश की वतंना भी यहा ही के कालाणुओ द्वारा उपपन्‍्न करा 
दी जाती है। वात यह है कि लोक झर भझलोक के वीच मे कोई भीत नहीं पड़ी हयी है भौर भींत 
या वज्पर्वेत भी पडा हुआझा होता तो श्रप्राप्यकारी कारणों के कार्यों मे वह दीन वच्छ विचारा क्या 
प्रतिवन्‍्ध कर सकता था | तेजस, कार्मण, शरीर ही प्रनेक योजनों मोटी शिलाग के वीच में होकर 
निकल जाते हैं पृण्य, पाप, या तीर्थंकर प्रकृति प्रप्राप्य होकर ही भ्रसख्य योजनों दूर के कार्यों को कर॑ 
रहे हैं किर कारणों की शक्तियों का पराम्श करते हुये डर किसका है इसी प्रकार श्रसनाली के श्रश्त 
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में था मानुषोत्तर पंत के ऊपर कोई बिजली का करन्ट नही भरदिया है। तथा यहां प्रकरण मे तो 
कोई खटका भी नहीं है | 

जब कि लोक, प्रलोक, दोनो ही एक ग्रखण्ड भ्राकाश द्रव्य है लोकाकाश को जब कालाणुये 
वर्ता रही हैं तो सम्पूर्ण प्राकाश उनके द्वारा वर्तेगा बीणा के तार में एक स्थल पर आषात होने से 
सम्पूर्ण तार फनकार करता है केवल धर्म, श्रधर्म, द्रव्यों की व्यंजन पर्यायों प्रनुसार “ सत्तेककपच 
इबका मूले मज्भेतहेव वभ्भते , लोयंते रज्जूये पब्वावर होइ विस्थारों ” “ दक्खिण उत्तर दो पुण 
सत्तवि रज्जू हवेड सव्वत्थ ” यो उस अखण्ड झ्लाकाश मे ही लोकाकाश की कल्पना कर ली गयी है 
उतन ही श्राकाश मे प्रत्येक प्रदेशपर एक एक वतंरही ग्नसख्याती कालाणुये भरी हुई हैं “' लोकादृहि- 
रभावेषस्थालोकाकाशस्य वतन ” यो पाट श्रच्छा दीखता है लोक से वाहर कालाणखु का श्रभाव होने 
पर भी इस अझ्ललोकाकाश का वर्त जाना तो उस ब्राकाश के अखण्ड एक द्रव्यपन की सिद्धि होजाने से 
उन्ही कालाणुझ्रो हारा किया जाकर युक्तिप्ण उपपादन किया जा चुका समझ लिया जाय । 


न छालोकाकाशं द्रव्यांतर्माकाशस्येकद्रव्यस्वात्तस्य लोकस्यांतर्वहिश्च वर्तमानस्य 
बर्तन लोकबतिना कालेनोयपादितं युक्त, न पुनः कालानपेक्॑ सकलपदाथव्तनस्यापि कालान- 
पेघ्स्वप्रसंगात्‌न चेतदभ्युण्गंत' शक्‍्यं, कालास्तित्वसाधितर्वात्‌ | 

ग्रलोकाकाश कोई निराला स्वतंत्र द्रव्य नही है क्योकि सम्पूर्ण ग्राकाश एक ही द्रव्य है 
लोक के भीतर भौर वाहर सर्वत्र विद्यमान होरहे उस झ्खण्ड आकाश की वर्तता करना तो लोकाकाश 
मे वर्त रहे कालद्रव्य करके हुशआ समवित उपपादन प्राप्त होजाता है श्रलोकाकाश की बतेना फिरकाल 
द्रव्य की नही अपेक्षा कर नहीं होसकती है श्रन्यथा सभी जीव श्रादि पदार्थों की बतंना होजाने को 
भी काल की नही श्रपेक्षा रखते हये हीसम्भव जाने का प्रसंग आजावेगा किन्तु यह स्वीक (र नही कर 
सकते हो कारण कि ग्राख्लिपदार्थों की वर्तना रूप उपकार करने के हेत होरहे काल का भ्रस्तित्व 
साधा जा चुका है “ वर्तना परिणामत्रियापरत्वापरत्वे च कालस्य” इस सूत्र के ऐदपर्य को समभा दिया 
गया है । 

नजु च्‌ जींवादीनि पडेव द्रव्याशि गुणपर्यायबत्वान्यथानुपपत्ते रिस्ययुक्तं गुशाना- 
मपि द्रव्यस्वप्रसंगात्तेषां गुणपर्ययवत्वप्रतीते रिस्यारेकायामिदमाह । 

यहां कोई तर्क शाली पण्डित प्रइन उठाते हैं कि गुझो झौर पर्यायों से सहितपना प्रन्यथा 
यानी द्रब्यपन के विना नही वन सब्ता है इस श्रविनाभावी हेतु से श्राप जैनो ने जो जीव, पुद्गल, 
्रादि छह ही द्रव्योंकी प्रभीष्ट किया है यह श्रापका कहना तो अनुचित है क्योकि यो तो इस हेतु अनु- 
सार चेतना, रूप, आदि गुणो को भी द्रव्यपन का प्रसंग भ्राजावबेगा समवाय सम्बन्ध से नही सही 
एक' समवाय नामक सम्बन्ध से उन गुणों को भी गुणों से सहितपना प्रतीत होरहा है भर पर्यायें को 


एड इलोक-वांतिक 


गुणों मे प्रवर्तती ही हैं प्रत. गुणो और पर्यायो से सहितपन को प्रतीति होज़ाने से गुणों को भी द्रव्य- 
पना प्राप्त हुआ यो व्यभिचार या ग्रतिव्याप्ति दोष ग्राता दीखता है इस प्रकार भ्राशका प्रवर्तते १र 
सूत्रकार महाराज उस शअ्रगले सूत्र को कहते है । 


ट्रव्याश्रया निग णा ग्रणाः ॥ ४१ ॥ 


जिनका आश्रय द्रव्य है और जो ध्वय गणो से रहित है वे गुणा है। अर्थात्‌ सभो गुरा 
झविष्वग्भाव सम्बन्ध से द्रव्य मे ठहरते है पुन उन ग्रणों मे दूसरे गुण निवास नहीं करते है भ्रत. 
गुणो के गुरा सहितपन का लक्ष्य कर उठायी गयी व्यभिचार दोष की शका का समाधान हाजाता है, 


आश्रयशव्दों घिकरणसाधन: कर्मसाधनों वा द्रव्यशब्द उकताथः द्रव्यमाश्रयों येषां 
ते द्रव्याश्रया , निष्क्रांता गुशेम्यो निगु णा . एवंविधा गुणाः प्रा त्तव्या; न पु» यथा 
यहा सूत्र में पड़े हुये श्राश्रय शब्द को भ्रविकरणा मे प्य प्रत्यप्र कर स।ध लिया जाय “यत्र 
गुणा आाश्रयत्ते स ग्राश्रय ” जिस ग्रधिकरए में गुण ग्राश्रय ले रहे है वह आश्रय है. द्रव्य है झ्राश्नय 
जिनका वे द्रव्याश्रय माने गये गुण है अथवा कर्म में ण्य प्रत्यय कर पुहिलग श्राश्र/ अब्द का साधन 
कर लिया जाय । “यो गुर राश्रियते स श्र/श्रय ” । यहाँ अन्तर इतना ही ५० जाता है कि गुणा 
यत्र आश्रयन्ते यो तिरुक्ति करने पर गुणो की स्वतत्रता ऋलकती है श्लौर 'गुणराश्रियते” थरो निवचन 
करने से गुणों को परतत्रता की ओर जाना पडता ह । वात यद॒ है कि माता और पुन्न के समान द्रव्य 
झ्ौर गुणो का स्वतत्रता, परतंत्रता, इन दोनों ढगा से सम्बन्ध हो रहा है वह परतत्रता भी बडी मीठी 
है जो कि स्व की रक्षा करती हुयी स्व॒ को उचित समन्मार्ग पर ले जाने के लिने प्रयोजित करती रहती 
हैं | ब्वसुर, माता पिता, गुरु, जिनागम इनके अधीन रहने मे बढिया ठोस आ्रानन्द छिपा हुम्ना है। साथ 
ही वह रूखी स्वतत्रता भी कानी कौडी की नही है जो कि अगर्गल प्रवति का कारग्य होवे । 


छोटा बच्चा स्वाधीन भी है श्रौर माता के पराधीन भी है इसा प्रकार स्नेह वत्सला माता 
भी स्वाघीनता से बच्चे का पालन, पोषरा या प्र म-ब्यव॒ह्वार करती हुयी उस बच्चे के पराधीन भी 
है माता के दूध को वृद्धि भी बालक के पुण्य अनुसार हो रही है । यही दशा द्रव्य और गुरणों की है 
जिस प्रकार घरीर मे श्रात्मा ठहरती है या भ्रात्मा को शरीर में ठहरता पडता है तिस प्रकार यहा 
बस्तु परिणाति अनुसार हुयी कारकों की विपक्षा से स्वातत्र्य या पाग्तत््य विचार लिये जाते है । प्रक- 
रण मे द्रव्य और गुणो मे प्राश्नय पश्राश्नयिभाव का सूक्ष्मरीत्या गवेषण कर लेना चाहिये । द्रध्य शब्द 
का श्रर्थ हम पहिले कह चुके है श्रत जिन गुणों का श्राश्रय द्रव्य है वे गुण विचारे द्रव्याश्रय हैं तथा 
जो गुणो से निष्करान्त यानी विरहित होरहे है वे निगुं ण हैं इस प्रकार के द्रव्याश्रय भ्रौर निगु ण होरहे 
गुण समझ लेने चाहिये किन्तु फिर भ्रन्य प्रकारों से गुणो की परिभाषा करना निर्दोष नही पड़ेगा । 


पंचम-अध्याय॑ ४११ 


तत्र द्रव्याश्रया इति विशेषणवचनांद्रणानां किमवसीयत हस्युच्यते | 
उस गुण के प्रतिपादक लक्षण सूत्र मे “द्रव्याश्रवा,, इस विशेषश का कथन करने से गुणगो 
का क्‍या स्वरूप निशितकर लिया जाता है ? ऐसी जिज्ञासा प्रवतंने पर ग्रन्थकार करके अगली वात्तिक 
द्वारा यह समाघान कहा जा रहा है उसको सुनिये । 


द्रव्या श्रया इति ख्यातेः सत्रेश्मिन्नवसीयते 
गुणाश्रया गुणलाया न गुणा: परमार्थतः ॥ १ ॥ 


इस सूत में 'द्रव्याश्रया” इस विशेषण का प्रकृष्ट कथन करने से यह निर्णीत कर लिया 
है कि गुणों के झाश्वित हो रहे गुणत्व, रूपत्व, द्रव्याश्रयत्व, श्रादि स्त्रभाव तो वास्तविक रूप से गुण 
नही है क्योकि वे स्वभाव गुणों के आश्रित है भर सूअकार ने द्रव्य के प्राश्चित होरहे को गुण कहा है 
प्रत: अतिव्याप्ति दोष ठल जाता है । 

न हि गुणत्व सवज्ञज्ञेयत्व॒धर्मा गुशाश्रया गुणा शक्‍्यव्पवस्थाः, परमार्थतस्तेषां 
फं्थंचिदृगणम्यानर्था तरतया ग्रुरूत्वापचारात्‌ । तच्तस्तेषां गुणत्वे गुणानां द्रव्यत्वप्रसगादुण- 
गुणम!वव्यवहाराव स्थता 4राप-त्‌ । 

जिनके भ्ाश्रय गुरा है वे गुणत्व या सर्वज्ञ भगवान्‌ करके जानने योग्यपन झ्रादि धम भो गुण 
होजाय यह व्यवस्था नही का जा सकता है क्‍्यांकि ग्रुणा के उन धर्मो का परमाथ रूप करके गुणों से 
कथचित्‌ अभेद हाजाने के कारण गुणपन का उपचार दहारहा है यदि वास्तविक रूप से उन धर्मों को 
गुणपत्रा इष्ट कर लिया जायगा तो ग्रुणा को द्वब्य हा जाने का प्रसय झाजावेगा क्योकि जैसे गुणत्व 
गुण मे है उसी प्रकार गुण द्रव्य मे है। भोर एसा हाजाने स ग्रुणगुणीभाव के व्यवहार की व्यवस्था 
वनी रहने का विशोध होजावेग। । भ्रर्थात-द्रव्य गुणा है भ्ौर उसके रूप, चेतना, श्रादिक परिणामी 
गुण है यह नियत व्यवस्था है यदि गुणों में ठहर रहे स्वभावों का श्रौर उनमे भी ठहर रहे भ्रन्य अनेक 
पझ्रपरिणामी धर्मो को गुण कह दिया जायगा तो गुष गुटों भाव का व्यवहार ताक्विक रूप से नहीं 
टिक सकेगा । ग्रुरावाला द्रव्य होता है जब कि गुणक््व घम भो गुण हो जायगा तत्र तो गुणत्व घर्म 
वाला गुरा विचारा द्रव्य बन वेठेगा जो कि इष्ट नही है । 


द्रन्येस्पि गुणास्तदूपवरिता एवं भवंतु विशेषाभावादिस्ययुक्त, क्विन्युख्यगुणा- 

माने तदृपचारायोगात्‌ , तता द्रव्य/श्रया इत बचनादद्रव्य/श्रया्वां वुशवादोनां गुशत्व' ज्य- 
बर्तितमद्सीयते । 

यदि यहाँ कोई यह शका करे कि जैसे गुणा मे पाये जारहे गुण॒त्व, वूपत्व, श्रादि धर्मों को 

उपचार से गुरापना है उद्बी प्रकार दव्यों मे ठहर रहे मुल्ल, रूप, झ्रादि गुट भो उपचदित ही होजाप्रो 


४१६ श्लीक-बातिं के 


क्योकि गुणो मे ठहर रहे वे धर्म गुणों के स्वभाव है उसी प्रकार द्वव्यो मे ठहर रहे गुण भी द्रव्यों के 
स्वभाव हैं कोई प्रन्तर नही है। ग्रन्थकार कहते है कि यह कहना तो युक्ति रहित है क्योकि कही पर 
भी मुख्य गुणों को माने विना उनका श्रन्यत्र उपचार करने का अ्रयोग है। 
प्रसिद्ध अग्नि का नटखटी, चंचल, वालक मे उपचार किया जा सकता है प्रप्रसिद्ध भ्रष्व- 
विषाण का कही भी उपचार होना नही देखा जाता है तिस कारण “द्रव्याश्रया,, इस वचन से द्र॒ग्य 
के ्राश्नित नही होरहे गुणात्व, रसत्व, ज्ञ यत्व श्रादि के गुणापन को व्याबृत्ति की जा चुकी निर्यात हो 
जाती है। 
निगु था इति बचनात्‌ कि क्रियते (स्पाह 
यहा कोई जिज्ञासु पूछता है कि सूत्रकार ने निग्ु णा इस पद का प्रयोग करने से वया पद- 
कृत्य किया है ? बताग्रो इस प्रकार आाकाक्षा प्रवतने पय ग्रन्थकार श्रग्रमिम वातिक द्वारा इसका समा- 
धान कक्षते है। ग र मर 
निगु णा इति निर्देशात्कायंद्रव्यस्य वायते । 
गुणभावः परद्॒व्या श्रयिणोषीति निर्णयः ॥ २॥ 
इस सूत्र मे “ निगु णा ” ऐसा कथन करने से घट. पट, श्रादि कार्य द्रव्यों के गुणपन का 
निवारण कर दिया जाता है। भले ही वे काय द्रव्य अपने कारण होरहे दूसरे द्रब्यो के आश्रित हो रहे 
है तो भी वे घट आदिक पदार्थ गुणसहित है ग्रत. गुणा का पूरा लक्षण घटित नही होने से कार्य द्रब्य 
में भ्रतिव्याप्ति नही हुई। अर्थात्‌-जंसे गुणों से रहित होरहे भी ग्रुणत्व आ्रादि की “ द्रव्याश्रया ” 
कह देने से व्याबृत्ति होजाती है उसी प्रकार स्वकीय कारण द्रब्यों के भ्रा।श्रत हो रहे भी कार्य द्रव्यो का 
ग्रुणपना इस निगुं ण॒ पद के कथन से निवारित होनाता है लक्षण के घटका वयब हो रहे पदो का लक्ष्य 
स्वरूप का निर्देश करना तो गौण फल हे हा इतर अलक्ष्यो की व्यावृत्ति करना उनका प्रधान फल है। 
द्रव्याभ्रया गुणा हत्युच्यमाने ही परमाणुद्गन्याश्राणां बणुकांदिकायद्रब्याणां 
गुणत्व प्रसज्येत तन्नियु णा इति वचनादेनिवायते तपां गुणित्वेन द्रव्यस्यमिद्ध: 
“द्रव्याश्रयागुणा:” द्रव्य के जा भ्राश्वित होरहे है वे गुण है इतना ही यदि गुणो के प्रति- 
पादक लक्षण सूत्र का कथन किया जाना माना जायगा तब तो परमाणु द्रव्यो के ब्राश्रित होरहे 
घ्वणुक, व्यगुक, प्रादि द्रव्योके गुरापन का प्रसग अवश्य होजावेगा । किन्तु सूत्रकार करके “निगुण” 
एस कण्छोक्त पद प्रयाग कर देंते से उस प्रमग का विशेष रूपेगा निवारण कर दिया गया है क्योकि वे 
दुलक, व्यणक, घट, पट, आम, श्रमरूद, श्रादि कार्य द्वव्यो को तो रूप, रस भ्रादि गुणों से सहित होने 
के कारण द्रव्यपना सिद्ध है जो को “गुमपर्ययवहव्ध” इस सूत्र से प्रसिद्ध कर दिया य० हैं अत, घ्वर्क 
प्रादि दव्य विचारे निगु ण नहीं हैं गुणवानर्‌ हैं श्रत गुण के लक्षण में अतिव्याप्ति दोष नहीं हुआ । 


4 3 
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ध्यवा रूप, जेतना गतिहेतुत्वादवो ( पक्ष ) गुणा: ( साध्य ) द्रष्याश्रयत्वे सति निगुणत्वात्‌ ( हेतु ) 
इस भनुमान के हेतु का कार्य द्रव्यों से ब्यभिचार दोष नही झ्ापाया है । 


एतेन घटसंस्थानादीनां युखत्व॑ प्रत्युक्तं तेषां पर्यायलात। 


इस उक्त कथन करके यानी “द्रव्याश्रया:” और निगु णा,, इन दोनो पदो की कीर्ति कर देने 
से घट की भ्राकृति या मतिन्नान पब्रादि का गुणपना भी खण्डित कर दिया गया है बयोकि वे श्राकृति 
घटज्ञान,ये सब पर्याये हैं प्रदेशवत्व गुणु का विकार आकृति है चेतना गुशका परिणाम मतिज्ञान है। 
भ्रत' गुणों की पर्याथे गुणों मे रहती हैं द्रब्यों मे नही । यदि पुनरति घट की सस्थान आदि पर्यायों 
को घट श्रादि द्वव्यों के प्राश्रित होते सन्‍्ते गुण रहित स्वीकार किया ज,यगा तब तो “द्रब्याश्रया” इस 
पद वी विशेष व्याख्या से ही उक्त भ्रतिप्रसंग दोष टल जायगा “ये द्रव्य” नित्यमाश्रित्य वर्तन्ते त एव 
गुणा: जो नित्य ही द्रव्य के भ्राश्रित होकर ठहरते है वे ही गुण हो सकते हैं पर्याये तो कदानचित्‌ ही 
द्रव्यमे ठहरती हैं क्णेक्ति ''क्रमभाविन, पर्यादा ।” “सहभाविनों ग्रुण्णा.” ये गुण झौर पर्यायों के सिद्धा- 
न्‍्त लक्षण है ! 

कः पुनरसो पर्याय इत्याह । 

यहाँ प्रश्न उठता है + गुण का लक्षण समझ लिया है कई वार परिणाम शब्द ग्राया है 
“गुसापर्ययवर्द्द्रव्य” सूत्र के गुणा का व्याख्यान कर चुकने पर पर्यायका लक्षण करना क्र प्राप्त है प्रत: 
कताप्रो की वह पर्याय फिर क्‍या है ? ऐसी तत्व निशिनीषा प्रवतने पर सूुत्रकार महाराज इस भ्रग्रिम 
सूत्र को कह रहे है । 


तदभावः परिणामः ॥ ४२ ॥ 


के धर्म भ्रादिक द्रव्य जिस स्वरूप करके होते रहते है वह तदृभाव है वही परिणाम यानी 
पर्याय कहा जाता है | प्रर्थातृ-जीव, पुदुणल, भ्रादि द्वव्यों कै या चेतना, रूप, गतिहेतुत्व, भ्रादि गुणों 
के तदभाव स्वरूप विवर्तों को परिणाम कहते हैं। 

जीवादीनां द्रव्याणां तेन प्रतिनियतेन रूपेश भवन तदमावः तेषां द्रव्याणां स्व- 

भावों वर्तमानकालतयानुभूपमानस्तदुभावः परिश्या मः प्रतिपत्तब्य: । सच- 

जीव ग्रार्दि द्रव्यो का उस प्रतिनियत होरहे स्वरूप करके प्रन्तरंग, वहिरंग, कारणशवश जो 
परिशा मन है वह तदभाव है । इसका तात्पये यह है कि उन उन ब्रव्यों का विपक्षित वर्तेमान काल में 
प्रबंत रहे स्वरूप करके प्रमुभव किया जारहा स्वभाव ही तदभाव है तद्भाव को यहाँ परिणाम समझ 
लेना बाहिये शोर यो वह क्‍या निर्णीत हुं हृतको प्रग्रिम वात्तिक द्वारा समकिये । 


धरे 


इ्८ इलौक-वा तिक 


तद्भावः परिणामोत्र पर्यायः प्रतिवर्णित: । 
गुणाचच सहभुवों भिन्‍नः क्रमवान्‌ द्रव्यलक्षणम्‌ ॥ १॥ 


यहा “ तदभाव परिशाम . इस सूत्र द्वारा पर्याय का प्रति विशेष रूप से वर्सांन किया है 
तथा वह क्रम वाला पर्याय उस सहभावी गुण से भिन्‍न है। यो इन दोनो सूत्रों से गुणा और पर्याय का 
लक्षण कर “गुरापयंयवद्द्रव्यं” इस द्रव्यके प्रतिपादक लक्षण सूत्रका वत्ान कर दिया गया है। भ्र्थात्‌ 
सहभावी गुण से क्रमभावी परिणाम निरालेहै प्रत: गुणों और पर्यायों दोनोसे सहित होरहे पदार्थ को 
द्रव्य कहना समुचित है | 

पूवेस्तर मावपरित्यागाज्जहद्धत्तोत्पादो द्रब्यस्योत्तताकार: परिणाम; स एवं पर्याय: 

क्रमवान्‌ द्रव्यलक्षणं | न वासी गुण एवं प्रतिवर्णितस्तस्य सहभावित्वात्कथंचिद्धिन्नत्वेन व्य- 
वस्थानाव । 

पूर्व स्वभावों का परित्याग करते हुये द्रव्य का कालान्तर स्थायी स्वभाव की अन्वित वृत्तिता 
का परित्याग नही करना स्वरूप म्र :हद्धत्ति के रहते हुये उत्ताद होरहा सन्‍्ता जो उत्तर वर्त्ती पश्राकार 
का परिभ्रह है वही परिणाम है वही पर्याय क्रमवान्‌ होरहा सनन्‍्ता द्रव्यका लक्षरा है। किन्तु वह पर्याय 
तो गुण नहीं कहा गया है कारण कि उस गुण को सहभावीपना होने के कारण पर्यायो से कथचित्‌ 
भिन्‍नपने करके उयवस्थित किया गया है । श्रर्थात्‌-“पूर्वोत्तराका रपरिहारावाप्तिस्थितलक्षण. परि- 
णाम.” शोर “प्रत्वयिन. वा सहभाविन, गुणा.” यो भिन्‍न भिन्‍न लक्षणों अ्रनुस।र पर्याय और गुणों की 
व्यवस्था होरही है कथचित्‌ भेद. प्रभेद, होने के कारण परिणाम के शरोर मे गुणो का श्रौव्यपना 
अन्वित हो रहा है और गुणो के उदर मे पर्यायों का विकारक्षालित्व श्रोत प्रोत प्रविष्ट है फिर भी 
“लक्खणदो दृवदि तस्सणाश॒न्तं” मानना ही पडता है । 

नन्‍्वेवं नयद्वयविरोधस्तृतीपत्य गुणायिकनयप्य सिद्ध रित्यारेकायामाह । 

यहाँ किसो का प्रश्न उठता है कि इस प्रकार सिद्धान्त मे माने गये द्रव्याथिक और पर्याया- 
थिक यो दो नयो के स्वीकार किये जाने का विराध श्राता है क्योकि तीसरे गुणाथिक तय की आपके 
कहने से सिद्धि हो जाती है । प्रर्थात्‌-जिस नय का प्रयोजन द्रव्य को जान लेना है वह द्रब्याधिक तय 
है प्रोर पर्या4 को ज्ञान कर लेना जिसका अथ है वह पर्यायाधिक है जब जैतो ने द्वव्य के श्राधेय हो 
रहे पर्याया को जान लेने के लिये स्वतत्रतया पर्यायाथिक नय का निरुपण किया है नो साथ ही द्वब्योमे 
वर्तरहे गुएं। को विपत्र करने वालो तोसरो गुग विक तय का भा पृथक निरूपण करना चाहिये गुणो 
के जान तन के ववाजन सिद्धि भी स्व का अधिष्रत है इस प्रकार दोबं आशका प्रवर्तन पर श्रों 
वियात/टी शाचाये प्रध्रिम वा्सिकों फो कहते हैं| 


पंजम-अध्याय ४१६ 


पर्याय एवं च ढंधा सहक्रमविवत्तितः । 
शुद्धाशुद्व॒ल भेदेन यथा द्रव्यं द्िधोदितं ॥ २ ॥ 
तेन नेव प्रसज्येत नयद् विध्यवाधन। 
संक्षेपतोन्यथा त्यादिनयसंख्या न वायंते ॥ ३ ॥ 


सिद्धान्त यह है कि सहभाव और क्रमभाव से विवर्त को प्राप्त होरहा पर्याय ही इस कारण 
दो प्रकार माना गया है, भ्रत: उत्पाद, व्यय, शाली क्रम भावी पर्यायो के समान सहभावी गुण भी 
पर्यायो मे ही परिगणित हैं ऐसी दशा मे पर्यायाथिक नये हो गुणों को भी विषय कर लेती हैं न्यारे 
गुणाथिक नयके मानने की ग्रावश्यकता नही है जिस प्रकार कि शुद्धान »शुद्धपनके भेद करके द्रव्य दो 
प्रकार का कहा जा चुका है एक ही प्रकार की द्रव्याथिकनव करके शुद्ध द्रव्य प्ौर अशुद्ध द्रव्य दोनो 
विषयभूत होजाते है ग्रत' यो द्रव्याथिकनय के दो भेद मानने की कोई भ्रावश्यकता नही है उसी प्रकार 
पर्यायाथिकनय से पर्यायो श्र गुणों दोनों के ग्रहएा होजाने का प्रयोजन साध लिया जाता है पय'" 
भ्र्थात्‌-पानी या दूध दोनो को एक ही पात्र द्वारा पिया जा सकता है, तिस कारण जैन सिद्धान्त में 
संक्षेप से अ्रभीष्ट किये गये नयो के द्रव्याशिक धौर पर्यायथिक यो द्विविधपन की वाधा का प्रसंग नही 
प्राप्त होसकेगा अन्यथा यानी सक्षेप से नही कह कर विस्तार से कथन करना चाहोगे तब तो नयो के 
प्रकारो की तीन, चार, पाच, छ', सात ग्रादि सख्याति सख्याप्रों का भी निवारण नहीं किया जा 
सकता है। वस्तुग्रो मे जितने भी श्रनन्तानन्त धर्म हैं उन सब का परिज्ञान कराने वाली अनन्ती नये 
होसकती है यो श्र तज्ञान के शभ्रश स्वरूप नयो के विषयो का प्रतिपादन करना माना जाय तो जितने 
भी श्र्थ वाचक दव्द है उतनी सख्याती नये होसकती है अत द्रव्याथिक, पर्यायाथिक नयो से गुणाथिक 
नय को भले ही वढा लिया जाय हम जैनियो को कोई पअनिष्टापत्ति नही है। 


सक्षेपतो हि द्रव्याथिकः पर्यायार्थिकश्वेति नयद्वयवचनं गुशवचनेन वाध्यते पर्या- 

यस्यैव सहक्र मविवतनव तादुगुशपर्यायव्यपदेशात्‌ द्रव्यस्य निरूपाधित्वसोपाधित्ववशेनशुद्धाशुद्ध- 
व्यपदेशवत | प्रप॑चस्तु यथा । 

उक्त वात्तिको का विवरण यो है कि जिस कारण सक्षेप से द्रव्याथिक, पर्यायाथिक यो दो ही 

नयो का सिद्धान्त मे निरूपण करना कोई गुणों का कथन करने पर वाधित नही होजाता है। श्रर्थात्‌- 

द्रव्याथिक श्लौर पर्यायाथिक दो नयो को मानने वाले जेन सिद्धान्तियों ने यदि द्रव्य के लक्षण मे पर्यायों 

ने साथ गुणों का भी निरूपणा कर दिया है एतावता जैन सिद्धान्त मे कोई वाधा नही श्राती है क्योकि 

द्रण्य के साथ विवर्ते करना और क्रम से विवर्त करना अथवा सहभावी श्रज्ञी और क्रमणभावी भर शो 

की कह्पना इनकी अ्रधीनता से पर्याय का ही गुण श्रौर पर्याय यह नाम निर्देश होजाता है. जैसे कि 


ड्२० इलोक-वातिक 


द्रव्य का हौ उपाधिरहितपन की भ्रवीनता से हो शुद्धद्रव्य और विशेषणोंसे सहितयन के वश से 
प्रशुद्ध द्रव्य यो व्यवदेश होजाता है। देवदत्त कह देने से कण्डलरहित श्रौर कुण्डलसहित दोनो ही 
प्रकुण्डल या कुण्डली देवदत्तो का परिग्रहण होजाता है हा उन नयो का विस्तार तो चाहे कितना भी 
बढ़ा लो जिस प्रकार क्रि ज्षास्त्रो मे वणित है उसको इस प्रकार समझा जा सकता है सुनिये । 

शुद्ध द्व्यायिंको शुद्ध दर व्या थिंरश्चेति द्रव्यार्थिको द्रधा. तथा सहम'वपर्यायाथिक: 
क्रममादी पर्यायारयिकश्वेति पर्याया्थिको।प देधा अमिध्यीयतां ततस्वपादिसंख्या न बायेत एद 
द्विमेरस्य पर्यायार्थिकस्येकविधल्य द्रब्यार्थिकस्य जिवज्ञायां नयत्रितयासद्ध। | पभयार्थिकस्येक- 
विधस्प द्रव्याथिकस्य द्विमेदस्प विवत्तायामित्ति कश्चित्‌ दयो४भेदयोविंवक्षायां तु नयचतुष्ट 
यमिष्यते । 


दव्यथिक श्रौर पर्यायाथिक नयो का प्रपच यो है कि शुद्ध द्रव्याथिक पश्रोर प्रशुद्ध द्रव्याथिक 
इस प्रकार पहिला द्रव्याथिव नय दो प्रकार का है कर्म नोकर्मों से रहित शुद्ध झात्मा या पुदूगल परमा- 
गुये श्रथवा धर्म, श्रधर्म, प्राक्राश, काल इन शुद्ध द्रब्यों को विषय करने वाला शुद्ध द्रव्याथिक नय है 
तथा क्रोधी प्रात्मा ज्ञानवानू आत्मा रकध श्रादि को जानने वाला अछुद्ध द्रव्याथि० नय है. तिसी 
प्रकार पर्यायाविक नथ भो सहभावी पर्यायाविक और क्रमभावी पर्यायाथिक यो दा प्रकार का कथन 
कर लेना चाहिये सहभारवगुणो झोर क्रमभावी पर्यायों का जानते रहना इनका प्रणोजन है. तिश 


कारण नयो की तीन, चार, पाच झ्रादि सख्याश्रोका भी निवारण नही क्रिया ही जाता है देखिये उक्त 
दो भेदों वाले पर्यायथिक नय झर केवल एक प्रकार के द्वव्याधविकनय की विवक्षा करने पर नयो के 
तीन भ्रवयव॒( भेद ) भी सिद्ध होजाते हैं प्रथवा नयो को तीन सख्या को कोई विद्वान यो परिभाषित 


करते है कि एक प्रकार की पर्यायाधिकनय तथा शुद्धद्रव्याथिक श्रौर अशुद्ध द्रृव्याथिक यो दो द बाली 
द्रव्याथिक नय की विवक्षा करने पर ये नयो के तीन भेद होजाते है इसी प्रकार उक्त दोनो नयो के 
शुद्ध द्रव्याथिक, श्रशुद्ध द्रव्याधिक, सहभावी पर्यायाथिक और क्रमभावी पर्याया।थक यो दो दो भेदो 
की विवक्षा करने पर तो चारो प्रकारोवालो नयें इष्ट करली जाती हैं । कोई सिद्धान्त वाधा नही है । 
तैन नेगमसंग्रहब्यवहार विकल्पांदद्रव्यार्थिकस्य श्रिविधस्य पर्यायार्थिकस्य चार्थप 
यायिव्यंजनपर्यायाथिकमेदेन द्विविधम्य वियद्वायां नयपंचर्क शुटाशुद््रव्य थिकढयस्य ऋजुय्त्र 
दिपर्यायार्थिकचतुष्टयस्य विव्ञायं नयपकु, नेगमादिस्श्रपाठापेक्षण' नयसप्तकम्तोति नयान'म 
प्टादिप्तंख्यापि न वायते | ततो न गुणेम्यः पर्याणणा क्थ॑चिद्ध देन कथनमयुक्त',येन गुण पर्य- 
यवद्द्ब्यमिति द्रव्यजलबणं निर वद्यंन भवेत्‌ । 
तिस ही कारण यानी विस्तार करके निरूपणा कर देने से नय पाच, छ:, सात, ग्राठ, प्रादि 
भी होसकते हैं उनको यो सम्भालिये कि नेगमनय, सग्रहनय, व्यवहारनय इन भेदो से द्रव्याथिकनय 
के तीन प्रकार है तथा भ्र्थ पर्याय को विषय करने वाली श्रथ्पर्यायाथिकनय झौर व्यंजनपर्याय को जाने 
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रही व्यूजनपर्यायाथिक नय के भेद करके पर्यायाथिक नय के दो भेद हैं । यो तीन प्रकार द्र॒ष्याथिक 
झौर दो प्रकार पर्यायाथिक नथ की विवक्षा करने पर नय पाच कह दिये जाते हैं| एवं शुद्ध द्रव्याथिक 
पभौर भ्रशुद्ध द्रध्याथिक यो दोनो द्रव्याथिकनयो की तथा ऋजुसुत्र शब्द, समभिर्ठढ, एवभूत इन चारो 
पर्यावाथिक नयो की विवक्षा करने पर इस ढंग से २ + ४5८- ६ नयो के छह श्रवयव होजाते है । 

तथँव नेगम, सग्रह, श्रादि सूत्र के पाठ को अपेक्षा क रके नयो के सात भेद भी होजाते हैं यानी 
नैगम, संग्रह, व्यवहार ये तीन द्रव्याथिक और ऋणजुसूत्र, शब्द समभिरूढ, एवभूत ये चार पर्यायाथिक 
यो सातो नयो का सृत्रोक्त सप्तक प्रसिद्ध ही है। नयो की झ्राठ, नौ भ्रादि सख्या का भी निवारण नही 
क्रिया जा सकता है द्रव्याथिक के दो और पर्यायाथिक के छह भेद मिला कर झ्ाठ भेद होजाते हैं । 
प्रनादिनित्य पर्यायाथिक, सादिनित्यपर्यायाथिक श्रादिक छह भेद पर्यायाथिक के श्री मद्य बसेन विर- 
चित आालापपद्धति मे कहे है द्रव्याथिक, पर्यायाथिक नेगम, सग्रह, व्यवहार, ऋजुसूत्र, शब्द, समभिरुढ़, 
एवभूत यो ऋषिसम्प्रदाय श्रनुसार नयो के नौ भेद भो स्मरण होते चले आरहे हैं। इस प्रकार नयो 
झौर उपनयो के भेदा की श्रपेक्षा दस, ग्यारह, वारह, आदि ग्रनेक नय सल्याग्रो का व्याख्यान किया 
जा सकता है भ्रालापपद्धति और तयचत्रप्रथो में इनका विस्तार देख लिया जाय 'नंगम्त संग्रह, आदि 
सूत्र की ब्लोक रूप वात्तिको मे भी इनका विवरण किया जा चुका है तिस कारण प्रकरण मे यह 
सिद्ध होजाता है कि सूत्रकार का पर्यावो का गुणों से कथंचित्‌ भिन्‍न पने करके कथन करना अ्रनुचित्‌ 
नही है जिससे कि “गुशपर्ययवरद्द्रव्य” गुणा श्रौर पर्यायों वाला द्रव्य होता है इस प्रकार द्रव्य का लक्षण 
करना निर्दोष नही होता। अर्थात-श्री उमास्वामी महाराज का सूत्रोक्त द्वव्यलक्षण अव्याप्ति व्याभि- 
चार प्रादि सम्पूर्णा दोषों से रहित है। 


प्रतीयतामेवमजीवतर््व॑ समासतः सूत्रितसर्वभेदं । 
प्रमाशतस्तहिपरीतरूप॑ प्रकल्पतां सन्नयतों निहत्य ॥ १ ॥ 


पंचम श्रध्याय के समाप्ति अवसर पर उपेद्द्रवत्ना छन्दः द्वारा ग्रन्थकार उक्त प्रकरणों का 
उपसहार [दखाते हुये कहते हैं कि इस प्रकार जिस भ्रजीव तत्व के सम्पूर्ण भेदो का श्री उमास्वामी 
महाराज ने सक्षेप से इस पचम अध्याय मे सूत्रो द्वारा निरूपण कर दिया है तथा भेद प्रभेद सहित 
उस ग्रजीव तस्ब को युक्तिपूर्वक प्रमागो से श्लोकवात्तिक ग्रन्थ मे साध दिया गया है। 'जीवाजीवा” 
इत्यादि सूत्र प्रनुसार तत्वों का निर्णय करने वाले पण्डितों को उस भ्रजीवतस्ब की प्रमाणों से प्रतीति 
कर लेमी चाहिये हा नाना प्रकार अयुक्त कल्पनाश्रो को करने वाले कुत्कीं वावदूकों द्वारा गढ़ लिये 
गये भ्जीब तत्व के विपरीत स्वरूप को समीचीद नयो से अथवा प्रमाणों से भी खण्डल कर जैन 
सिद्धान्त प्रनुसार पुदुगल, धर्म, भ्रधमं भाकाश, काल, इन, श्रजीब तत्वो की प्रतिपत्ति की जानी चाहिये 
जीव या भ्रजीव की प्रतीति करते सन्‍्ते ।द्धालु का कारणविपर्याय, स्वरूपविपर्यास, भेदाभेदविपर्यास 
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का परित्याग कर देना चाहिये । 
इति पचमाध्यायस्य ठितीयमान्हिकम्‌ | 

इस प्रकार तत्वार्थशास्त्र के पाँचमे श्रध्याय का भ्री विद्यानन्दी स्गमी महाराज करके रचा 

गया दूसरा प्रकरणों का समुदाय स्वरूप आन्हिक यहा तक समाप्त होचुका है । 
इति श्रीविद्यानंद आचार्यविराचते तक्त्वाथश्लोक०।त्तिकालंकारे पश्चमो5थ्यायः 

समाप्त: ॥| ४ ॥ 

इस प्रकार प्रकाण्ड विद्वत्ता लक्ष्मी से सुशोभित होरहे श्री विद्यानन्दी ग्राचार्य महाराज करके 
विशेष रूप से रचे गये इस तत्वाथंश्लोक्वात्तितालकार नाम के महान्‌ ग्रन्थ मे पाचमा श्रध्याय यहाँ 
तक भले प्रकार परिपूर्ण होचुका है। 

इस पानमे अ्रध्याय के प्रकरणो की सक्षेप से सूची इस प्रकार है कि पूर्व के चार श्रध्यायो 
मे जीव तत्व का निरूपणा कर चुकने पर प्रथम ही पचम भ्रध्याय के आ्रादि मे सू-कार के धर्म भ्रादि 
प्रजीव तत्वों के 9॥्रतिपादक सूत्र को प्रवृत्ति को ग्रन्थकार ने समुचित वताया है। चार >व्या में कायत्व 
श्रौर भ्रजीवत्व को घटाते हुये उनको प्रकृति के विव्त होजाने का प्रत्याख्यान कर दया है। साथ मे 
ग्रह तवाद का भी लताडा है। वंशेषिको के भ्रनुसार दिशाद्रव्य को स्वतत्त नराज।तत्व मानने को 
ग्रावश्यकता नही है। इसके प्रागे द्रव्यत्व का विचार करते हुये धम श्रधम, श्राकाद्य, का भा द्रव्यपना 
पुदूगल के समान साध दि । है जीव भी स्वतत्र द्रव्य है, कल्पित या भूतचतुष्टय से उत्पन्न हुंये नहीं 
है | पुदूगल के रूपोपन और अन्य द्वव्यों के नित्यपन अवस्थितपन श्रौर श्रूपीपन को युक्तिया से साधते 
हुये धर्म, प्रधमं, श्राकाश, इन तीन द्रव्यो का एक एक द्रव्य होना अनुमान प्रमाण से समझाया है। 

जीव पुदुगलो का सक्तियपन ध्वनित करते हुये शेष द्वव्यो के निष्क्रियत्व को उचित बताया 
गया है श्रन्यों में क्रिया का हेतु होरहा भी पदार्थ स्वय निष्किय होसकता है । यहा लगे हाथ काल द्रव्य 
के व्यापकत्व का निराकरण कर काल द्रव्य को भी निष्क्रिय वता दिया है हा श्रपरिस्पन्दस्त रूप उत्पाद 
श्रादिक्रियायें तो सम्पूण द्रव्यों मे होती ही रहती है। यहा श्रात्मा के क्रिया सहितपन को साधते हुये 
ग्राचाय महाराज ने वेशेषिकों के दहा्यन की अ्रच्छी धज्जियाँ उड़ायी है सम्पूण भावों का क्रियारहित 
मानने वाले वौद्धा को भी सुमार्ग पर लाया गया है। मध्य में प्रनेक अ्रवान्तरविषयों के खण्डन मण्डन 
होजाते है। धर्म आदि द्रण्यो के प्रदेशो की युक्तिपूर्ण सिद्धि को करते हुये ग्रन्थकार ने श्राकाश के प्रदेशों 
का अच्छा विवेचन किया है अगुश्रो को छोड कर सभो पदार्थ साश माने गये है। लोक को अवधि 
सहित कह कर प्राकाश का श्रनन्त प्रदेशित्व बताया गया है। झागे चल कर पुदूगल के सख्याते. श्रस- 
ख्याते, झोर श्रनन्ते प्रदेशो को बखानते हुये श्रद्चु के प्रदेशों का युक्तिपूर्ुं प्रत्याख्यात किया है हा छह 
पल वाले परमाणु के शक्तिपपेक्षा छह श्रश होसकते हैं भ्रन्यथा परमाणुझो से बड़े स्कन्‍्ध का वनना 
प्रलीक होजायगा किन्‍्ही किन्ही परमाणुओ का दूसरे परमाणुओं के साथ सर्वांग सयोग होजाना भी 
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झभीष्ट किया गया है श्रन्यथा अ्सख्यात प्रदेशी लोकाकाश मे प्रनन्तानस्त परमाणुओ्रों का ठहरना 
मूठा पड़ेगा । 

विभु होने के कारण झ्ाकाश का स्व मे ही ठहरना स्वभाव मानते हुये अन्यद्रव्यों का लोका- 
काश में भ्रवगाह होना समझा कर जीवो सम्बन्धी प्रदेशों के सहार और विसपं को युक्तियों से साधा 
है, प्रात्मा का व्यापकपना माने जाना ग्रनुचित है । इसमे प्रत्यक्ष से ही विरोध आता है यहाँ प्रकरण 
प्रमुसार व्यवहर नय से आधार भ्राधेय भाव को मानते हुये भी निश्चय नय करके एक को आधेय और 
दूसरे को शआ्राघेय माने रहने का निराकरण कर दिया है निःचयनय तो कार्य कारणभाव को एक 
भेगडा ही समभती है यो द्रव्यो का लोकाकाश मे अवगाह हाना. या स्व स्वरूप में ही भ्रवगाह होना, 
अ्रथवा कही भी श्रवगाहु नही होना, नयविश्ञारद पण्डितों करके विचार लिया जाय । उदासीन कारणों 
की प्रवल शक्ति का निरूपण करते हुये विवरण मे जीव, पुद्गलों की गति प्नौर सम्पूर्ण द्वव्यो की 
स्थिति, अवगाहन, इन क्रियाश्रों भें धर्म, अ्रवर्म, श्राकाश, द्रब्यों का उपकारकत्व समझा कर दथा 
पुदूगल, जीव और काल के उपकारो को भी गिनाकर उन उन छह द्वब्यो की अनुमान प्रमाण से सिद्धि 
कर लेने का सकेत किया है यहाँ वर्तनाका अच्छा विचार चलाया है साथ ही व्यवहार कालके कर्ताब्यो 
का निरूपण भी हो सका है ' परिणाम को भ्रच्छी व्यार्या की गयो है। जब अकेले परणाम बाद 
स्वरूप सेनिक करके ही जैन सिद्धान्त अखिल दर्शनों पर विजय पा सकता है ता प्रन्य अनेक सूक्ष्म 
जैनसिद्धान्त महाराजों का तो स्वकोय राज्यासत पर ही विराजमान वन रहने देना चाहिये । उत्पाद 
ब्यय, ध्रौध्य, को लिये हुये सहश, विसहरश परिणाप्र ही जगद विजय करने के लिये पर्याप्त है । क्रिया 
और पन्त्वापरत्व का विचार करते हुये व्यवहार काल को साध दिया है। यो घर्म आदि द्रव्या की 


अनुमान से प्रतिर्पत्ति कराते हुये ग्रन्थकार ने सूत्रकार महाराज का जयघाषणा कर पंचम अध्याय के 
पहिले श्रान्हिक को समाप्त कर दिया है । 


इसके प्रागे सूत्रो अनुप्तार स्पर्दा, रस, गध, वर्णों की यथाक्रमता का निरूपणा करते हुये सभी 
पौदगलिक द्रव्यो मे रूप भ्रादि चारो गुणा का अविनाभाव रूप से ठहरना समझाया है शब्द का बहुत 
लम्बा, चौडा, व्याख्यान किया गया है , वंशेषिका के यहा माने गये शब्द को श्राकाझ्ञ के गुशपन की 
बड़ी छीछा लेदर उड़ायी गयी है शब्दो की उत्पत्ति शग्रैर गमन पद्धति का विचार किया गया है छब्द 
का प्रकरण बडा रोचक और विज्ञान सम्मत है छाय।, श्रातप, घट, आदि के समान शब्द भो पुदृगल 
की पर्याय है अत: पर शब्दस्फोट का विचार कर वंयाकरखो के दर्शन की भ्रवहेलना की गयी है वाक्य 
के लक्षणों पर भी गम्भीर विवेचन कर अभिहितान्वय बाद पोर प्रस्विवामिवान बादो सोभाध्का का 
निराकरण किया गया है शब्द को झ्राकाशगुणपन या अ्रमुर्तद्वव्यपन अ्रथवा स्फोट ग्रात्मकत्व, का प्रति 
विधान कर रकन्घ स्वरूप पुदुंग लपर्याय होना साथ दिया हैं वंध, सुक्ष्मपन, भ्रादि की युक्तियों से सिद्धि 
की है ठुदूगलो का घ्रषु भौर स्कन्ब रूप से सेद संधातो द्वारा ध्रात्मलाभ होना वताकर नैयापिकोके 


इ्श्डं धबोक-वालिक 


सन्मुख भ्णुझो की उत्पत्ति को साधते हुये ग्रस्थकार ने स्थूल स्कन्ध के भेद से सूक्ष्मों की उत्पति होजानों 
साध दिया है, भ्रावश्यक झ्ान पड़े द्रव्य के लक्षण को बडी विद्धुता पूर्वक प्रसिद्ध किया है उत्पाद आदि 
के सदभाव मे झापादन की गयी अनवस्था को चुटकियों मे उडा दिया है। नित्यपन को परिभाषा विर- 
बद्य की गयी है श्रर्णणा और श्रनर्णणा भनुसार नित्यत्व झनित्यत्व झ्रादि का अनेकान्त सम्पूर्ण वस्तुश्ो 
में श्लोत पोत भरा कहा गया है सशय, विरोध, भ्रादि का ईषत्‌ भी श्रवतार नही है। 

परमाणुप्रों के वधने का कारण समका कर दो अपवाद सूत्र श्ौर एक विधायक मूत्र का 
बहुत अच्छा विवरण कर दिया गया है यहा युक्ति और हृष्टन्तो से वध व्यवस्था का समर्थन किया 
गया है परिणामवाद की प्रधानता से द्रव्य का लक्षण किया जा चुका होने पर भी वस्तु स्थिति अ्रनुसार 
शिष्यबुद्धिवेशद्यार्थ पुन सूत्र द्वारा किये गये दूसरे द्रव्य लछश का मुख्य प्रयोत्रन सह प्रनेकास्त भौर 
क्रम अनेकान्त की सम्बित्ति होना दर्शाया है निश्ववकाल का मुख्य द्रब्यपना साधते हुये अनन्त शक्तियों 
को भ्रपेक्षा कालाख़ु का अनन्त समय सहितपना भूषित किया गया है वस्तुत कालाणुभ्ो की श्रनन्त 
शक्तियो अनुसार होरहे जगतु के चित्र, विचितआ, कार्य प्रसिद्ध ही है कारणों मे वास्तविक भिन्‍ना भिन्‍न 
शक्तियोके माने विना अनेक कार्योकी उत्पत्ति हाना अ्सम्भव हा है | द्रव्यो मे जडरहे गुण ग्रौर पर्यायों 
का विवरण कर भ्रध्याय के श्रन्त मे सक्षेप से नयो का प्ररूपण कर दिया गया है । या पाभमे श्रष्याय 
में कहे गये सूञ्रकार के अ्ज्ञीव तत्वका वाधाप्राको प्रमाण नयो द्वार। हटाये हुये ग्रन्थकार द्वारा प्रतीति 
कर लने योग्यपना उपदिष्ट किया गया है । 


“शुद्ध द्रब्यों का आइतियां” 


प्रकरण वश पग्रन्थकार के पअ्रभिप्राय। श्रनुसार शुद्ध द्र०्वी को आकृतियो का समझ लेना भी 
प्रावश्यक है । 


शुद्ध आत्मा का ध्यान करने वात्न जेनवंबुओं का विदित होना चाहिये कि ग्रचेतन शुद्धद्रव्यो का 


ध्यान करना भरी शुद्धात्मा की ननिविकल्पक समाधिरूप ध्यान के भ्रभ्यास का कारण है । प्रत: जब तक 
हमे थुद्ध द्रव्यो के भ्राकार यात। ( लम्बाई चांड़ाई ओर माटाई ) का परिज्ञन नही होगा, तब तक हम 
उन शुद्ध द्ब्या में अन्तस्तल स्पर्शो ध्यान नहीं जमा सकते है । 


इस छोटे से लोकाकाशमे भ्रनतानत मूत्तं श्रौर भरमृत्त द्रव्य निरावाध भरे हुये है। ससारी जीव 
भोर स्कन्ध पुदूगला को छोड़कर शेष जोव पुदुंगल, धम, भ्रधम, प्राकाश श्रौर काल ये सब शुद्ध #व्य 


है । 


प्रत्येक द्रव्य मे अनुजीवा होकर पाये जारहे प्रदेशवत्व गुण को परणति यानो द्रव्य की ढयं- 
जन पर्याय कुछ न कुछ श्रवश्य हानो चाहिये | छः: &व्यो मे से घुद्ध जोवद्वव्यो का श्राकार चरम शरोर 
के किचित्‌ त्यूत हो रहा प्रत्षिद्ध ही है । 

उपारम तनुवात वलय के ठोक मध्यवर्तों अपरले ४५ लाख योजन लम्बे, चौड़े, गोल भाण मे 


' पंचम-प्रध्याय ४२४ 


झनंतानंत सिद्ध १रमेष्ठी विराज उहे हैं | उन सवका ऊध्वं शिरोभाग़-प्रलोकाकाश से विपट रहा है । 

सवसे बडी ग्रवगाहना के सिद्ध मगवान्‌ ५२५ धनुष ऊ चे हैं । और सवसे छोटी प्रवगाहना 
वाले ३॥ साढे तीन हाथ के हैं । तथा मध्यम कोटि के शुद्ध परमात्माप्रो की लम्बाई, चौडाइ, मोटाई , 
के प्रसंख्याते प्रकार है । 

सिद्ध क्षत्र मे €द्ध महाराज खड्गासन और पदम।सन इन दो भ्रासनों से अवस्थित हैं। भले 
ही कोई अन्तकृत केवली होकर सिद्ध हुये हो, वे बारहवे गुशस्थात के अन्त में संपूर्ण उपसरगों को टाल 
तेरहवे, चोदहवे, गुणस्थानो मे उनकी व्यजन पर्याय घड्गासन या पय्ेड्धासन होजाती है। बडे धनुषों 
से पौने सोलह सौ १५७५ धनुष या छोटे धनुषो से ७८७५०० सात लाख सत्तासी हजार पाचसौ मोटे 
तनु वातवलय के १५०० पन्द्रह सौवे भाग में डी श्रवगाहना वाले सिद्ध घरमेष्ठी ठहर रहे हैं भौर 
उसी १५७८ धनुष ऊचे यानी ३१५० ०० इकतीस लाख पचास हजार छोटे हाथ ऊचे तनुवात वलय 
के नौ लाखबे भाग मे जघन्प म्रवगाहना वाले सिद्ध सुशोभित है । साढ़े तीन हाथ की श्रवगाहना से 
लेकर साढ छह हाथ तक की अ्रवगाहना वाले त्रीव चौदहबते गुणास्थान मे खद्गासन रहते हैं। 

“वस्तुस्वभावो5तक गोचर:” वस्त्‌ की स्वभाविक परिणतियों पर कुचोद्यो की गु जाइश नहीं 
नही है । यदि ठिगने झ्ादमी को लम्वा कोट या ऊची बाड की टोगी "संद भाये तो उसमे कुतर्क 
चलाना व्यथ है । यो वाहवली आादीरबर मह।राज श्रादि से प्रारम्भ कर श्रो महावीर जम्वू स्वामी 
पयंन्त प्रधवा भूत भविष्य काल के अनेक प्रकार व्यंजन पर्यायो वाले सिद्ध परमेष्ठियोका ध्यान करना 
चाहिये । 

प्रवब जितागम मे शुद्ध द्रव्य मानेगये आकाश, पुद्गलपरमातु, धर्म, अभ्रधमं द्रव्यो श्र काला- 
णुत्रो के श्राकार का विचार करना है| 

प्रथम उपात्त सबसे बडे श्रलोकाकाश की व्यजन पर्याय समघन चतुरखर है । यानी एक द'च 
लम्बी चौडी और एक इंच मोटी वरफी जैसे एवं, पश्चिम, उत्तर, दक्षिण, ऊध्वं, अध यो छेऊ ग्रोर 
समान पल वाली होकर घनाकार नियत चौकोर है। उसी के समान जिनहृष्ट नियत मध्यम अनता- 
नत राजू लम्बा श्रौर इतना ही चौडा तथा ठीक इतना ही ऊचा समघन चतुरलत्र अलोकाकाश है । 
श्री नेमीचन्द्र सिद्धास्त उक्रवर्त्ती महोदय ने द्विछपवर्गधारा मे “जीवा पोग्गल काला सेढी झ्ाायास तप्प- 
दर” और द्विरप घनघधारा मे “तत्तो पढम मूल सव्बागास च जञारोज्जो” इन गाथोत्तराधों के अ्रनुसार 
प्रलोकाकाश की व्यजन पर्याय समधन चतुरख्र मानी है । ग्राचार सार मे लिखा है कि-- 

व्योमा मूते स्थितं निल्य चतुरख्र समंघन । मावावगाह हेतुश्चानन्तानन्त प्रदेशकम्‌ । 

इसी प्रकार सबसे छोटे अवयव माने गये परमाणुकी श्राकृति भी वरफी के समान ठीक सम- 

घन चतुरख्र है। भले ही “अत्तादि भ्रत्तमज्मं ग्रत्ततं णेव इ दिये गेज्कम्‌” यो परमाणु को निरश माना 
श 


इ२६ श्लोक वाहिक, 


गया है । अ्रत्तिम हद दर्जे बे छोटे १०म सृक्ष्म परमाणु की इससे अधिक और नि प्रशंमा हो सकती 
9। वी तो एक एक प्रदेदा पर अ्नत गन ते पर्गा[ुयें निरापद ठहर रही हैं' फि. भी सर्वाव घिज्ञानी 
या बे बल ज्ञानी महाराज जो कुछ पुद्गल परमाणा की प्राकृति देखेंगे उन्हें वह घन चोकोर छह पल 
वाला भ्राः कोगोका जिये अरे द्रव्य प्रतीत होगः टसी घातकों श्री्राचार्य बीरनदी सिद्धान्त चक्रवर्त्ती 
ते क्षी भ्राचारसार ग्रथ के ततायाधकार भे लिसा है वि-- 

अशुश्य पुदुगलो 5मेद्यावयत्रः प्रचय श क्तत' / यायश्च स्कन्धभेदोत्थरवतुरस्रस्त्वतीन्द्रिय ।' 

थो परमागु वे छ पल है । तभी तो परमाणु का दूसरे परमार के साथ एक पल से ससगं 
हो जाने पर छोटे,बड,चहुत बडे श्रवयवी वनकर तंयार हो जाते है जैसेकि ई टोका ईटोके साथ एक देश 
संम्बध होजाने पर बड़े बडे महल बन जाते हैं | यदि ई ट का दूसरी ई ट के साथ सर्वा ग रूप से सम्बंध 
हो जाय तो कोठरी, महल, किला, ये सव ई ८ के वरोबर हो जायगे 

इसी प्रकार परमाणु को स्वथा निरश माना जायगा तो, परमाणु,सरसो, मेरुपवेत परमाणु 
वरोबर इन सबको के समान परिमाणु वाले बरावर होचाने का प्रसए दर नहीं हो सकेगा । 

' भेदादणु ” इस सूत्र श्रनुसार श्रणु को उत्पत्ति भेद से हुई मानी गई है। इस पर गभीर 
विचार क रने से प्रतीत होत” है कि वस्तुत परमाणशा चौकीर. ' भेद करने से गोल चीज नही वन सकती 
है । टुकडा करने पर एक झोर सपाट भीत ग्रवश्य वन जाती है जब कि परमाश को छेऊ भीते एकसी 
है तो उसका झ्राकार समघन चतुरस विज्ञान से भी स्वाभाविक सहज सिद्ध होजाता है। ध्लम्‌ । 

पूर्व, पश्चिम, दक्षिण, उत्तर, ऊध्व॑, अध यो छेऊ शोर चौकोने एवं घन चौकीर होरहे इस 
झलोकाकाश के ठीक बीच मे लोकाकाश विराजमान है। 

यदि लोकाकाश जगत्‌ श्र णी की पूरी समधन चतुरस्र ग्राकृति करी सूरत मे द्रोता तो 'ठीक 
बीच शब्द ग्रच्छा सुधटित होजाता किन्तु लोवाझाभ चौदह राजू ऊंचा तथा ग्रधों लाक में सात 
राजू लम्बा चौड़ा और मध्य लोक मे एक राजू चोडा सात राजू लम्बा एवं ऊपर क्रम से चौडाई में 
बढ़ता हुमा ब्रह्मतोक के निकट ५ राजू चौडा ७ राजू लम्बा होगया है। और चौदह राजू ऊपर जाकर 
तो सात राजू लवा एक राजू चौडा होकर विषम श्राकृति को लिये हये है. शप्रत सभव योग्यतानुसार 
'टीक वीच'यो लिस दिया है,ग्रन्यथा। ऐसे पाव पसारू पतले पेट वाले कुवडेमनुष्यके समान विषम श्राकृति 
वाले पदार्थ का चौकोर पदार्थ के ठीक वीच में पाया जाना ग्रसभव ही है, यदि मध्य लोक के पूर्व 
पश्चिम सम्बंधी श्र तिम भाग से पूर्व या पश्चिम के ग्रलोकाकाश को नापा जाय तो वह मध्य लोक के 
उत्तर दक्षिणवर्त्ती प्रलोकाकाश मे तोन तीन राजू वढ़ जायगा । इसी प्रकार अ्लोकाकाश के मध्य 
लोक संबंधी उत्तर दक्षिण भाग की भ्रपेक्षा ऊध्वं या भ्रवोलोक के ऊपर नोचे का भाग साढ़े तीन, 
साढे तीन राजू कमती है। 


छ ऊ ओर समधारा को सख्या के धारी श्रदेशो वाले घन चतुरस्न श्रलोकाकाश का ठीक बीच 
झाठ प्रदेश समभलिये जाथ। समघनात्मक सख्या वाले पदार्थो के ढेर का बोच प्राठ होसकता है। 
द्विर्प वर्ग धारा में पड़े हुये मात्र श्रणी भ्राकाश का सबसे छोटा ठीक बीच २ प्रदेश है। भौर केवल प्रत- 
राकाक्ष का लघु बीच चार प्रदेश है, तथा घन सर्वाकाश का जघन्य ठीक बोच भ्राठ प्रदेश ही होसकते 
हैं। झाठ से कम प्रदेश उसका ठीक मछ ही हो गे गे 
है का ठोक मध्य भाग नहीं होसकते हैं। एक एक बरफी की चार वाजुप् 
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को ठीक चार दिशाओं ते २२ रख दी गई चार वरफषियों के ऊपर पश्रन्य चार बफियों के प्राकार वाले 
ये भ्राठ प्रदेश विचारे चित्रा और बजा पृथ्वी के दोनों पाटा के बोच मे हैं। श्रर्थात्‌ यहा से एक हजार 
योजन नीचेचित्रा की जड में ऊपरले चार प्रदेश हैं। और नीचले चार प्रदेश वज्ञा के उपरिमभांग 
में हैं। यो सर्वाकाश या लोकाकाश का ठीक बीच सुदर्शन मेह की गोलासपाट जडके मध्यमे पड़े 
हुवे श्रा० प्रदश है । प्रसा वश असनाजी मध्यलोक रसत्नप्रभा, स्ववक्षूरमण समृद्र जम्बू होप भरत क्षेत्र 
श्रौर झ्रार्यवण्ड का चित्र भी समझ लेन। भ्रावश्यक है। 

प्रकरण में मुझे पह कहना है, कि अलोकाकाश के मध्य में स्थित जगत्‌ श्रेणी के घनप्रमाण 
प्रसख्यातासख्यात नाम की सख्या को धार रही कालाशसुमप्रो भ्रथवा श्रतण्ड वर्म-अधर्म द्रव्यों की व्यजन 
पर्यायों ( ग्राकृति ) अनुसार ३४३ घनराजु के लोकाकाश की कल्पना की गई है । 

लोकके वह़ि प्रान्त मे सव (छंऊ) श्रोर तनुवातवलय वेष्टित होरहा है। वहा श्रन्य भी द्रव्य 
पाये जाते है । तनुवातवलय के ग्र तिमभागों मे निबस रहे वायु कायिक जीव या निर्जीव वायु प्रथवा 
धम अधम् द्रब्यो यावहाँ की पुदूगल वर्गनाश्ों की आकृति क्‍या हैं ? इसका यहा विचार करना है। 

देखिये- लक का ० राजू लम्बा १ राजु चौडा उपरला भाग सपाट चोकोर है, बहा के 
कालागुयो या धर्मग्रधर्म द्रव्यो का उपस्मिभाग ईट के खड॒जा भ्रौर पटिया के समान ठोक समतल वन 
रहा है । कोई ऊचा-नीचा भाग नही हैं | इसी प्रकार लोकाकाश या धर्म अ्रधम द्रव्यों का ७राजूलम्बा 
सात राजू चौडा ग्रधस्तन भाग भी समतल होकर गअधोवर्त्ती अ्रलोकाकाश से छू रहा है उसमे ऊच नीच 
की विषमता सबथा नहीं है। बहा की कालाशुये मकराने के जड़े हुये चोकाओों के समान समतल 
टोकर जमरही है। तथा लाक को दक्षिण, उत्तर वाजू की भोते ईटो की सपाट दीवालो के समान 
चिकनी होरही ऊपर उठी हुई है । 

वहा के कालाशग्रो और परमाणु के पल बिकने होरहे एक के ऊपर एक यो सपाट एकसे 
जमे हुये है । ऐसी ही तत्रस्थ दोनो धर्म, अ्रधमं द्रव्यों सपाट चिकनी श्रवस्था है। खुरदरी नहीं है । 
जैसे कि सममरमर की पटिया खडी कर दी जाती है। 

किन्तु लोक के पूर्व पश्चिम भाग की बाजुएण सपाट पटिया के समान चिकनी नहीं है । क्यो- 
कि नीचे ७ सात्त राजू लम्बे श्रधोलोक से मध्यलोक तक ऋ्रमसे घटता हुआ लोक ५ एक राजू चौडा रह 
गया है। ध्ृखडघन चौकोर चीजो को यदि क्रसे घटाकर तराऊपर रक्‍खा जायगा तो उनका जीना 
बनते ही घटो हो सकती है । यदि ई टो के कोने त छीले जाय और उनको क्रम से घटाते हुए ऊपर को 
चिना जाय तो अवश्य ही उस रचना में ईटो के कोने निकले रहेगे। नू कि ईंट को कारोगर तिरदछा 
छील देता है सीमेन्ट से लीप देता है , झ्रत स्थूलहृष्टि जीवो का जीने की बाजू की ढहलाऊदीवाल ऊपर 
से नीचे तक चिकनी सपाट बनाई दीख जाती है | -किन्तु वरफो के समान छह पैलू प्रठकौनी, अखण्ड, 
परमादश की नौकेया पल घिसे काटे, छीले नही जा सकते है । प्नत. लोक के पूर्व पश्चिम प्रान्त की 
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रचना जीने के समान परमागझो के पैलो को उभारती हुई बनी है । 

यही इस चित्र मे पूर्व पव्चिस की ओर रचा गया है । यी धर्म, भ्रधर्म द्वव्यो की पूर्व पश्चिम 
दिशा सबधी प्राक्रति भी परभागु पंक्ति बरोबर सीटियो के निकाश को लिये हुये जीने के समान समभी 
जाय-या रडकी नर को सिढ़ियों की सी रचना ज्ञात कर ली जाय । 

मध्य लोक से पव॑ पश्चिम की ओग्रोर ब्रह्म लोक के निकट वर्त्ती प्रान्ततक ऊपर को उल्टा जीना 
वना लिया जाय और ब्रह्मलोक प्रशिधि से उपरिम लोक तक सीधा जीना रचा हुआ समका जाय 
यो वहां जवलपुरके हनूमान ताल या वनारसके गगा घाटोकी पैडियो के समान प्रति प्रदेश पर एक एक 
परमाण की ऊपर को घटतो हुई तिरछी पक्तिवद्ध रनना है। यो भ्रधोलोक मे सात प्रदेशपर तीन 
प्रदेश घटाकर रचना समकन लैना । यहा की कालाणए भी नोकीली उभर रही प्रत्येक प्रदेश पर एक 
एक होकर रबखी हुई है! 

इसी प्रकार वहाँ के तनुवातवलय सम्बन्धी भ्रन्तिम भागरण वातनकायिक जीवोके घनाज़ल 
के भ्रसख्यातव भागस्वरूप भसख्यातासख्यात प्रदेशी ग्रवगाहना वाले क्रीरोीं की झआक़तयोमे भी ग्रव- 
इय जीना रच लिया जाय जैसे कि बर्म, अ्रधमं, द्रव्यो की व्यजन पर्याय से परमाशु बरोबर प्रदेशों की 
हीनता या वृद्धि करते हुये जीना बनगया है। 

वह़ा निगोदिया जोव या अन्य स्थावर काय के जीवों के शरीरोकी आक्ृतिया मो सी प्रकार 
की पैडिया बनी हुई समझो जाय । तथा जो कुछ भी वहा निर्जीब कछायु पा कार्माय वगगाय, महा- 
स्कंध, भ्रादि पुदूगल भरा हंआ। है था केवली समुद्घात करते हुये श्रात्मा के प्रदेश वहाँ पदुचे हैं, पूर्व, 
पद्चम-दिशा सवधी लोक के अत्तभाग में पाये जारहे इन सभी पढार्थो की श्राकृति भी जीना वन 
रही नौकीली मानी जाय * क्योंकि वर्मास्तिकाय के उतना ही बड़े होने के कारण ये पदार्थ बाहर 
अलोकाकाश में पाव नही फंला सकते है । दृष्टान्त इतनाही पर्याप्त है कि टेढ बाके तिकोने, चौकोने 
नलो के भीतर भरे इये अवयवी पाना की बसी श्राकृति वन जाती है मझथवा वहरहे करट के धारी, 
पतले, मोटे, चौखूटे मुड़े गौल या चक्‍करदार, तारो में विजली का सस्थान तदनुसार भरपूर बनता 
चला जाता है उनके बाहर नही | 2४३ घनरजू प्रमाण लोवाकाश के अनुसार धर्म, अधर्म, द्वव्यों की 
वेसी श्राकृति गढ लेने की ग्रपेक्षा धर्म, अधर्म, द्वव्यों की त।हश सूरत अनुसार लोकाकाश की प्राकृति 
की कल्पना करना श्र ष्ठ है। 

क्योकि छह द्रव्यो के समुदाय रूप लोक के श्राधार मान लिये गये लोकाकाश की ब्रवधि 
कल्पित है। किन्तु धर्म. भ्रवर्म द्रब्यों की वेसी व्यजन पर्याय परमार्थे भूत है। जब कि लोकाकाश्ष कोई 
बस्तुभृत द्रव्य नही है, तो उसकी व्यजन पर्याय मानना भी कल्पना मात्र है । ग्रत धम, श्रधर्म की 
भ्राकृति अनुसार लोक के ब्लाकार की कल्पना करनी चाहिये ।घर्में, अधमे द्रव्य तो लोकके झ्ाधीन 
नही माने जाय क्योकि धर्म, भ्रधर्म वास्तविक द्रव्य हैं तव तो उनकी ब्यजन पर्याय भी ठोस परमार्थ 
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मृत परिणाम है । पुदूंगल परमाणु के सदृश ही कालाखुप्रो का भ्राकार भी वरफी के समान समधन 
चतुरस्र है । पुदंगत परमाणु या कालाणु के अनुसार ही ताप को लिये हुये भ्रसण्ड ब्राकाश के प्रदेश 
को कल्पना करली जाय ॥ 

दुनिया का कोई भी कार्य ऐसा नही है जोकि ग्राधा समय या डेढ़ समय या ढाई समय मे 
तैयार होय, जो कोईमो छोटा बडा पूरा काये होगा वह पूर्ण एक समय या दो समय प्रादि पुरे समयरो 
को घेर कर निष्पन्न होगा | इसी प्रकार कोई भो पौद्गलिक पदार्थ होव एक, दो, तीन प्रादि परमाणु 
से बनेगा ढेड, ढाई साढ तीन प्रांदि परमाणुप्रो से नही । 

तथा कोई मो पूरा आधेय यदि कही ठहूरेगा | तो पुरे एक दो भअ्रादि प्रदेशों पर ही निवास 
फरेगा । प्राधे, डेड, ढाई प्रदेशों पर नही | तोत यरम्राएु यदि दो प्रदेशों पर ठह्रेंगे तो एक प्रदेश पर 
दो और दूसरे प्रदेश पर एक यो बेठ जायगे डेड उेड प्रदेश पर नहो। या प्रत्येक मुमुशक्न का शुद्ध द्वज्यो 
का ध्यान करते हुये शुद्धात्मा के निविकल्पक ध्यान का अ्रम्पास करते रहना चाहिये। 

इस प्रकार श्री परम पृज्य विद्यानन्दों ग्राचार्य क्रव थरो तत्वाबं इलाकवात्तिक महात्‌ ग्रन्थ 
गे आगरा मण्डलान्तगंत चावला ग्राम निवासो श्रो हेतपिह तनूज न्‍्यायदिवाकर, तर्क रत्न, स्थादाद- 
वारिधि, सिद्धान्तमहोदबि झादि पदत्री विभूषित पण्डित मालतिकबन्द्र न्‍्याथाचार्य कृत हिन्दों देश भाषा 
भय तत्वा् चिन्तामणि नामक टीका में पावत्रा अध्याय परिपूर्ण हु प्रा । 


35 नम. सिद्ध म्थ. सिद्धेम्य, 
द्रव्यत्वाद्द्॒व्यमूचुः कतिचिदथ गुणन्केविदाहुः क्रियातो 
ब्रद्माइ तादजी व निपरषिधुपपरे चिन्नटी नाटयर्त३ | 
मीमांसांचक्रिरेष्येः स्फुटति यत इति स्फोटमन्ये लपन्‍्तों 
जीयाच्छी ग्रन्थकर्ता प्रतिविहिति परः पण्नभाध्याय एपांम || 
श्रोमद्‌मा स्‍तर मिवचः पयो विसन्तर ण पोतमाचाय: | 
ज्ीयादियानन्दस्तस्राथश्लो कब त्तिक॑ रचयन्‌ ॥ 
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पाँचवें अध्याय में आये हुए शुद्ध द्रत्यों की आकृतियाँ 


6 का ए राजू योड़ा १५०४ बड़ धनुपऊच| 


दी हे 3 
सातराज़ूलम्बा श्राज़ूचाड़ा बड़े कोश ऊंचा 


है # 





जम्बू द्वीप का नक्शा धर्म द्रव्य और उसकी छहो ओर कालाणुयें 





अलोकाकाश के मध्य में लोक त्रस नालो का चित्र 





“लेक या अलोक के मध्यवर्ती आठ प्रदेश '' 


दि 


समघन चतुरस्र अलोकाकाश का आकार समघन चतुरस्त कालछाणु या पुदूगल परमाणु 





भरत क्षेत्र की तस्वीर 


यो४विभागप्रतिच्छेदानन्तानन्त्य पर दधत्‌ | 
कर्महा केवलज्ञानं प्रापद्वीरोब्वतात्स न ॥ 


अथ पड़ोउध्याय: ॥ 


इसके अनन्तर अब छठे अध्याय का प्रारम्भ किया जाता है। पाचमे अध्याय तक जीय तत्त्व और अजोत्र तत्त्व 
का व्याख्यान हो चुका है, अब तस्वों के प्रतिपादक “जोवाजीवा” आदि सूत्र में उनके अध्यवहित ठत्तर कथन किये गये 
आख्व तत्त्व के ज्यास्यान का अवभर प्राछ् है उस आखस्रव तत्व की प्रसिद्धि करने के छिये सूत्रकार महाराज छठे 
क्षष्याय का प्रारम्भ करते हुये इस आदिसूत्र का प्रारम्भ करते हैं । 


कायवाइ-सनःकर्स योग: ॥१॥ 


काय, वचन, और मन का अवलम्ब लेकर जो आत्मा के प्रदेशों का परिस्पन्द (चलन ) 
होना है वह योग कहा जाता है । 


अथोत्‌--संसारी आत्माओंमें एक योग नाम की पर्यायशक्ति है गोम्मटसार में “पुर्गछ विवाह 
देहोदयेण मणबयणकायजुत्तस्स । जीवस्स जाउ सत्ती कम्मागमकारणं जोगो” पुदूगल में विपाक करने 
वाले शरीर और अंगोपांग नाम कम की प्रकृति का उदय होने पर मन, बचन, और काय से युक्त हो रहे 
जीव को जो कर्म और नोकर्मों के आगमन को कारण, द्वो रद्दी शक्ति हे वह योग है, यह भाव योग कहद्दा 
जा सकता है । इस भाव योगरूप पुरुषा्थ से आत्मा के प्रदेशों का परिस्पन्द हो जाना स्वरूप द्वव्ययोग 
उपजता है । प्रहण की जा चुकीं या प्रहण करने योग्य हो रही मन, वचन, कायों, की बंगंणाओं का अब- 
लम्ब पाकर आत्मा के वह कम्पस्वरूप योग उत्पन्न हुआ अनादि काल से तेरहबे गुणस्थानतक सदा 
कमनोकर्मों का आकपण करता रहता है । भाव योग अपरिस्पन्द आत्मक दे और द्रव्ययोग परिस्पन्द आत्मक 
है । अवलूम्ब के भेद से १ सत्यमनोयोग २ असत्यमनोयोग ३२े उभयमनोयोग, ४ अनुभय मनोयोग ५ 
सत्यवचन योग ६ असत्यवचन योग ७ उभयवचन योग ८ अनुभयवचन योग ९ ओऔदारिककाययोग १० 
ओऔदारिक मिश्रकाययोग ९१ बेक्रियिक काययोग १४ बैक्रियिक मिश्रकाय योग १२ आद्टारक काय योग ९४ 
आहारकमिश्रकाययोग, १५ कार्मणकाययोग, ये योग के पन्द्रह भेद हो जाते है। अतः शरीर, वचन और 
मन का अवलूम्ब ले रहे संसारी आत्मा का प्रदेश परिस्पन्द योग कह दिया जाता है। 


नन्‍्वजीवपदार्थव्याख्यानानंतरमाखवे वक्तब्ये कि चिकीषुंः सूत्रकारः प्रागेव योगं अवी- 
तीत्यारेकायामिदध्रुपद्श्यते । 
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यहाँ किसी का प्रइन है कि अजीब पदार्थ का व्याख्यान हो चुकने के अव्यवहित उत्तर काल में 
तो सृत्रकार को आखस्त्रव तत्त्व का निरूपण करना चाहिये था किन्तु अब क्या करने को अभिलाषा 
रखते हुये सूत्रकार श्री उमास्वासी सहाराज पहिले ही से एकदम न जाने यहांपर योग का कथन कर 
रहे हैं? समझ मे नहीं आता। इस प्रकार आउांका प्रबतने पर ग्रन्थकार श्री विद्यानन्द स्वामी करके 
अग्रिम बातिक द्वारा समाधान कारक यह उपदेश किया जाता हैं । 


अथाखवं विनिर्देष्ुकामः प्रागात्मनों5जसा । 
कायवाडमनसां कर्म योगो.स्तीत्याह कमंणाम्‌ ॥ १॥ 


अब छठे अध्याय के आदि में आखब तत्त्व का ही विशेपतया निर्देश करने के लिये अभिलाषा 
रखते हुये सूत्रकार महाराज सब से प्रथम “कायवाइमनसां कर्म योगोउस्ति” काय, वचन, मनों, का 
अवलम्ब लेकर परिस्पन्द होना यांग है यो इस योग को कह रहे है जो कि आत्मा के निकट ज्ञानावरणादि 
कर्मों के आख्रव करने का हेतु है अतः झटिति आख्रब को नहीं कह कर उसके प्राणभूत योग को कह दिया 
गया है । पृत्र आचार्यों की सम्प्रदाय अनुसार योग को आखव कहा गया है । अतः योग का लक्षण कर 
ही द्वितीय सूत्र द्वारा झट उसी को आख्रव कह देंगे । 


आत्मनः कर्मणां ज्ञानावरणादीनामास्रव विनिर्देष्डुका्मों>जसा प्रागेव कायवाइमनसां 
कर्म योगोडस्तीस्याहेद सूत्र । तत्र योज्यते अनेनात्मा कर्मभिरिति योगो बंधहेतुर्न पुनः समाधिः 
युजेयोंगार्थस्य ण्यंतस्य प्रयोगाव्‌ । पु खो घः प्रायेणेति धस्य विधानात्‌ | स च कायवाडमनःकर्मे, 
तेनेवात्मनि ज्ञानावरणादिकर्मभिबंधस्प करणात्‌ तस्य बधहेतुतल्वोपपत्तेः । 


समारी आत्मा के ज्ञानावरणादि कर्मों के आखसत्रव का विशेषतया निर्देश करने के लिये अभि- 
लछाषुक हो रहा मेरा परम गुरु सूत्रकार झट पहिले ही से शरीर, बचन, और मन का कर्म योग होता हैं, 
इस पदानुपूर्वी अनुसार यो यहाँ इस उक्त सूत्र को कह बैठा है। यहाँ एक प्रन्थकार आचार्य दूसरे 
पूथवरत्तीं पृज्य आचार्य को स्थान-स्थान पर एकवचन से प्रयुक्त करते है तदनुसार ही मुझ देशभाषा अनुवाद- 
कार ने भी वेसा ही अर्थ लिख दिया हैँ। हाँ, अन्य स्थलो पर एकवचन पद का अर्थ देश काल पद्धति 
अनुसार विनय की रक्षा करते हुय बहुवचन के अनुकूल किया गया है । काव्य का प्राण मानी गयी वक्रोक्ति 
से आख्रव का विरोप निर्देश करने के लिये उपात्त किये गये उस सूत्र में कह्दे गये योग शब्द का निरुक्ति- 
पूबक अथ यह ह कि इस योग करके आत्मा कर्मो के साथ जोड़ दिया जाता है | इस कारण योग कम, 
नाक, के बन्ध का हेतु हे । युजिर योगे धातु के ण्यन्त पद अनुसार कम में प्रत्यय कर विग्रद्द करते हुये 
पुनः घ प्रत्यय लाकर योग शब्द को बना लिया जाय | अर्थात्‌-योग ही जीबो का कर्म से बंध हो जाने का 
प्रवान कारण ह्‌ । योग नहीं होता तो सभी जीव शुद्ध सिद्ध परमेष्ठी भगवान हा जाते । यहाँ प्रकरण अनु- 
सार फिर “युज्ञ समाघो” इस द्वादि गण की युजधातु से योग शब्द को नहीं बनाया जाय। क्योंकि 
चित्तबृत्ति निरोध स्थरूप समाधि तो बन्ध का कारण नहीं है प्रत्युत समाधि तो संवर का कारण हे | अतः 
योग यानी सम्बन्ध कराना अर्थ को कह रही ण्यन्त युज धातु का प्रयोग किया गया है “पुं खो घः 
प्रायेण” इस सूत्र करके यहाँ घ प्रत्यय का विधान किया गया हैं ओर यों योग शब्द की सिद्धि हो जाने से 
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बह योग काय, बचन, मनों, का कम है। उस योग करके ही आत्मा में श्ञानाबरण, दर्ज नावरण, आदि 
कर्मों के साथ बन्ध होना किया जाता है अतः उस योग को बन्ध का हेेतुपना युक्तियों से बन जाता है । 
प्रधानपरिणामों योग हत्ययुक्त, तस्यात्मबंधहेतुत्वायोगात्‌ । प्रधानस्थैव बंधद्देतुरसाविति 
चायुक्त, बंधस्यों भयस्थत्वसिद्धेः | तहिं जीवाजीवपरिणामो बंध हति चेत्‌, सत्यं जीवकर्मणोबधस्य 
तदुभयपरिणामहेतुकत्ववचनाव । 


यहाँ कपिल मत के अनुयायो सांख्य कहते हैं. कि उपर्युक्त योग तो प्रधान यानी सक्त्वगुण, रजो- 
गुण, तमोगुणो की समता स्वरूप प्रकृति का परिणाम (विबत) है आचार्य, कहते है कि यों उन सांख्यों 
का कहना युक्ति रहित है। क्‍्याकि प्रकृति के विवत माने गये उस योग को आत्मा के बद्ध हो जाने की 
हेतुता घटित नही हो पाती है । प्रकृति का परिणाम माना गया योग भला सवेथा उदासीन पड़े हुये परद्वव्य 
आत्मा को बंधन में नहीं डाल सकता है | स्वय अपने परिणाम ही निज को बंध जाने या छूट जाने के हेतु 
हो सकते हैं। इस पर सांख्य यदि यों कहें कि आत्मा का बंधन होता ही नहीं है प्रकृति ही बंधती हे ओर 
प्रकृति ही मुक्त होती हे तदनुसार बह प्रकृति का परिणाम हो रहा योग उस अकृति के ही बंध जाने का 
हेतु है। प्रन्थकार कहते है. कि कापिलों का यह कहना भी युक्तियों से रीता दे कारण कि बंध के दोनों में 
ठहर जाने की सिद्धि हो रही है। सयोग, प्रथक्त्व, बंध, आदि परिणतियां दो आदि पदार्थों मे रद्दती 
हैं। “ह्विष्ठः सम्बन्धः” सम्बन्ध दो भे रहता है और “अनेकेषमेकत्वबुद्धिजनकसम्बन्धविशेषो बंधः” अनेक 
पदार्थों के कथंचित एक हो जाने की बुद्धि को उपजाने वाला सम्बन्ध विशेष हो रहा बंध तो दो अवयब 
वाले अबयपदार्थ मे ठहरता है, यह बात सिद्ध कर दी गयी है | यहाँ कोई तटस्थ विद्वान कहता है कि 
तब तो जीब द्रव्य और अजाव द्रव्य इन दोना का परिणाम बंध मान लिया जाय। यों कहने पर तो 
आचार्य कहते हैं कि यह तुम्हारा कहना ठीक है क्योंकि जीव और कम का बंध द्वो जाने के कारण उन 
जीब, कर्म दोनों के परिणाम विश्येष कहे है। अर्थात्‌-आषजैनग्रन्थों में कहा है कि “जागा पथडि पएसा 
ठिद्अणुभागा कसाअदा होति" जीवक्ृत परिणाम निमित्तमात्र' प्रषद्य पुनरन्ये स्वयमेव परिणमन्ते उतर 
पुद्गाछा: कर्मभावेन” आत्मा के परिणाम हा रहे योग और कपाय तथा वंभाविक शक्ति करा निमित्त पाकर 
कार्मण बर्गणाओं मे उपज गई कमेत्ब शक्ति ये कारण ही जीव, और कर्मो का बंध करा देते है । यहाँ 
प्रकरण में जीव के परिणाम हो रहे योग का लक्षण कर दिया है । 


कायादिक्रियारुक्षणयोगपरिणामो जीवस्पानुपपन्‍नो निष्क्रियत्वादिति न मतव्य । 
यहाँ किसी नैयायिक या वेशेषिक का पूर्वपक्ष है कि जोव का काय, वचन, आदि को क्रिया 
स्वरूप योग नामक परिणति होना तो बन नहीं सकता है । क्योंकि जीबद्रव्य तो क्रियाओं से रहित है 
व्यापक द्रव्यों मे क्रिया नहीं हो सकती है । प्रन्थकार कहते है कि यह तो नहीं मानना चाहिये कारण कि-- 
९ देशस्पंदनं «० 
कायादिवगंणलंबप्रदे हि यत्‌। 
+ (६ 
युक्त कायादिकमास्य सक्रियलप्रसिद्धितः ॥ २॥ 
शरीर, वचन, सन इनके उपयोगी वर्गणाओं का अबरूम्ब पाकर जो जीव के प्रदेशों का कम्प 


होता है वही इस जीव के उक्त सूत्र अलुसार काय आदि का कर्म तो योग कहा गया समुचित दे जब कि 
जीव के क्रिया सहितपन की पूर्वप्रकरणों में प्रमाणों से सिद्धि कर दी गयी हे। स्वसंवेदन प्रत्यक्ष से अपना 
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जाना, आना; अनेक जीघों को अनुभूत हो रद्या है। शरीरघारी दूसरे जीव भी यहाँ वह्ों क्रिया करते हुये 
प्रतीत हो रहे हैं। श्री उमास्वामी महाराज के सूत्रों से ही जीव ओर पुदूगल का क्रियासहितपना निर्णीत 
कर दिया गया है । 


हक दिकमेंष्यते (0 लंबिप्रदेशपरिस्प 
जीवस्य सक्रियत्वसाधनादुपपन्‍नमेव हि. काया | कायवर्गणालंबिप्रदेशपरिस्प- 

है ९ ५८. 0 १९७ 
न्दनस्यात्मनि कायकमंत्वाद्ाग्वगंणालंबिनस्तस्य बाकर्मत्वात मनोवर्गणापुद्गलालंबिनो मनःकमे- 
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त्वात्‌ । न चतस्यायोगकेवलिनि सिद्धेंषु च प्रसक्तिस्तेषां प्रदेश परिस्पन्दनाभावात्‌ | 


जब कि जीब के क्रियासहितपन की सिद्धि कर देने से जीव के काय आदि द्वारा क्रिया होना 
युक्तिपूर्ण हो रहा ही अभीष्ट कर लिया जाता हे तो भी आत्मा को क्रियारहित माने जाना वेशेषिकों का 
अनुचित हठ हैं । देखिये, औदारिक, बेक्रियिक, आहारक, इन तीन झरीरो के उपयोगी हो रही आह्वार 
बरगंणा तथा तैजस, कार्मण, इन दो सूक्ष्म शरारों के अनुकूल हो रही तैजस वर्गंणा और कार्मण बर्गणा का 
आलम्बन कर आत्मा मे हुये प्रदेशपरिस्पन्द को कायकर्म कद्दा गया है । एवं बचनो के उपयोगी भाषाबर्गणा 
का अवलम्ब करने वाले उस आत्मनिष्ठ प्रदेशपरिस्पन्द को बचनकर्म माना गया है। तथा हृदय मे बनने 
योग्य द्रव्य मन को रचने बाले मनोवर्गणा स्वरूप पुदूगलों का आलम्ब कर रहे आत्मप्रदेश परिस्पन्द को 
समनःकर्म कहा गया हे । अतः आत्मा की विशेष क्रियायें ही योग मानी गई है | यदि यहाँ कोई यो आक्षेप 
करे कि उस प्रदेश परिस्पन्दस्वरूप योग का तो चोदहमे गुणस्थान वाले अयोग केवली महाराज मे और 
संसार अबस्था से अतीत हो रहे सिद्ध परमेष्ठियों मे प्रसंग प्राप्त हो जायेगा, आचाये कहते है कि वक्त 
प्रसंग ठीक नहीं है | क्योंकि उन अयोगकेवलियों और सिद्धों में आत्मा के प्रदेशों मे परिस्पन्द नहीं पाया 
जाता है। चौदद्व गुणस्थानमें आत्मा अकम्प रहता हे और चोदहव गुणस्थान के पदश्च,त्‌ स्वभावसे ही 
ऊध्बंगतिबाछा शुद्ध आत्मा अकम्प होकर सात राजू ऊंचा गमन करता हुआ उसी समय सिद्धालय में 
विराजमान हो जाता है । 


तथाहि--अयोगकेवलिनो न प्रदेशस्पंदः समृच्छिन्नक्रियाप्रतिपातिध्यानाश्र यत्वात्‌ । यस्य 
तु प्रदेशस्पंद! स्थात्‌ स तथा पग्रसिद्धों यथा सयोग इति युक्ति; | सिद्धनामत एव प्रदेशस्पंदा- 
भावस्तेषामयोगव्यपदेश!। . समुच्छिन्नक्रियाप्रतिपातिध्यानाश्रयत्वासिद्धेरव्य पदेश्यचारित्र मयत्वात्‌ 
कायादिवगंणाभावाच्च सिद्धानां न योगो युज्यते । ततो वीर्यातरायस्य क्षयापश्षमे क्षये वा सति 
कायादिवगंणालब्धितो जीवग्रदेशपरिस्पन्दो योगस्त्रिविधः प्रत्येतव्य! । 

इसी सिद्धान्त को अनुमान द्वारा विज्ञाल रूप से प्रन्थकार यों दिखलाते हैं कि अयोग केबलो 
के (पक्ष) प्रदेशों का परिस्पन्द नहीं है ( साध्य ) समुच्छिन्नक्रियाउप्रतिपाति नाम के चौथे शुक्ल ध्यान का 
आश्रय होने से ( हेतु ) जिस जीव के शदेश का कम्प होगा वह जीव तो तिस प्रकार समुच्छिन्नक्रिया- 
निवर्त्तिध्यान का आधार नहीं हो सकता है जिस प्रकार कि अन्य तेरह गुणस्थानों वाले जीब हैं । यों 
तेरहवे गुणस्थान बाले सयोगकेबलो हें ( व्यतिरेकदृष्टान्त ) यह युक्ति अयोगकेवली के प्रदेश परिस्पन्द का 
निवारण कर देती है। अर्थाक-सेरहमें गुणस्थान के अन्त में अन्तमुंहूर्त पहले बादर योगों का उपसंदार 
कर सूक्ष्म काययोग का अवलम्ब करता हुआ सयोगी परमेष्ठी सूक्ष्मक्रियाइप्रतिपाती नामक तीसरे शुक्छ- 
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ध्यान को धारता है। पश्चात्‌-प्राण, अपान, प्रचार आदि सूक्ष्म क्रियाओं का भी उच्छेदकर चोदहमसे 
गुणस्थान में समुस्छिन्नक्रियानिवत्ति नामक ध्यान का आश्रय हो रद्दे अयोग केवछी आत्मा के भ्रदेशों का 
कम्प नहीं हो पाता है। इस ही कारण से सिद्ध आत्माओं के कम्प होने का अभाव समझा दिया गया 
है । अतः प्रदेशों का परिस्पन्द्स्वरूप योग नहीं दोने से उन सिद्धों का भो अयोग केबलो इस शब्द द्वारा 
कथन किया जा सकता है | यद्यपि चोदहमे गुणस्थान वाले अयोग केवलीके व्युपरतक्रियानिवर्त्ति ध्यान हे 
और सिद्धों के समुच्छिन्नक्रियाप्रतिपाती नामक चौथे शुक्लध्यान का आशभ्रयपना सिद्ध नहीं है तथापि 
अवक्तव्य होकर अयोगपना सिद्धों में व्यवस्थित हे। कारण कि सिद्ध भगवान्‌ नहीं कथन करने योग्य 
चारित्र के साथ तन्मय हो रहे हैं। भावाथ--योग नामक पर्याय श्षक्ति तेरहमे गुणस्थान तक ही पायी 
जाती है। बहिरंग क्रियाओं और अन्तरंग क्रियाओं का निरोध द्वोना चारित्र दे। चारित्रमोहनीय कमे 
के उदयसे चारित्र गुणका विभाव परिणाम होता रहता दे । ससारी जीबोंके पूज्य चारित्रका स्वरूपाचरण 
देश चारित्र, सकल चारित्र, यथारूयात चारित्र, अथवा सामायिक छेदोपस्थापना आदि झइब्दो द्वारा 
निरूपण करा दिया जाता है, सिद्धों के चारित्रका शब्दों द्वारा कथन नहीं हो सकता हे। अस्तित्व, 
बस्तुत्व, चेतना, वीयं, आदि अनुजीवी गुण भी अनादि अनन्त काल तक जीवों में ठहर रहा है। सम्य- 
क्त्व, ज्ञान, दृश्ञ न, वीये, सूक्ष्मतव, अवगाहन, अगुरु लघु, अव्याबाध, इन आठ गुणों मे कण्ठोक्त रूप से 
चारित्र गुण को परिगणित नहीं किया है फिर भी अनेक निर्विकल्पक गुण आत्मा मे व्यपदेश किये बिना 
ही प्रतिष्ठित हो रहे हैं. केबल अपने स्वरूप भे हो निष्ठा बनी रहना चारित्र है । अतः सिद्धिछाभ, आत्मस्वरू- 
पप्माप्ति, चारित्र इनको शब्दों करके स्वतंत्र रूप से व्यपदेश करने की आवश्यकता नहीं हैं । नही व्यपदेश 
करने याग्य चारित्र के साथ योगरहितपना भी तन्मय द्वो रहा है। आत्मा में अनेक गुण या अनन्तानन्त 
स्वभाव अन्तगरूंढ हो रहे है । सच बात तो यह है कि वस्तु के सम्पूर्ण अंशों का सर्बांग निरूपण द्वो नहीं 
सकता हे । जो निर्विकल्पक या अव्यपदेश है वही परिपूर्ण हे। अतः काय, वचन, आदि के उपयोगी 
बर्गणाओं का अबरम्ब नहीं दाने से सिद्धों के योग मान लेना समुचित नहीं दे । तिस कारण सिद्ध हो 
जाता है. कि वीयान्तराय कमे का क्षयोपशम अथबा क्षय होने पर काय आदि बर्गणाओ की छब्धि हो 
जाने से जीबों के प्रदेशों का परिस्पन्द दोना योग दे जो कि काययोग, बचनयोग, मनोयोग यों तीन 
प्रकार का विश्वास कर लेने योग्य है। अर्थात्‌ बारहमे गुणस्थान तक जीबों के योग का अन्तरंग कारण 
बीयान्तरायका क्षयोपशभपुद्गल विपाकी शरीर नाम कर्म का उदय, अक्षराद्यावरणक्षयोपशम, मन 
इन्द्रियाघरण क्षयोपशम आदि है और तेरहमे गुणस्थान में अन्तराय और झ्ञानावरण कर्मों का क्षय उस 
योग का कारण पड़ जाता हे । योग के बहिरंग अवलूम्बबगंणा आदि हैं, आवरण ओर अन्तराय का क्षय 
हो जाने पर भी तीनो प्रकार की वर्गणाओं को अपेक्षा रखता हुआ सयोगकेवछी भगवान के आत्म प्रदे- 
शोकी सकम्प अवस्था रूप योग हे । बहाँ काययोग, वचनयोग, मनोयोग ये तीनों विद्यमान हैं। ओदा- 
रिककाययोग, ओदारिकमिश्रकाययोग, कार्मणकाययोग, सत्यवचनयोग, अनुभयवचनयोग, सत्यमनो- 
योग, अलुभयमनोयोग ये उक्त योगों के सात भेद तेरहमे गुण-स्थान में हैं । 


कोई शिष्य प्रश्न करता हे कि उक्त तीन प्रकार के योग को हमने समझ लिया हे किन्तु पाँचमे 
अध्याय तक जीब, अजीव, तत्त्वों का निरूपण कर चुकने पर प्रकरण प्राप्त आस्रव तक्त्व का इस समय 
निर्देश करना चाहिये था। इसके लिये टालमटूल क्‍यों की जा रही है । इस प्रकार प्रइन होने पर सूत्र- 
कार महाराज इस अप्रिस सूत्र को कहते हैं। 


४३६ इलोक-वार्तिक ० 
स्‌ आसवः ॥२॥। 


जो ह्वी पू् मे कट्टा गया तीन प्रकार का योग है वही आख्रव है। अर्थात्‌ आत्मा की योग 
नामक परिणति करके दूरदेशबर्ती कमनोकर्म इस आत्मा के पास खिंचे चले आते है. अथवा समीपस्थ 
योग्य पुदूगलूपिंड भी कर्मपने करके परिणत हो जाते है बह आख्व हैं । आखबति कर्म अनेन यह निरुक्ति 
अच्छी है । 


स आखव इत्यवधारणात्‌ केवलिममुद्घातकाले दडकपाटग्रतरलाकपूरणकायय।गस्याख्र- 
वत्वव्यवच्छेदः । कायादिवर्गणालबनस्यैव थोगस्थास्रवलवचनात्‌ | तस्य तदनालबनत्वात्‌। कथ- 
मेब च केवलिनः समुद्घातकाले सद्वेद्यबधः स्यादिति चेत, कायवर्गणानिर्मित्तात्मप्रदेशपरिस्पन्द्स्य 
तन्निमित्तस्य भावात्स हति प्रत्येयं | 


“स॒ आख्रवः” इस सूत्रके उद्दत्यदल में एबकार छगाकर “वह योग ही आख्रव है” इस प्रकार 
अवधारण करने से तेरहमे गुणस्थानवर्ती केवली के समुद्घातकाल मे दण्ड, कपाट, प्रतर, छाकपूरण अब- 
स्थाओं के काययोग को आखवपन का व्यबच्छेद कर दिया गया है । क्यो कि काय आदि नीन प्रकार की 
बगणाओं का आहलम्बन ले रहे ही योग के आख्रवपन का यहाँ कथन है ओर वह दण्ड आदि अवम्थाओं 
का योग तो उन वर्गणाओ का आलछम्बन नहीं करता हे | हा उससे पहिले के याग तो बगणाओं को 
आलम्बन कारण मानकर उपजते है । भावाथ--जब केबली भगवान्‌ की अन्तमुहृत आयु शेप रह जाती 
है यदि उस समय शोष तीन अघातिया कर्मों की भी स्थिति उसके तुल्य है तब तो केवलिसमुदधात नहीं 
किया जाता है । ओर जब अन्‍्तमुहत स्थितिबाल आयुकर्म से वेदनीय, नाम, गोत्र,कर्मा की स्थिति अधिक 
होय तब निरिच्छ आत्मपुरुषार्थ द्वारा सयोगी भगवान्‌ चार समयों में दण्ड आकार, कपाट आकार, प्रतर 
आकार और लोकपूरण रूप से आत्मप्रदेशों को फेछा देते है । पुनः उतने ही] समया मे सकाच कर चारो 
कर्मों की स्थिति समान कर छेते है । उस समय का योग आख्रव नहीं है । क्योकि उस योग की उत्पत्ति 
में काय आदिवर्गणाये अबम्ब हेतु नहीं हुई हैं । बह शुद्ध योग केवल कर्मों की ञ्क्ति का नाश करने वाले 
स्वभावों के धारी आत्म प्रयत्न से ही उत्पन्न हुआ हू । यदि यहाँ कोई यो प्रटन डठावे कि इस प्रकार दण्ड 
आदि अवस्थाओ के योग को आख्रवपन का व्यवच्छेद कर देने पर भला केवछी भगवान के समुद्घात 
काल में साता वेदनीय कर्म का बंध केसे हागा ? बताओ । अर्थात्‌ू-- समयद्धिदिगों बधों,, समयियद्ठि 
दीसाढं” यो तेरहमे गुणस्थान मे एक समय स्थितिवाले सातावेदनीय क्रम का बच कहा हे और बंध 
आस््रवपृवक होता है। जब समुद्घात कालमें केबलो के आस््रव ही नहीं मानते हो तो बध कैसे होगा ? 
यो प्रश्न करने पर तो आचाय कहते है कि ग्रहीत हो चुकी कायवर्गणा का निमित्त पाकर हुए आत्म 
प्रदेशों के परिस्पन्द का वहाँ सद्भाव है, जो कि उस बंध का निमित्त हैं अतः उस परिस्पन्द से वह सह थ 
का बंध हो जाता हे । केवलछी समुद्घात काल मे सूक्ष्मबोग माना गया है । उसको निमित्त पाकर स्वल्प 
बंध हो गया ह । दण्ड आदि योग उस बंध का निमित्त नहीं है। अतः परिस्पन्द देतुक बध हो जाने मे 
कोई बाधा नद्दी पड़ती ह । किन्तु केवछी समुद्घात के योंग को आज्रव नही। कहा जा सकता है । क्योंकि 
बह काय, वचन ओर मनका अवहम्ब पाकर आत्मा का प्रदेशपरिम्पन्द नही हुआ है। यों सूक्ष्मतत्त्य का 
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विश्वास कर छेना चाहिये। अनेक सूद्ष्म विषयों में सिद्धान्त प्रन्थों अनुसार समीचोन शिष्य को ग्रतीति 
कर लेना समुचित हे । 


कायवाडूमनःकर्मास्रव इस्येकमेव सूत्रमस्तु लघुत्वादिति चेन्‍्न, योग आखव इति सिद्धांतो- 
परदेशग्रत्याख्यानप्रम्गात्‌ | तहिं योग आख्रव इत्यस्तु निरबग्मत्वादिति चेनन, केवलिसम्ुद्घातस्या- 
प्यास्रवत्वप्रसंगात्‌ तस्य लोके योगस्वेन प्रसिद्धे! संदेहाच्च कायवाडमनःकर्म योग आख्व इत्यपि 
न श्रेयः, संदेहप्रसक्तेः | कायवाहमनःकर्म योग हत्यपि संकेत कुर्यात्‌ न चैबं तथ्ुक्तं तस्य योग- 
लक्षणत्वेन निर्देशत्‌ । संबधस्यात्मनि निष्क्रियेषपि भावात्स एवास्रवों युक्त इति चेनन, आत्मनों 
निष्क्रियत्वनिराकरणात्तत्र तत्कमंण एवं भावात्‌ | ततो योगविभाग एव श्रेयान्‌ निःसदेहार्थत्वात्‌ 
तदन्यस्यापि योगस्यास्तित्वसंग्रतिपत्तेश्च । 


5. «७ हर घ्ध रः  ] ९ 
यहाँ कोई द्ांका डठाता है कि “कायबाड मना/कर्मालवः” शरीर बचन ओर मन का कम ही 
आख़ब है, ?स प्रकार एक ही सूत्र बनाया जाओ, इसमें छाघव हे, दो सूत्रों के स्थान पर एक ही सूत्र 
होगा और तव गब्द के ग्रथमा विभक्ति के एकबचन माने गये पुल्लिंग सः शब्द का प्रयोग नहीं करना 
पड़ेगा । ग्रन्थकार कहते है कि य्रह तो नहीं कहना । क्योंकि ऋषि प्रोक्त सिद्धान्त ग्रन्थों मे योग आखब है 
एसा आम्नाय पूर्वक उपदेश चला आ रहा है उस आगम असिद्ध अथ के परित्याग का प्रसंग आ जावेगा । 
आगम से योग का आम्रव ओर कर्मो के आगमन के कारण को योग कहद्दा जा रहा है । अतः सूत्रकार को 
भी याग का लक्षण करते हुए उसी को आख्रब कहने के लिये बाध्य होना पड़ा है। धार्मिक उपदेशों की 
आस्नाय का प्रत्याख्यान नहीं करना चाहिये। पुन शंकाकार यदियों कहे कि आम्नाय की रक्षा करते 
हुये सूत्रकार करके योग आख्रव है इतना हां सूत्र निर्दोष होने के कारण बनाया जाय अथवा कायबाडः- 
मभनःकर्म योग आज्रव “काय, बचन, मन, इनका कर्म होना योग ही आख्रव है। योगविभाग नहीं करते 
हुये इस प्रकार दो सूत्रो का एक योग कर निर्दोष निर्देश हो जाओ। आचार्य कहते है कि यह तो नहीं 
कहना । क्योकि यो तो मम्पूर्ण योगो के आख्रबपन का प्रसग आजावेगा | केबलिसमुद्घात के अबसर पर 
हुए ओदारिक काययोग, ओदारिकमिश्रकाय योग, कार्मणकाययोगों को भी आख्रवपन का प्रसंग आता 
हे, जां कि इष्ट नहीं ह । छोक मे उस केबलिसमुद्घात के योगो की योगपने करके प्रसिद्धि हो रही है। 
यहाँ “सृ#मयोगत्वेन प्सिद्धं।” पाठ अच्छा दीखता है। श्री अकलंकदेबने राजवारक्तिक मे केवलिसमुद्घात 
काछ के योगो को सू्रमयोगपन की इष्टि करना लिखा हैँ । एक बात यह और हे कि संदेह हो जाने के 
कारण “कायवाड मनःकमंयोंग: आखबः” यह कहना भी श्रष्ठ नहीं हे । देखिये इसमे संदेह हो जाने का 
प्रसंग आता है कि काय, मन, वचनों, की क्रिया का सम्बन्ध हो जाना आस््रव है ? या काय, वचन, 
मन, की क्रिया की एकाग्रता ( समाधि ) आखव है ? अतः उक्त छाघव करने पर काय, वचन, मनों की 
क्रिया योग ऐ यह भी सकेत करना पड़ेगा किन्तु इस प्रकार संकेत करना तो युक्त नहीं पड़ेगा । प्रत्युत उस 
शरीर, वचन, मन, के अवलरूम्ब से हुई आत्मा की क्रिया को योग का छक्षणपने करके कण्ठोक्त निरूपण 
करना आवश्यक पड़ जाता है । यदि कोई यों कद्दे कि योग का अ्थ सम्बन्ध माना जाय तब तो बैशेषिक 
मत अनुसार किया रहित माने गये आत्मा में सम्बन्ध का सद्भाव हे | अतः क्रियारहित आत्मा के साथ 
बह काय, बचन, मनों, को क्रिया का सम्बन्ध ही आख्रब साना जाय यह युक्त जचता है। प्रन्थकार कहते 
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हैं कि यह तो नहीं कददना | क्‍योंकि आत्सा के क्रियारहितपन का निराकरण किया जा हे है। उस 
आत्मा में उन मन, बचन, कायों के अवलम्ब से हुई प्रदेश परिस्पन्द स्वरूप क्रिया का सद्भाव है तिस कारण 
उह इयदक और विधेयदल को धार रहे न्‍्यारे न्‍्यारे दो सूत्रों को बना कर योग विभाग करना ही श्रष्ठ- 
भार्ग है। सभी संदेहों का निकाल देना इस योग विभाग का प्रयोजन है। दूसरी बात यह है। कि दो 
सूत्र बनाने से इस सिद्धान्त की भी भले प्रकार प्रतिपत्ति हो जाती है कि आत्सा का यांग नामक व्यापार 
केवल, शरीर, वचन मनों, के अवरूम्ब से हुई क्रिया ही नहीं है साथ द्वी उनसे अन्य भी निराछे योग 
का अस्तित्व है जो कि केवलीसमुद्घात काल में प्रसिद्ध हे “फलमुख गोरवं न दोषाय” संदेद्द की निवृत्ति 
और अन्य योगका सद्भाव इन फलों को धार रहा यह दो सूत्र बनाने का गौरव दोषाधायक नहीं दे । 


कुतः पुनर्यथोक्तलक्षणो योग एवास्रवः सूत्रितों न तु मिथ्यादर्शनादयो<पोत्याह । 


यहाँ कोई जिज्ञासु प्रश्न उठाता हे कि जैन सिद्धान्त प्रन्थों की आम्नाय अनुसार सूत्रकार ने जिस 
योग का लक्षण प्रथम सूत्र में कहा हे केवछ उस एक योग को दी द्वितीय सूत्र करके श्री उमास्वामी 
महाराजने क्‍यों आख्रत् कह दिया है ? मिथ्यादश न, अविरति, प्रमाद,आदि को भी आखसत्रवः कहना 
चाहिये था जब कि मिथ्यादहन, अविरति, प्रसाद, कषाय, योग इन पाँचोको बंध का हेतु माना गया 
है । बंध के सभी हेतुओं को आखसत्रव कहना चाहिये । किन्तु मिथ्यादश न आदि को आख्रव नहीं कह कर 
केवल योग को ही आख्व मानना उचित नहीं दीखता हे । इस प्रकार प्रइन प्रवत्तेनेपर प्रन्थकार वान्तिक 
द्वारा स्पष्ट समाधान कहते हैं उसको सुनिये । 


स आखव इह प्रोक्तः कर्मागमनकारणम । 
पुसोआ्रानुप्रवेशेन मिथ्यातादेरशेषतः ॥ १ ॥ 


आत्मा के निकट कर्मों के आंगसन का कारण चह आत्मा प्रदेशपरिस्पन्द्स्वरूप योग ही यहाँ 
प्रकरण में आखसत्रव अच्छा कट्टा गया है। मिथ्यात्व, अविरति, आदि बन्धद्ेतुओं का सम्पूर्ण रूपसे इस 
योग में अनुप्रवेश हो जाता है इस कारण मिथ्यात्व आदि को कण्ठ से नहीं कहा है। अर्थातर-कर्म 
नोकर्मों के आगसन का कारण बस्तुतः योग ही है। आत्मा के मिथ्यादशन, अविरति, प्रमाद, कषाय, ये 
परिणास तो उस योग में हो विशिष्टता को उपजा देते हैं, आत्मा के योग को जब सिथ्यादर्शन का प्रसंग 
मिल जाता है तो यह आत्मा “मिच्छत्त हुण्ड संढाउसंपत्तेयक्खधावरादावं । सुदरमतियं वियलिंदीणिरयदु- 
णिरयाडगं मिच्छे” इन सोलह प्रकृतियों का बंध कर छेता है अन्यथा नहीं। असम्भव पदार्थ की 
भी कल्पनावश सम्भाकना करने वाला कवि कह सकता है कि आत्मा में यदि योग नहीं होता और 
मिथ्यादर्शन, अविरति, बने भी रहते तो भी आत्मामें अणुमात्र का बंध नहीं हो सकता था अतः प्रधान 
3 ५७ को आख्रव कह देने से ही मिथ्यादर्शन आदि उस योग में ही अन्तरभूत हो रहे समझ 
लिये जाते हैं। 


मिथ्यादशेनं दि ज्ञानावरणादिकमंणामागमनकारणं मिथ्यादृष्टेरेर न पुनः सासादन- 

सम्यग्दृष्यादीनां । अविरतिरप्यसंयतस्थेव कार्स्येंनेकदेशेन वा। न पुनः संयतस्य, प्रमादो5पि 
है. ञ्जै 

प्रमत्तपयंतस्येव नाप्रमतादेः, कंषायश्च सकषायस्येव न श्रेषस्योपश्ञांतकपायादेः, योग: पुनरक्े- 
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बतः सयोगकैवल्यंतस्य तस्कारणमिति स एचास्रव प्रोक्तोष्त्र शास्त्रे संक्षेपादशेषास्रवग्रतिपष्त्यथ- 
त्वान्मिध्यादशनादेरत्रेव योगेःलुप्रवेशाद्‌ तस्येव मिथ्यादशनाबनुरंजितर्थ केवलस्य व फर्मागमन- 
कारणतबसिद्ठे! । 


देखिये आत्मा का मिथ्यादश्न परिणाम बिचारा मिथ्यादृष्टि जीव के ही ज्ञानावरण, मिथ्यात्व 
प्रकृति, आदि कर्मों के आगमन का कारण है किन्तु फिर द्वितीय गुणस्थानवत्तीं सासादन से सम्यग्दृष्टि 
या ठृतोय गुणस्थानवतत्ती सम्यड्समिथ्यादृष्टि आदिक जीवों के ज्ञानावरण आदि का आख्रवण हेतु बह मिथ्या- 
दर्शन नहीं है अतः मिथ्यात्व को कर्म आगमन का देतु कद देने से अव्याप्तिदोष आ जायेगा। इसी प्रकार 
बंध का देतु मानी गयी अविरति भो संयम रहित जीबों के ही ज्ञानावरण आदि कर्मों का आख्रवण द्वेतु 
है किन्तु फिर पूर्ण रूप से संयमी हो रहे छठे गुणस्थानवरत्तीं मुनि के अथवा एक देश करके देशसंयमी हो 
रहे श्रावक के ज्ञानावरणादि कर्मों के आगमन का कारण बह अविरिति कथमपि नहीं द्े। प्रमाद भी 
मिथ्यादृष्टि को आदि लेकर छठे गुणस्थानवत्तीं प्रमत्त मुनियों पयन्त ही ज्ञानावरण आदि कर्मों का आग- 
मन करता है किन्तु अप्रमत्त, अपूर्वकरण आदि संयभियों के निकद कर्मों का आगमन हेतु प्रमाद नहीं 
। तथा कषाय भी दशमे गुणस्थान तक कषायवाछे जीबों के ही कर्म बंध का देतु हो सकेगी। शेष 
बच रहे ग्यारह आदि गुणस्थानवत्तीं उपशान्तकघाय, क्षोणकषाय, और सयोग केबी जीयों के कम 
आगमन का द्वेतुःकषाय नहीं है। हाँ, योग तो फिर मिथ्यादृष्टि को आदि लेकर सयोगकेबली पयन्त 
अशेषरूप से जीबों के उस कर्म, नोकर्मों के आगमन का कारण है इस कारण इस तत्त्वार्थ शास्त्र प्रन्थ में 
सूत्रकार करके वह योग ही आख्रव बहुत अच्छा कद्दा जा चुका है चूंकि संक्षेप से सम्पूर्ण आखवों को 
प्रतिपत्ति हो जाना इसका प्रयोजन है । पृष्ठ छग्न मिथ्यादर्शन, अबिरति आदि का इस योग मे ही प्रवेश 
हो जाता दे क्योंकि मिथ्यादर्शन, अविरति आदि करके पीछे रंगे जा चुके केवल योग को ही कर्मों के 
आगमन का|कारणपना सिद्ध है पीले छाछ या हरे रंग से रंगा हुआ बस्त्र जैसे वस्त्र ही कहा जाता 
उसी प्रकार अनादिकाल से धड़ाघड़ कर्म नोकर्मों को खींच रहा योग भी पुनः मध्य मध्य में यथायोग्य 
मिथ्यादर्शन आदि भावों से रगा जा रहा सस्ता भिन्‍न प्रकार के कर्मों का आगमनहेतु बन रहा है अतः 
योग को ही आख्रव कह रहे सूत्रकार के पू्वबत्ती बचन का “मिथ्यादशनाविरतिप्रमादकषाययोगा 
बंधहेतवः ॥” इस उत्तरवत्तीं बचन के साथ कोई पूर्वापर विरोध दोष नहीं आता हे । 


कीदृशः स योगः पृण्यस्यास्रवः कीदृशश्च पापस्येत्याह । 

मानू कोई जिज्ञासु पू छता है कि पुण्य, और पाष यों कमे दो प्रकार के हैं सो बताओ कि किस 
प्रकार का वह योग पुण्य का आख्रव हे ? और किस जाति फा वह योग पाप के आख्रव का द्वेतु हे ९ 
इस प्रकार जिज्ञासा प्रयर्तने पर सूत्रकार महाराज अभ्रिम सूत्र का परिभाषण करते हैं । 


शुभ: पुण्यस्थाशुभः पापस्य ॥॥ ३े॥। 


अहिंसा भाव, सत्य भाषण, शाखर विनय, आत्म चिंतन, आदि शुभ परिणामों से बनाया गया 
शुभ योग तो पुण्य का आखब दैतु हे और हिंसा करना, झूंठ बोछना, मारने का विचार, आदि अशुभ 
परिणामों से सम्पादित हुआ अशुभ योग पाप का आख्रव (आजम हेतु ) है। 


४० इलोक-वार्तिक 


सम्यग्दशनाथनुरंजितो योगः शुभो विशुदृध्यंगत्वात्‌, मिथ्यादशशनाजुरंजितो5शुभः सं क ले - 
शांगत्वात्‌ । स पुण्यस्य पापस्य च वसस्‍्ष्यमाणस्य कमेण आखवो वेदितव्यः | 


सम्यग्दर्श न, त्रह्मचय, हित भाषण, तपोरुचि, आदि से अनुकूल होकर रंग दिया गया आत्म- 
प्रदेशकम्पस्थरूप योग तो शुभ योग है क्‍योंकि वह बिशुद्धि का अंग है। अर्थात्‌ वह शुभ योग बिशुद्धि 
का कारण हे, पूब बिशुद्धि से उत्पन्न हुआ होने से विशुद्धि का कार्य हे और स्वयं विशुद्धि स्वभाव 
हे। तथा मिथ्यादश न, मेथुनप्रयोग, चोरी आदि से अनुरंजित द्वो रहा योग अशुभ योग समझा जाता 
है क्योंकि वह अशुभ योग सक्‍लेश का कारण और संक्‍्लेश का काय तथा स्वय संकक्‍्लेशस्व॒रूप होने से 
संक्लेश का अंग हैँ। भावाथं--जैसे ब्रह्मचयय परिणाम पहिली आत्मविशुद्धि से उपजा है पीछे आत्मबि- 
शुद्धि का कारण है। त्रह्मचय स्वयं तत्काल में विशुद्धि स्वरूप है। ब्रह्मचये से आनन्द उपजता दै। इसकी 
अपेक्षा ब्रह्मचर्य, सत्य, दया, आदि स्वयं विश्वुद्धि, आनन्द, स्वरूप है। यह अभेदान्बय अच्छा जँचता 
है| इसी प्रकार व्यभिचार विभाव भी संक्‍्लेश से उपजा हे पुनः संक्लेश को उपजावेगा उस समय भी 
संक्लेश स्वरूप हे। ( दुःखमेव वा ) व्यभिचार से दुःख होगा इसको अपेक्षा व्यभिचार स्वय दुःख 
है यह साहित्य अच्छा है। अतः ब्रह्मचयंयुक्त आत्मा का व्यापार शुभ योग है और व्यभिचार युक्त 
आत्मकम्प अशुभ योग है | बह शुभ, अशुभ, योग भविष्य मे कह्दे जाने वाले पुण्यकर्म और पापकर्म का 
आख्रव हो रहा समझ लेना चाहिये। अर्थात्‌-“सद्ृश्चशुभायुनामगोत्राणि पुण्य” “अतोउन्यत्यापम्‌" 
इन सूत्रों अनुसार कहे जाने वाले पुण्य कम और पापकर्म का आख्रब हेतु शुभ योग और अशुभ योग 
हैं। यह वात्पय इस सूत्र द्वारा ज्ञात हो जाता है । 


एतेन स्वस्मिन्‌ दुःखं परत्र सुखं जनयन्‌ च पुण्यस्य, स्वस्मिन्‌ सुख परस्मन्‌ दःख च 
कुव॑ न्‌ पापस्यासख्रव॒इत्येकांतो निरस्तः । विशुद्धिसंक्लेशात्मकस्यैव स्वपरस्थस्य सुखासुखस्य पुण्य- 
पापाखवत्वोपपत्तेरन्यथातिप्रसंगात्‌ । तदुक्त-“विशुद्धिसक्लेशाड़ं चेत्स्वपरस्थ सुखबासुखं | पृुण्य- 
पापास्रवों युक्तो न चेदृव्यथस्तवाइतः”” ॥ इति तदेव॑ । 


इस उक्त कथन करके इस एकान्त का भी निराकरण कर दिया गया है कि अपने में परोपकार, 
उपवास, तपस्या, तीर्थयात्रा, आतपनयोग, केशछोंच, कायोत्सर्ग आदि करके दुःख उपजा रहा और दूसरे 
जीबों में विनय, सत्कार, उपकार, स्तुति, आज्ञापाछन, भोजन कराना, अनुकूलबतन, आदि करके सुख 
को उपजा रहा जीव पुण्य का आख्रव करता हे तथा अपने में भोग, उपभोग, द्वारा सुख को कर रहा 
ओर दूसरे आत्माओं में हिंसा, झूंठ, चोरी आदि करके दुःख को कर रहा जीव पाप का आख्रव करता 
हे तथा अन्य भी नीति, अनीति मार्गों का अवलम्ब लेकर रब, पर, में सुल् दुःख उपजाये जाते हैं। 
इनसे पुण्य, पाप, का आख्रव होता है यह एकान्त ठीक; नहीं हे । क्योंकि तपह्चरण, उपवास, आदि से 
कुछ स्व॒को दुःख भी होय किन्तु वे पुण्य या संवर के ही सम्पादक हैं और म्वानुभूति या स्वरूपाचरण 
से तो आत्मा को स्वयं विशेष आह्वाद उपजता है एतावता कोई पाप नहीं चढ बैठता है । गुरु यदि 
विद्यार्थों को थप्पड़ मार देता है या डाक्टर रोगी के फोड़े को चीर देता है एतावता गुरू या वेद्य को 
पाप नहीं छग बैठता हे । सबंत्र विश्युद्धि और संक्लेश से पुण्य पाप के बंधों को व्यवस्था करनी पड़ेगी । 
अपने या दूसरे में स्थित हो रहे बिशुद्धि स्वरूप ही सुख दुःखों को पुण्य का आख्रवपना बनता है और 


छठी-अध्याय ४४९ 


अपने में या दूसरे में स्थित हो रहे संक्लेश स्वरूप ही सुख दुःखों को पाप का आख्त्रवपना मान लेना 
उचित है । अन्यथा यानी इसके अतिरिक्त अन्य कारों से पुण्य पापों के आखत्रव की व्यवस्था करने पर 
तो अतिप्रसग दोष हो जावेगा । अचेतन दूध, कांटे आदि भी पुण्य पापों से बेंध जायंगे। बीतराग मुनि 
भी बंध को प्राप्त हो जायंगे जो कि इृष्ट नहीं है। उक्त एकान्तों का खण्डन करते हुये श्री समन्तभद्राचार्य 
ने आप्रमीमांसा में उस अनेकान्त को। यों कद्दा है कि स्व और पर में स्थित हो रहे सुख अथवा दुःख 
यदि विशुद्धि के अंग हैं. तब तो पुण्य का; आख््रव सानना उचित हू तथा निज या दूसरे मे किये जाकर 
प्रतिष्ठित हुए सुख दुःख, यदि आत्त, रौद्र परिणाम रूप संक्‍लेश के अंग हैं तब पाप का आखव दो 
जाना युक्ति पूर्ण है। यदि इस प्रकार व्यवस्था नहीं मानी जायेगी तब तो तुम अहँन्त देव के शासन 
में सुख दुःख, उपजाना व्यर्थ पड़ेगा । अथोत्‌--विशुद्धि अंग या संक्‍्लेश अंग नहीं होने से कोई भी सुख, 
दुःख किसी भी कम का आख्रव नहीं करा सकते है। देवागम स्तोत्र में “पापं ध्रुव॑ परे दुःखात्‌ पुण्यं च 
सुखतो यदि । अचेतनाकृषायों च बध्येयातां निमित्ततः” पर प्राणियों में दुःख उपजाने से पाप का बंध 
और दूसरे जीवों में सुख उपजाने से यदि पुण्य का बंध माना जायेगा तब तो अचेतन हो रहे कांटे, 
कंकड़, लटठ आदि भी पाप से बंध जायंगे और दूध, पेड़ा, गदेला भूषण, आदि सुखकारक पदाथे 
भी पुण्य का बंध कर लेगे अन्यथा तुम्हारा एकान्त हाथ से जाता है “पुण्य॑ भुवं स्वतो दुःखात्पापं च 
सुखतो यदि । वीतरागो भुनिर्विद्वांस्ताभ्यां युब्ज्यान्निमित्ततः” यदि स्वयं अपने में दुःख उपजाने से पुण्य 
का बंध माना जाय और स्वय सुख उपजाने से नियम से पाप का आख्रव माना जाय तब तो उक्त निमित्त 
अनुसार बीतराग सम्यग्ज्ञानी मुनि अथवा संतोषो विद्वान भी उन पुण्य पापों से बंध जायंगे क्योंकि 
मुनि महाराज कायक्लेश, आतपनयोग, उपबास, केशलोंच, आदि करके स्व में दुःख उपजाते हैं. तथा 
संतोप, स्वानुभूति, अछोकिक आत्मीय आनन्द अनुभव से विद्वान्‌ को स्वयं सुख भी उपज रहा है। 
वस्तुतः विचारा जाय तो, केशलोॉच, कायोत्सर्ग या परीषहों द्वारा बीतराग मुनि का उतना दुःख नहीं उप- 
जता है (जतना कि निबेल पुरुष अनुमान रूगाया करते है । पुत्र का विवाह करनेवाला पुरुष, पुत्र को 
उत्पन्न कर रही माता, धन को कमाने वाला व्यापारी, विद्या को उपाजन करनेबाला छात्र, धान्य या 
भुस को उपजा रहा किसान इत्यादिक जीव ही अपने-अपने लक्ष्य की सिद्धि का ध्येय रखते हुये मध्य- 
पाती दु/ःखों को जब नहीं गिनते हैं. तो आत्म सिद्धि का परमलक्ष्य रखते हुये मुनिमहाराज को श्गालरी 
या व्याप्री भी भक्षण करती रहे एताबता उधर पीड़ा की ओर उनका उपयोग जाता ही नहीं है । हॉ वेदना 
की ओर उपथोग जायेगा तो मुनि अपने ध्येय से स्खलित समझे जायेगे इसी प्रकार उद्धव विद्वान को 
शास्त्रों के रहस्य या संतोष, ख्याति, प्रतिष्ठा, जैनधर्म का गौरव आदि से अद्भुत अछोकिक आनन्द 
मिलता है। श्री जिनेन्द्रदेव का र्चा करनेवाला, स्वाध्यायप्रेमी, तपरबी, सत्यत्नती, ्रक्षचारो, परोपकारी, 
निःस्वार्थ अध्यापक, गुरुविनयी, अतिथि सत्कारी, आदि जीबो को स्व संवेय्वविलक्षण आनन्द अनुभूत 
होता रहता है। हां जो साधु नामधारी अपना कान फाड़ लेते हैं. एक हाथ को सदा ईइबर के नाम पर 
ऊंचा उठाये रहते है, पचाग्नि तपतपते है, ऐसे स्वकीय दुःखों से तो महापाप का बध होता है तथा 
अन्यायपूर्बक भोगोपभोग भोगना, डॉके चोरी से माल हृड़पना, मद्यपान, आदि क्रियाओं द्वारा निज में 
सुख उपजाने से भी महान्‌ पाप का आख्रव होता है किन्तु संतोष, अध्यापन, अचो, आदि द्वारा स्वकीय 
सुखो से अथवा उपवास, कायक्लेश, आदि स्वकीय दुःखों ( दुःखाभासों / से पुण्य डउपजता है। बात 
यह है कि विशुद्धि ओर संक्लेश अनुसार पुण्य पाप को व्यवस्था है-“विशुद्धसंक्लेशांग” इत्यादि कारिका 
अनुसार भगवान्‌ समन्तभद्राचार्य ने उक्त स्याद्ाद सिद्धान्त को ही पुष्ट किया है। आत्मा में जब बीतराग 


४४२ इछोक-बार्तिक 


भाव या परमविशुद्धि उपजती है तब तो पुण्य या पाप किसी का भी बंध नहीं द्वोता दै प्रत्युत संबर और 
निजेरा होते है। यों पुण्य, पाप के आख्रव का सिद्धान्त निर्णीत हो चुका है तिस कारण इस प्रकार होने 
पर जो हुआ उसे आगे वार्तिक द्वारा सुनिये। 


शुभः पुण्यस्य विज्ेयोःशुभः पापस्य सूत्रितः । 
संक्षेपादद्विप्रकारो5पि प्रत्येके स द्विधालवः ॥ १ ॥ 


शुभ परिणामों से सम्पादित हुआ शुभ योग पुण्य का आस्रव समझ लिया जाय और अशुभ 
योग पाप का आखब दो रहा विशेषतया जान लिया जाय जो कि सूत्र द्वारा कह दिया है। संक्षेप से बह 
आख्व दो प्रकार का भी है तथापि प्रत्येक वह आख्रव दो प्रकार का माना जाता हे कारण दल में शुभ 
योग अशुभ योग अनुसार कार्य कोटि में भो आखब, पुण्यासत्रव, पापास्रव दो दो प्रकार हैं. अथवा 
काययोग, वचनयोग, मनोयोग, इन तीनो आखबों में से प्रत्येक के पुण्यास्रव और पापास्रव यो दो दो 
भेद है। यहाँ “संक्षेपानज्रिप्रकारो5पि प्रत्येक॑ स द्विधास्रव: यह पाठ अच्छा जचता है। संक्षेप से बह आखंब 
काय परिस्पन्द, वचनपरिस्पन्द, कायावलंब-आत्मप्रदेशपरिस्पंद, यों तीन प्रकार का भी द्वो रहा प्रत्येक के 
पुण्यास्रव, पापाख्रव, यों दो दो भेदों अनुसार दो भेद बाला है । 


कायादियोगस्त्रिविधः शुभाशुभमेदात्‌ अत्येकं स द्विविधोडपि द्विविध एवांस्रवों विज्ञेयः । 
पृण्यपापकर्मणोः सामान्यादाश्रुयमाणयोद्धिविधत्वेन सूत्रितत्वात्‌ | 


काय अवलम्बी, वचन अबलम्बी, मन अवहुम्बी यों योग तीन प्रकार का है। झुभ योग ओर 
अशुभ योग के भेद से बह प्रत्येक दो प्रकार का होता हुआ भी पुण्यासूव और पापास्नव अनुसार दो 
प्रकार का ही समझ छेना चाहिये क्‍योंकि शास्त्रपरम्परा द्वारा सामान्य रूप से पुण्य और पाप इन दो 
कर्मों को ही आचाय आम्नाय अनुसार सुना जा रद्द है । परमाणुओं की अपेक्षा अनन्तानन्त और जाति 
अपेक्षा असंख्यात तथा उत्तर प्रकृति भेद अलुसार एकसौ अड़ताछोस व उदय अपेक्षा एकसौ बाईस एवं 
बंध अपेक्षा एकसो बोस कर्मों को पुण्यकर्म और पापकर्म यों दो ही प्रकारों करके सूत्रो द्वारा कहा गया 
हैं । इस छठ अध्याय के अन्तिम दो सूत्रों को देख छोजिये। यहाँ केवल पुण्यास्रच ओर पापासत्रव इन दो 
भेदों का ही निरूपण किया गया है । 


कुतः पुनः शुभः पुण्यस्याशुभः पापस्थास्रवों जीवस्येति निश्चीयत इत्याह | 
सृत्रकार ने वक्त सूत्र करके जो सिद्धान्त कहा हे कया वह राजाज्ञा के सदृश् यों ही नलु, 
न थे, कुतः, छगाये बिना ही स्वीकार कर लिया जाय यदि नहों तो फिर बताओ कि जीव का 
शुभ योग पुण्य का आस्रव और अशुभ योग जीब के पाप का आख्व द्वे इस दर्शन का किस अमाणसे 
निर्णय कर लिया जाता है ! ऐसी जिज्ञासा प्रवतने पर अंथकार अग्रिम वारस्तिक द्वारा समाधानवचन 
को कह्दते है । 
शुभाशुभफलानां नुः पुदूगलानां समागमः । 


विशुद्ध तरकायादिहेतुस्तत्तात्स्वदष्टवत्‌ ॥ २ ॥ 
शुभ और अशुभ फर्छों के सम्पादक पुदूगल्लों का आत्मा के निकट समागम होना (पक्ष! बिश्लुद्ध 


छटी-अंध्यायं हे 


और उनसे न्यारे अविशुद्ध होरहे काय आदि द्वेतुओं से किया गया है (साध्य) तक््वात्‌ यानी शुभ अशुभ 
फल वाले पुदूगलों का आखव होने (द्ेतु ) रवयं अनुभूत कर देखे गये पथ्य, अपथ्य, भोजन आदि के 
समागम समान (अन्बयदृष्टान्त)। अथोत-जेसे आरोग्य या रोग के सम्पादक पथ्य, अपश्य, पदार्थों 
का भोजन विचारा बिशुद्ध, अविशुद्ध, कायादि करके दी हुआ सन्‍्ता इष्ट' अनिष्ट फलदायी पुद्गछों 
का समागम दे उसी प्रफार आत्मा शुभ अशुभफल वाले पुदूगलों का समागम भी विशुद्ध ओर संक्ल्ष्ट 
काय, वचन, मन, करके किया दे यह उक्त सूत्र के ऐदंपय में युक्ति कह्द दी गई हे । 


जीवस्य शुभफलपुद्गलानामास्रत्रों विशुद्धकायाध्यवस/नाथ्ंतरंगबहिरंगकृतः शुभफल- 
पुद्गलाखबत्वात्खयं दृष्शुभफलपथ्याहारादिसमागमवरत्‌ । तथेवाशुभफलपुद्गलसमागमों जीवस्या- 
विशुद्धकारणकृतः अशुभफलपुद्गलसमागमत्वात्‌ स्वयं दृशशुभफलापथ्याद्वारादिवदित्यनुमानात्त- 
ज्रिश्वयः । न तावदत्रासिद्धों हेतुः शुभस्य विशुद्धिरूपस्याशुभस्य च सक्‍्लेशात्मनः परिणामस्थ 
स्वसंवेदनसिद्धस्य कारणानां पुदूगलानां समागमस्य शुभाशुभफलस्य प्रसिद्धेस्तद्भवमाविस्वान्य- 
थानुपपत्ते; । 


जीव के शुभ फल वाले पुदूगलों का आसूव द्दोरद्दा (पक्ष) विशुद्ध काय का अवलम्ब करना, 
वीयॉन्तराय क्षयोपशम, शरीर नामकर्म उदय, वाग्लब्धि, नो इन्द्रियावरणक्षयोपशम, शरीर, वर्गणायें, 
अधिरति, क्पाय, अध्यवसाय, द्रव्य, क्षेत्र आदिक अन्तरंग कारणों करके किया गया है (साध्य) 
फलदायी पुदगलों का आख्रव होने से (हेतु) स्वयं देखे जा चुके शुभ फलवाले पथ्य आहार, पुस्तक प्रा, 
तीथ यात्रा, प्रतिष्ठा महोत्सव, सुपुत्र लब्धि, निरवद्य यशोछाभ, आदि इृष्ट पदार्थों के समागम समान 
(अन्वयदृष्टान्त) प्रायः सम्पूर्ण इष्ट अर्थों की प्राप्ति का कारण विशुद्धि से अलंकृत होरहा पुण्य विशेष हे । 
आद्वार, पान आदि का प्रयोग द्वारा जसे आस्रव कर लिया जाता है उसी के कुछ सदृश योग्य पुत्र, 
पत्नी, यात्रावसर, बाणिज्य छाभ प्रकरण आदि का समागम भी उसी पुण्यशालिनी आत्म विश्वद्धि से 
साध्य हो रहे कार्य है। यहाँ कर्मों के आखत्रव पर विशेष लक्ष्य हे। इस अनुमान से शुभ आख््रव का 
कारण साध दिया जाता है । तिसी प्रकार आत्मा के निकट अशुभ फल वाले पुरुषों का समागम ( पक्ष ) 
जीब के अबिशुद्ध यानी संक्छिष्ट कारणों करके बनाया गया है ( साध्यद्छ ) अशुभफल्वाले पुदुग्छों का 
समागम होने से ( हेतु ) स्वयं देखे गये अशुभ फल बाढे अपथ्य आद्वार, अपध्यपान, वेश्या प्रसंग, 
कंटक, टोटा, कलह कारिणी स्त्री, आदि पदार्थों की प्राप्ति के समान ( अन्वय दृष्टान्त )। इन उक्त दोनों 
अनुमानों से उस सूत्रोक्त अभिप्राय का निश्वय कर लिया जाता है । इन दो अजुमानों में प्रयुक्त किया 
गया हेतु असिद्धद्देत्वाभास तो नहीं हे यानी पश्ष में हेतु ठहर जाता हे क्‍योंकि स्वसम्बोधन प्रत्यक्ष से 
प्रसिद्ध हो रहे विशुद्धि स्वरूप शुभ परिणाम और संक्लेशस्वरूप अशुभ परिणाम के कारण द्वो रहे पुद्गलों 
के शुभ अशुभ फल बाले समागम को मन्दमति पुरुषो को भी श्सिद्धि हो रहो हे अन्यथा उक्त कार्य- 
कारण भाव नहीं माना जायेगा तो उन बिश्ुद्ध या संक्किष्ट कारणों के होने पर उन शुभाशुभ पुदुगलों 
के समागम का होना बन नहीं सकता है । यों हेतु का साध्य के साथ अविनाभाव बन रहा हे अन्बय, 
हर फ को घटित करते हुये काय. कारणभाव भी इनमें संगत हो रहा हे। यों पक्ष में प्रकृत हेतु बसे 
रहा है । 


४४४ इलोक-बा्तिक 


ननु चात्मनि शुभाशु मफलपुद्गलसमागमस्यात्मविशेषगुणकृतत्वान्त शुभाशु मकायादियोग- 
कृतत्वं युक्तमिति चेन्‍न, तस्य विशुद्धिसंक्लेशपरिणामव्यतिरेकेणासंभवात्‌ | धर्माध्मों तदव्यति- 
रिक्तावेवेति चेन्‍न, भावधर्माधमंयोर्विशुद्धिसंक्लेशरूपत्वात्‌ । द्रव्यधर्माधमंयों! पुद्गलस्वभावत्वातू, 
समागमस्य विशुद्धिसंक्लेशपरिणामानुग्रहीतर्य कायादियोगक्भतत्वोपपत्तेः । स्वप्रसिद्धशुभाशु भफल- 
पथ्यापथ्याहारादिपुदूगलसमागमस्य तत्कृतत्वनिषचयात्तदभावे स्वथा तदनुपपत्तेः | 


यहां कोई ,वेशेषिक आक्षेप पूबक प्रइन करते है कि आत्मा मे शुभ अशुभ फल वाले पुद्गछों 
का समागम होना तो आत्मा के विशेष गुण हो रहे घमं अधमं, ( अदृष्ट ) करके किया गया है। आत्मा 
के बुद्धि, इच्छा, प्रयत्न, गुण भी सहायक हो सकते है इस कारण उक्त सूत्र अनुसार शुभाशुभ फल वाले 
पुदूगलों के आख्रव का शुभ अशुभ काययोग, वचनयोग ओर मनोयोग करके किया जाना उचित नहीं 
है। प्रन्थकार कहते हे कि यह तो नदी कहना क्योकि उस पुण्य पाप स्वरूप पुदूगलो के समागम हो 
जाने का विशद्धु और संक्‍्लेश परिणामों से अतिरिक्त अन्य कारणों करके असम्भव है । यदि घेशेषिक 
यों कहे कि उन विश्वुद्धि और संक्‍्लेश परिणामो से व्यतिरिक्त हो रहे धर्म, अधर्म नामक गुण है ही। 
आत्मा में पाये जा रहे बुद्धि, सुख, दुःख, इच्छा, द्वप, प्रयत्न, घममं, अधर्म, भावना, इन नो विशेष गुणों 
का आत्मा से सबंधा भेद हे । विशज्ञद्धि ओर संक्छेश परिणामों से भी अदृष्ट सर्वथा भिन्न है। आचाय 
कद्दते है कि यह तो नहीं कहना क्योकि जेन सिद्धान्त में पुण्य, पाप कर्मों के भाव कम और द्रव्य कम ये 
दो भेद माने गये है। कर्मों का उदय होने पर आत्मा के हुये क्षमा, दया, दान, स्वनिदा, परनिंदा, 
स्वप्रशसा, क्रोध, अज्ञान, रागद्रष, आदि परिणाम तो भाव कम है ओर भॉग, गरिषप्ठ भाजन, आदि 
के समान ज्ञानावरण आदि पुदूगछ पिण्ड द्रव्य कम है। आत्मा के परिणाम हा रहे घम, अधम 
स्वरूप पुण्य, पाप, हमारे यहाँ विद्वद्धि और संक्‍्लेश स्वरूप स्वीकार क्रिये गये हे तथा कार्मण स्कन्ध 
द्रव्य स्वरूप धर्म, अधर्म, को पुदूगलो का स्वभाव होना अभीष्ट क्रिया गया है । विश्वद्धि ओर सक्‍लछद्ञ 
परिणामों से अनुग्रह को प्राप्त हुये उस कमनोकर्मो के आसत्रव का काय आदि योगों करके किया जाना बन 
जाता है कारण कि स्वय निज मे प्रसिद्ध हो रहे ग़भ फल वाले पथ्य आहार, बिहार ओर अञ्वभ फल 
वाले अपभथ्य आहार, पान, आदि पुदूगछो के समागम का उन विद्वद्ध, अविशद्ध, काय आदि करके किया 
जाना निश्चित हो रहा है। उन काय आदि योगों का अभाव होने पर, अन्य सभी प्रकारो से उन पुदूगलो 
के आखस्रव हो जाने की सिद्धि नहीं हो सकती हे । वेद्यक विषय को थोड़ा भी जानने वाले ख्री, पुरुप, या 
स्वास्थ्य का पाठ पढने वाले विद्यार्थी इस बात का निश्चय कर लेते हूँ कि शुभ अश्युभ फल वाले पुदूगलों का 
आगमन बिश्वद्ध, अविश्ञुद्ध, काय आदि योगो द्वारा सम्पादित होता इ अतः उक्त सूत्र का प्रमेय इन अनु- 
मानो से सिद्ध कर दिया है । 


द्वविध्यात्तत्फलं चेवमाखवो द्विविधः स्मृतः । 
कायादिरखिलो योगः सो5संख्येयो विशुषतः ॥३॥ 


यों योगों का द्विविधपना हो जाने से उसका फछ ओर आख्रव भी दो प्रकार का शास्त्रों में कहा 
गया चला आ रहा समझा जाता है | अर्थात्‌ू--शुभ अश्ञम परिणामों से सम्पादित हुआ योग दो प्रकार है 
तदनुसार आस्रव भी दो प्रकार हे और पुण्य पाप फल भी दो प्रकार हे वह काय योग, बचन योग, 


छठा-अध्याय डह५ 


मनोयोग, यों तीनों प्रकार का सम्पूर्ण योग तो विशेष रूप से परिगणित करने पर असंख्येय भेदों वाला 
है। अर्थात्‌ विशुद्धि, अविशुद्धि, के कषायाध्यवसाय स्थान असंख्यात लोक प्रमाण हैं. इनसे विशिष्ट 
हो रहा योग असंख्यातासंख्यात प्रकार का है अथवा स्वयं व्यक्तिरूप से योग श्रेणी के असंख्यातमे भाग 
स्वरूप असंख्यातासंख्यात है “सेढि असंखेजदिमा जोगद्ठाणाणि होंति सब्वाणि” (गोम्मटसार कर्मकाण्ड) 


ज्ञानावरणवीर्यातराययोः कर्मणोरिह । 
क्षयोपशमतो 5न॑तभेदयोः स्पद्ध कात्मनो: ॥४॥ 
प्रादर्भावादनंतः स्थाद्योगो5न॑तनिमित्तकः । 
अन॑तकर्महेतुलादनंतात्मास्व॒चतः. ॥५॥ 


अभव्य राशि से अनन्त गुणे और सिद्धराश्रि से अनन्तमे भाग कमंप्रदेशोंके पिण्ड होरहे तथा 
अनन्त भेदों वाले स्पद्धेंक आत्मक तथा अनन्त भेदोंवाले ज्ञानावरण कर्म और बीर्यान्तराय कमके क्षयोपशम 
से उत्पत्ति होनेके कारण यहाँ प्रकरण में योग अनन्त संख्या वाला भी समझा जायगा। अर्थात्‌ अनन्तानन्त 
कर्मो' के क्षयोपञ्मम से उपजे हुये तीनों योगों को अनन्त प्रकार का कहा जा सकता हे । जिस योग के 
निमित्त कारण अनन्तानन्त है बे कार्य होरहे योग भी अनन्तानन्त होंगे इनकी अष्टसहसत्री मे इस सूक्ष्म- 
कारयकारण भाव को निरखिये। अथवा दसरी बात यह है कि श्रेणी के असख्यातमे भधग प्रमाण योगों 
मे से किसी भी योग से अनन्तानन्त कार्योंका आख्रब होता है अतः अनन्त कर्मोंके आगमन का हंतु होने से 
योग भी अनन्त प्रकार का कहा जायगा। काय अनन्त है तो कारण भी अनन्त होंगे। “भिन्नकार्याणां भिन्न- 
कारणप्रभवत्वावश्यम्माबान” तथा तीमरी बात यह है कि अनन्तानन्त आत्माओं के निकट कर्मनोकर्मों का 
आम्रव करा रह न्यारे न्‍्यारे योग अनन्तानन्त है| अनन्तानन्त संसारी आत्माओ में प्रत्येक के श्रेणी के 
असंख्यातमे भाग योगों में से प्रतिसमय कोई एक योग अवश्य होगा जबकि अनन्तानन्त जीव प्रतिशक्षण 
योगों द्वारा कर्मों का आख्त्रब कर रह है अतः वे योग व्यक्तिभेदेन अनन्तानन्त ही कह जायेगे। यो तीन 
उपायों का अनन्तानन्तपना व्यवस्थित कर दिया गया है । 


असंख्ययो प््यसंख्याताध्यवसायात्मको ५ट्विनाम । 
संख्यातश्च॒ यथायोगं संक्षेपाद्विविधोषप्यम्‌ ॥६॥ 


संसारी प्राणियों के कषायाध्यवसाय स्थान जाति अपेक्षा असख्यात छोक प्रमाण है व्यक्ति रूप से 
या अविभागप्रतिच्छेदो की अपेक्षा भले ही अनन्तानन्त होवे अतः असंख्यात अध्यबसाय स्थान आत्मक 
होरहा योग भी असंख्यातासंख्यात संख्या याछा माना जायेगा तथा बह योग सामान्य रूप से एक प्रकार, 
दो प्रकार, पन्द्रह प्रकार, यों शब्दबाच्य संख्या का अतिक्रमण नहीं कर संख्यातभेद बाला भी हे | अति- 
संक्षेप से भेढों की गणना करने पर यह योग यहाँ सूत्र में दो प्रकार भी कह दिया है जो कि भेदों को 
गणना का उपलक्षण हे । 


स्वामिद्वेषिष्याच दिविधो योग इत्याह । 


४४६ इल्योफ-बातिक 


योगधारी स्वामियों के द्विविधपने से भी योग ढो प्रकार का समझा जाता है--इस बात को 
स्वयं सूत्रकार अग्रिम सूत्रद्वारा स्पष्ट कद रहे हे | साथ ही उन कर्मों के आख्रव की संज्ञा भी प्रसिद्ध कर 
दी जायगी | 


सकषायाकषाययो: सांपरायिकेर्यापथयों: ॥॥४॥ 


क्रोध आदि कषायों के साथ वत रहे मिथ्यादृष्टि को आदि लेकर दशमे गरुणस्थान तक जीबों के 
संसारपर्यटन कारक साम्परायिक कमका आख्रब होता हे और कषाय रहित हो रहे ग्यारहमे, तेरहमे गुण- 
स्थान बाले जीबो के संसारभ्रमण नहीं कराने वाले ईयोपथ कर्म का आखब द्ोता है। अर्थात्‌ कषायवान 
जीवों के हो रहा आख्रव संसार वृद्धि का कारण है ओर अकषाय जीबों के एक समय स्थिति बाला साता- 
वेदनीय कर्म का आख्रव तो केवल आना, चले जाना मात्र है। पहिले समय में सद्वेद्य का बंध होकर दूसरे 
समय में झटिति ही उसकी निजरा हो जाती हैं । पूबंबद्ध कर्मों का उदय आने पर हुये अनुभाग रस मे 
उस साता वेदनीय का मन्द अनुभाग भी सम्मिलित हो जाता दे जो कि अविद्यमानवत्‌ हे । 


यथासंख्यमभिसंबधमाह । 
इस सूत्र के उद्देय विधेयद्कों का यथासंख्य दोनों ओर से सम्बन्ध कर लेना चाहिये । 
अथीत्‌ इतरेतरयोग वाले दो पदों का यथाक्रम से अन्बय छगा छो। इसी बात को ग्रन्थकार अप्रिस वात्तिक 
द्वारा कहते है । 
ससापरायिकस्य स्यात्सकषायस्य देहिनः। 
ईयापथस्य च प्रोक्तो <कषायस्येह सूत्रितः ॥१॥ 


देहधारी कषाय सहित जीव के वह साम्परायिक कम का आख्रव होगा और कषायरहित 
# हक कर ( ९ 
शरीरधारी जीव के ईयोपथ कम का आख्रव होगा जो कि श्री उमास्वामी मद्दाराज ने यहाँ प्रकरण मे इस 
सूत्र से बहुत अच्छा कह दिया है ! 


हृह सत्रे स आख्रवः सकषायस्य जीवस्य सांपरायिकस्य कणः स्यात्‌, अकपायस्पर्म पुनरी- 
यापथस्येत्यास्रवस्पो भयस्वामिकत्वात्‌ द्योः प्रसिद्धिः ॥। 


इस सूत्र में कषायसहित जीब के साम्परायिक कर्मों का वह आख्रव होना कह दिया जाता है 
शोर अकषाय जीव के फिर ईयापथकर्म का आख्रव हो सकेगा बताया गया है । इस प्रकार आख््रव के दोनों 
स्वामियरों के हो जाने से दोनों भेदो की प्रसिद्धि हो जाती हे । 
कषणादात्मनां घातात्कषायः कुगतिप्रदः । 
क्रोधादिः सह तेनात्मा सकषायः प्रवतेनात्‌ ॥॥२॥ 
कषायरहितस्तु स्थादकषायः प्रशांतितः। 
कषायस्थ क्षयाद्वं ति प्रतिपत्तत्यमागगात्‌ ॥३॥ 


छैठा-अध्यांय (400 


“कष हिंसायां” धातु से कषाय शब्द व्युत्पन्न किया है। आत्मा का या आत्मा के गुणों का कषण 
यानी घात कर देने से ये क्रोध आदिक कषाय कहे जाते है| क्रोध आदि चारों ही कषाय खोटी नरकगति 
और तियंग्‌ गति को सुलभता से देते हैं. । अर्थात्‌ कषाय नाम साथक है । कृष्‌ बिलेखने धातु से भी भ्राकृत 
“कसाअ” शब्द के उपयोगी उक्त शब्द बनाया जा सकता है | सुख दुःख स्वरूप धान्यो को उपजाने वाले 
रुम्बे चौड़े संसार रूप कर्म खेत का कर्षण करने यानी जोतने के कता क्रोध आदि कषाय है ओर “कप 
हिंसायाँ” घातु के अनुसार आत्मा के सम्यकत्व, देशचारित्र, सकलचारित्र, यथाख्यातचारित्र गुणों का 
घात करने से चार कषायें कही जाती है। उन क्रोधादिकों के साथ प्रवृत्ति करने से आत्मा भी कषायसहित 
कहा जाता है | हाँ क्रोध आदि कपायो से रद्दित हो रहा जीव तो अकषाय होगा जो कि चारित्र मोहनीय 
कम के भेद हो रहे पौद्रक्रिक कषायों के उपशम से अथवा क्षय से वह अकषाय होता हे। इस प्रकार 
सूक्ष्म प्रमेयो का प्रतिपादन करने वाले आगम से जीव का सकषायपन और कषायरहितपन भलेम्रकार 
समझ लेना चाहिये | आदि के गुणस्थान से दशमे गुणस्थान तक के जीब सकषाय हैं. और शेष ऊपरले 
गुणस्थानों के जीव अकषाय है | ग्यारहमे गुणस्थान में कषायो का उपशम है ओर आगे के गुणस्थानों में 
क्षय है । 


समंततः पराभूतिः संपरायः पराभवः। 
जीवस्य कर्मभिः प्रोक्तस्तदर्थ सांपरायिक॑ ॥४॥ 
कर्म मिथ्यादगादीनामाद्र चर्मणि रेणुवत्‌ । 
कषायपिच्छिले जीवे स्थितिमाप्नुवदुच्यते ॥५॥ 


सम परा+इण्‌ + घञ्‌ + ठणू अथवा सम्‌ + पर +इण्‌ + अच्‌ + ठण > यों साम्परायिक शब्द 
के व्युत्रत्ति अनुसार खण्ड हो सकते है। कर्मों करके जीव का समन्‍्ततः यानी सब ओर से जो पराभव 
अर्थात्‌-तिरस्कार हो जाना हे वह सम्पराय हे यह निरुक्ति द्वारा सम्पराय का अच्छा अथे कह दिया है। 
यह सम्पराय जिसका प्रयोजन है बहू कम साम्परायिक हे | सम्पराय शब्द से प्रयोजन अथे में ठण 
प्रत्यय कर दिया हे । मिथ्यादृष्टि को आदि लेकर सूक्ष्मसाम्पराय पयन्त जीवो के कषाय का उदय होते 
सन्‍्ते योग वश से आ रहे कर्म गीछे चमड़े मे धूछ के समान स्थिति को प्राप्त करते हुये चुपट जाते है । 
कारण कि कषायो से सश्चिकण (लिबलिबे) होरहे जीव में कम स्थिति को प्राप्त होरहे सन्‍्ते साम्परायिक 
कद्दे जाते हैं| गीला चमड़ा, गीला कपड़ा, कीच आदि में आपतित द्वो रही धूछ कुछ काल की स्थिति को 
लिये हुये सम्बद्ध हो जाती हे उसी प्रकार रागद्वेंष, स्वरूप स्वकीय चिपकाहट से आत्म कर्मों को आबद्ध 
कर लेता है| बट वृक्ष का गीला, चिपकना, दृध जेसे अन्य पदार्थों के इलंप का हेतु हे अथबा बड़ को 
छाल, बहेडा, हर, फिटकिरी ये बस्त्र में टेसू, मंजीठ, आदि के रंग चिपट जाने के कारण है. तथेब क्रोध 
आदिक परिणाम भी आत्मा के साथ कर्मों का इलेष करा देते है । 


इया योगगतिः सेव पन्‍था यस्य तदुच्यते । 
क्मेर्यापथमस्यास्तु शुष्ककुड्येश्मवच्चिरं ॥६॥ 


४४८ इलोक-वातिक 


योगमात्रनिभित्त तु पुंस्यासवद्षि स्थिति । 
न प्रयात्यनुभागं वा कषाया.5सत्ततः सदा ॥9॥ 


ईर्यापथ शब्द की निरुक्ति इस प्रकार है कि ईरण ईया “ईर गतो कम्पने च” धातु से ण्य प्रत्यय 
कर ईयां शब्द बना लिया जाय । ईयां का अथे योगो अनुसार गति होना हे। इस प्रकार जिस कम का बहू 
ईया ही पन्‍्था यानी द्वार है वह ईयॉपथ कर्म कहा जाता है । इस अकषाय जीव के जिस कम का आख्रव 
होता है वह ईर्यापथ कर्म समझा जाओ । सूखी भीत के पसवाड़े पर पत्थर का जेसे सम्बन्ध नहीं होसकता 
है उसी प्रकार अकपाय आत्मा भे केवछ योग को निमित्त पाकर आखसत्रव कर रहा भी कम चिरकाल तक 
तो स्थितिको प्राप्त नहीं होतः हे ओर अनुभाग को भी प्राप्त नहीं होता ह क्‍योंकि सबंदा कषायो के उदय 
का सदूभाव नहीं हे। “ठिदिअनुभागा कसाअदो होति” कषायों से कर्मों के स्थितिबंध ओर अनुभागबन्ध 
होते हैं| ग्यारहमे, गुणस्थानो में योग को निमित्त पाकर सातावेदनीय कर्म का आख्व होता है किन्तु 
इसमे स्थिति ओर अनुभाग नहीं पड़ते है हॉ योग द्वारा स्थूलछ शरीर, बचन और मन के उपयोगी आये 
हुये आहार बर्गणा, भाषाब्गंणा, मनावर्गणाओ के स्कथो में तो स्थिति पड़ जाती है नोकर्मों की स्थिति 
पड़ने में कषाय भाव कारण नही है । “णबरि हु दुसरीणाणं गलिदवसेसा हु मेत्त ठिविबंधो गुणहाणीणदि- 
बड्ढ' संचयमुद्य च चरिमश्षि” नाकर्मो की स्थिति के कारण ता वहा अकपाय जीचों के विद्यमान है। 
खाई हुई रोटी, दाल, या पिये गये दूध, पानी, आदि मे प्रविष्ट हो रहीं आहार बर्गणाओ के अनुभाग या 
स्थिति बंध के कारण कुछ आत्मीय पुरुषार्थ ओर शारीरिक रचना विशेष है उसी प्रकार अन्य बर्गणाओ 
के स्थिति, अनुभागों में भी अन्तरग बहिरंग, कारण जोड़ लेने चाहिये | श्रुतज्ञान का परिशीलन कीजिये, 
मन्थन करने से अमृत की प्राप्ति होगी | 
कपायपरतंत्रस्थात्मनः सांपरायिकास्रवस्तदपरतंत्रस्येयापथास्रव इति सक्त । कथ पुनरास्मनः 
कस्यचित्पारतत्यमपरस्यापारत5यं वात्मत्वाविशेषेः्प्युपपद्यत इत्याह। 
कपायों से पराधोन हो रहें आत्मा के साम्परायिक कर्म का आख्रव हाता है ओर उन कपायों 
के परतंत्र नही हो रहे आत्मा के ईयापथ नाम का आखव हूंता हे । इस प्रकार उक्त सूत्र में श्री उमा- 
स्वामी महराज ने बहुत अच्छा कह दिया हे। यदि यहाँ कोई यों प्रश्न करे कि जब जीवपना सम्पूर्ण 
सकपाय, अकषाय, आत्माओं में विशेषता रहित होकर एकसा है. तो भी फिर किसी एक आत्मा का पर- 
तंत्र होना ओर दूसरी आत्मा का परतंत्र नही होना भछा केसे युक्त बन सकता है ? बताओ । इस प्रकार 
जिज्ञासा प्रवतने पर अन्थकार अग्रिम वाकत्तिक द्वारा समाधान कहते है । 
कषायहेतुक॑ पुंसः पारत॑त्रयं समंततः । 
सत्तांतरानपेक्षीह पद्ममध्यगर्भ्‌ गवत्‌ ॥८॥ 
कषाविनिधृत्तो तु पारतंत्रयं निवर्त्य॑ते । 
यथेह कस्यचिच्छांतकषायावस्थितिक्षणे ॥९॥ 


इस श्रकरण में जीव का सब ओर से परतंत्रपना ( पक्ष ) कपायों को हेतु मान कर उपजा है 
( साध्य ) अन्य प्राणियों की अपेक्षा नहीं रखता हुआ परतंत्रपना होने से ( द्ेतु ) जेसे कि यद्दाँ छोक में 


छठा-अभ्याय ४४९ 


कमल के मध्य में प्राप्त हुआ चश्ुरिन्द्रियविषयलोलुपी अ्रमर अपनी लोभ कषायों के अनुसार परतंत्र 
हो रहा हे ( अन्वयदृष्टान्त )। हां कषायों के उदय रूप से विशेषतया निवृत्ति हो जाने पर तो परतंत्रता 
निव्ृत्त हो जाती है जैसे कि यहाँ जगत्‌ मे किसी एक जीब के कषायों की ज्ञान्त अबस्था के समय में 
परतंत्रता नहीं पायी जाती है ( व्यतिरेक दृष्टान्त )। यों अन्बय व्यतिरेक द्वारा जीवों की पराधीनता का 
कारण कषायों का उदय सिद्ध कर दिया है । 


ससारिणो जीवस्य पारतंत््यं विवादापन्न॑ कपायहेतुक सच्तांतरानपेक्षित्वे सति पारतंत्रयशब्द- 
वाच्यत्वात्‌ पद्ममध्यगग्रमर्स्य तत्पारतंत्रयवत्‌ । निःकपायस्थ यतेदेस्युकृतेन रक्षादिपरतंत्रत्वेन 
व्यभिचार इति चेन्न, सच्चांतरानपेक्षित्वेन विशेषणात्‌ | बीतरागस्पाघातिकम पारतं ्येणानेकांत हति 
चेन्न, तस्य पूवकपायकृतलाद । 


संसारी जीव की बिबाद मे प्राप्त दो रही यह दृश्यमान परतंत्रता ( पक्ष ) स्वकोय कषायभावों 
को निमित्त पाकर उपज गई है ( साध्य ) अन्य जीचों की नहीं अपेक्षा रखते सन्‍्ते परतंत्रता इस शब्द 
का वाच्य हवाने से ( हेतु) कमल के मध्य में भाप्त हो रहे भोरे को उस कषाय हेतुक परतंत्रता के समान 
( अन्वय दृष्टान्त ।। इस निर्दोष अनुमान से जीबो की परतंत्रता के अभ्यन्तर कारण का निरूपण कर 
दिया गया हैं । यदि यहां कोई व्यभिचार दोष उठावे कि कृषाय रहित संयमी की चोर करके की गई 
रक्षा, धर्म्य ध्यान पालन, शरोर त्राण आढि की परतंत्रता करके व्यभिचार हो जायेगा । कोई अवसर पर 
ऐसा प्रकरण आ गया है जब चोर ने मुनि की रक्षा करने के अभिप्राय से मुनियों को रोक लिया था 
“प्राक्तज्जन्मर्षिवासावनशुभकरणात्शुकरः स्वर्गंसश्यं” पूष भव में मुनि आवास दान के अभिप्राय और 
इस भब मे रक्षण के अभिप्राय करके शुकर ने सौधर्म स्वर्ग प्राप्त किया था यह दृष्टान्त तो प्रसिद्ध दी है । 
प्रन्थकार कद्दते है कि यह तो नहीं कहना क्योंकि वहां द्ेतु का अन्य प्राणियों की अपेक्षा नद्दी रखते हुये 
यह विशेषण घटित नही हो पाता हे । हमने उस परतंत्रता का अन्य सक्त्वों की नहीं अपेक्षा रखनेवालेपन 
करके विशेषण दे रखा है जो अन्य प्राणियों की अपेक्षा नहीं रखती हुई परन॑ंत्रता होगी वह अवश्य स्वकोय 
कषायो से ही बनाई गई हू । ग्रन्थकार श्रीविद्यानन्द स्वामीने आप्तपरीक्षा मे भी शरीर आदि द्वीन स्थान 
का परिग्रह करना, क्रोधी, छोभी हो जाना, हँसना, रोना, मू्खता, निबंछता, मोह, आसक्ति, आदि परा- 
धीनताओं का अन्तरंगकारण कषायो को बताया है । यदि पुनः कोई व्यभिचार दोष उठावे कि बीतराग 
हो रहे तेरहमे गुणस्थानवत्तीं मुनि के अघाति कर्मों की परतंत्रता करके व्यभिचार आता हे सयोग केबली 
परतंत्र तो है किन्तु उनके कपायों का उदय नहीं हे । ग्यारहमे, बारहमे गुणस्थान वाले मुनि भी कषायो- 
दय के बिना ही अज्ञान, अदर्शन, के और अधघातिया कर्मों के पराधीन हो रहे है । आचार्य कहते हैं कि 
यह तो नही कहना क्‍योंकि बीतराग मुनियों को वह परतत्रता भी पूर्व समयवर्ती कषायों करके की गई 
है | पहिली अवस्थाओं में हुई कषायों के अनुसार उन कर्मों में स्थिति और अनुभाग डाले थे। उन कर्मों 
का अब उदय आ रहा है अतः इस परतंत्रता में भी परम्परया कषाय कारण हैं अतः उक्त हेतु निर्दोष है। 


महेश्वरसिसृक्षापेक्षित्वात्संसारिजीवपारतंत्रयस्य सच्वांतगनपेक्षित्वमसिद्धमिति चेनन, महेश्व- 
रापेक्षित्वस्य संसारिणामपाकृतत्वात्‌ । 


8५० इलोक-वार्तिक 


यहाँ कोई बेशषिक या नैयायिक हेतु में स्वरूपासिद्धि दोष लगाते हैं कि संसारी जीवों की परतंत्रता 
तो मद्देश्यर की रुजने को इच्छा की अपेक्षा रखनेवाली हे अतः अन्य जीबों को अपेक्षा नहीं रखनापन 
यह हेतु का विशेषण पक्ष में नहीं रहा इस कारण असिद्ध दोष हुआ। भले ही इसको बिश्षणासिद्ध 
दोष कह दिया जाय। व्यास जी ने कहा है कि “अज्ञो जन्तुरनीशो एुयमात्मनः सुखदुःखयोः । ईइबर 
प्रेरितो गऋछेत्स्वर्ग वा इवश्रमेव वा ॥” यह संसारी प्राणी अज्ञान है। अपने सुखदुःखो का स्वय प्रभु नहीं है 
ईहबर से प्रेरित द्ोता हुआ पराधीन होकर म्वर्ग या नरक को चला जाता हे । गीताकार ने भी कहा दे 
कि “कर्मण्येवाधिकारस्ते मा फलेपु कदाचन” कर्म ही करते जाओ उनका फल ईइवर देगा यों ईश्बर की 
सिस क्षा अनुसार सम्पूर्ण संसारी जीव पराधीन हो रहे है अतः जेनों का हेतु असिद्ध है । आचाये कहते 
हैं कि यह वेशेषिको को नहीं कहना चाहिये क्योकि संसारी जीवों के महेश्वर या ईश्वर को सिस्तक्षा 
के अपेक्षी होने का खण्डन कर दिया गया हे | कारयत्ब, अचेतनोपादानत्व, सननिवेशाबिशिष्टत्व आदि सभी 
हेतु दूषित है। पूब प्रकरणों मे कार्यों के निमित्त कारणपले से ईइवर को नहीं सधने दिया हेँ। आप्र- 
परीक्षा में भी कर्दंबाद का बहुत अच्छा निराकरण कर दिया है। बस्तुतः देखा जाय तो संसारी जीव 
अपने कषायभावों करके उपात्त किये गये कर्मो के उदय अनुसार पराधीन होरहे है। अनादि काल से 
घारा प्रवाह रूप करके कषायों से कमंबन्ध ओर कर्मोदय से कषाये यों पराधाीनता का अन्बय चला 
आ रहा है | ६ 

नित्यशुद्धस्वभावत्वाज्जीवस्य कमंपारतंत्र्यमसिद्धमिति चेन्न, तस्य संसागभावत्रसंगात्‌ । 
प्रकृतेः संसार इति चेन्न, पुरुषकल्पनावैयथ्यप्रसगात्‌ तस्या एवं मोक्षस्थापि घटनात्‌ । न च प्रकृ- 
तिरेव संसारमोक्षमागचेतनत्वादूघटवत्‌ । चेतनसंमर्गविवेकाभ्यां सा तद्भागेवात चेत्‌, तहिं यथाप्र- 
कृतेश्ेतनससर्गात्पारतंत्र्यलक्षणः ससारस्तथा चेतनस्यापि प्रकृतिसंसरगांत्‌ तत्पारतत्यं सिद्ध, सस- 


गस्य हिष्ठत्वात्‌ । 

यहाँ पक्ष की असिद्धि को दिखलाते हुये सांख्य विद्वान कहते है कि जीब सर्वदा शुद्धस्वभाव 
है । शुद्ध, ददासीन, भोक्ता, चेतयिता, द्रष्टा, ऐसा आत्मा हमारे यहाँ माना गया हू अतः जीब का कर्मों 
करके परतंत्रपना सिद्ध नहीं है | इस कारण जनों का द्ेतु आश्रयासिद्ध है| ग्रन्थकार कहते है कि यह तो 
नहीं कहना क्योकि नित्य ही शुद्ध मानने पर उस आत्मा के ससार के अभाव हा जाने का प्रसग आवेगा 
जो कि दुष्ट और इष्ट प्रमाण से विरुद्ध पड़ता है। यदि कपिल मतानुयाया यो कहें कि ससार मे आत्मा तो 
अन्य सभी पदार्थों से अलिप्त रहता हे जैसे कि जछू से कमरूपत्र अलग रहता है यह जो कुछ जन्म, 
मरण, इष्ट वियोग, और अनिष्ट संयोग, भूख, प्यास, अध्ययन, दान, पूजा, शरीर ग्रहण आदि अवस्था- 
स्वरूप ससार है यह सव मत्त्वगुण, रजागुण, तमोगुणों की साम्य अवस्था स्वरूप प्रकृति का हैं. आत्मा 
निर्विकार है । आचार कहते हैं कि यह तो नहीं कहना क्योंकि यो प्रधान के हो ससार होना मान लेने 
पर आत्मा को कल्पना करने के व्यथपन का प्रसग आ जावेगा। मोक्ष भी उस प्रकृति की ही घटित 
हो जायगी सभी पुरुषार्थों को जब प्रकृति सम्भाल लेगी तो आत्मतक्त्व की कल्पना करना व्यथ है । 
ऐसे अवसर को पाकर स॒दि सांख्य यों कह बैठे कि अच्छी बात हे प्रकृति ही संसार और मोक्ष को 
धार छेगी हम आत्मा को संसारी या मुक्त मानते ही नहीं है | प्रकृति ही संसार करतों हैं और 
प्रकृति ही आत्मा से चरिताथीधिकार होकर मुक्त हो जाती है| मुक्त आत्मा में ज्ञान, सुख, आदि का 
अणुमात्र भी संसर्ग नहीं रहता हे । केवल पुरुष का स्वरूप चैतन्य विद्यमान रहता है “चैतन्यं पुरुष- 


छठानअध्याय छ्ण्र्‌ 


स्थ स्वरूप॑, तदा द्रष्टः स्वरूपेडबस्थानं” ऐसे हमारे यहाँ आगम वचन है। आचारये कहते है कि यह 
तो नहीं समझ बैठना कारण कि प्रकृति ही ( पक्ष ) संसार और मोक्ष को धारने बाली कथमपि नहीं है 
( साध्य ) अचेतन होने से ( हेतु ) घट के समान ( अन्वय दृष्टान्त )। इस अनुमान द्वारा अचेतन प्रकृति 
के ही संसार या मोक्ष हो जाने का अभाव साध दिया गया हे | यदि कापिल यों कद्दे कि चेतन पुरुष का 
संसर्ग हो जाने से बह प्रकृति ही उस संसार अवस्था को धार लेती ही दे “तस्मात्तत्संसर्गादवेतन चेतना- 
बदिव” । तथा विवेकज्ञान यानी प्रकृति ओर पुरुष के भेद का परिज्ञान हो जाने से वह प्रकृति ही मोक्ष 
को प्राप्त कर लेती है | गाय के गले मे रस्सी ही बंध जाती दे ओर रस्सी ही छूट जाती,ह एताबता गाय का 
न्धन या मोचन कह दिया जाता है बस्तुतः गाय अपने स्वरूप में बसी की बसी ही हं। आचाय कहते 
हैं कि यों कहो तब तो जिस प्रकार चेतन का संसर्ग हो जाने से प्रकरति का आत्मा के परतत्र हो जाना 
स्वरूप संसार होना माना गया है उसी प्रकार प्रकृति का ससर्ग हो जाने से चेतन आत्मा का भी डस 
प्रकृति के पराधोन होजाना स्वरूप संसार सिद्ध हुआ जाता है. क्‍योंकि काई भी संसर्ग होय वह दो में 
अबश्य ठहरता हे दो आदि पदार्थों से न्‍्यून अर्थ मे सम्बन्ध नहीं ठहर पाता हे यों जेन सिद्धान्त अनुसार 
आत्मा और कर्म दोनों के ही ससार या मोक्ष होना घटित हो जाता है । मलिन सुबवर्ण या वम्त्र स मल 
जब लग जाता हे तब दोनों ही स्वकीय गुणों से च्युत होकर विभावपरिणति को धार छेते है और प्रयोगों 
द्वारा मल को अछग कर देनेपर शुद्ध सुबर्ण या स्वच्छ बस्त्र के समान मल भी अपने स्वरूप मे निमग्न हो 
रहा झगड़े टण्टों से रहित होकर मुक्त होजाव। है अतः आत्मा के भी परतंत्रता स्वरूप संसार सिद्ध हुआ 
इस बात को सांख्य स्वीकार करे हम स्याद्वादी तो प्रथम से ही पुदूगल की मोक्ष स्वीकार करते है “जीवा- 
जीवास्रव” आदि सूत्र की सेतालीसबीं वात्तिक को देखो अतः हमारा उक्त हेतु आशभ्रयासिद्ध नही है । 
नन्‍्वेव प्रकृतिपारतंत्येण व्यभिचारस्तस्य कषायहेतुकत्वाभावादिति न मंतव्य, कापिलानां 
कपायस्य क्रोधादेः प्रकृतिपरिणामतयेष्टत्वात्‌ तत्पारतत्यस्य कपायहेतुकत्वसिद्धेः | स्याद्वादिनां तु 
कपषायस्य जीवपरिणामत्वेषपि कर्मलक्षणप्रकृतेः पारत॑>रयस्य तत्प्रकृतत्थोपपत्ते: कथ तेन व्यमिचारः ! 
कपषायपारेणामो हि जीवस्य कर्मणां बंधमादधानों यथा तत्पारतंत््यं कुरुते तथा कर्मणा।5पि जीवपर- 
तंत्रत्यमिति न व्यभिचारिसाधनं कपायहेतुकत्वनिवृत्ती निवतमानस्वादन्यथा पुक्तात्मनो5पि पारत॑- 
व्यप्रसंगात्‌ । जीवन्युक्तस्थापि हि शांतकपायावस्थाकाले पारतंत्र्यनिवृत्तिरुपलभ्यते | “जीवन्नेव हि 
विद्वान्‌ संहर्षायासाभ्यां विम्ुच्यते'' इति प्रसिद्धें! । 
यहाँ कपिल पुनः उक्त हेतु में व्यभिचार दोष उठाते हैं. कि आप जैनों के “सर्त्वान्तरानपेक्षित्वे 
सति पारतंत््यशब्दवान्यत्वात्‌” हेतु का प्रकृति को परतंत्रता करके व्यभिचार दोष आता हैं। देखिये संसार 
अवस्था में प्रकृति परतंत्र होरही है; किन्तु बहू परतंत्रता विचारी कपायो को हेतु मान कर डपजी नहीं है 
कषाये तो जीव के हो सकती हैं जड़ प्रकृति के नहीं | प्रन्थकार कहते है कि यद्द तो नहीं मान बेठना चाहिये 
क्योंकि आप कपिल मतानुयायियों के यहाँ क्रोध, राग, द ष, मोह आदि कषायों को प्रकृति का परिणाम 
होरहेपन करके इष्ट किया गया है प्रसन्नता, छाघव, राग, द्वष, मोह, दीनता, शोक, ये सब विकार उस 
सक्त्वगुण, रजोगुण, तमोगुणवाली प्रकृति के परिणाम माने गये हैं. अतः उस प्रकृति के परतंत्रपन का कषाय 
नामक हेतुओं से उपजना सिद्ध हो जाता है। हम जैनों के यहाँ तो प्रथम से हो प्रमाण और व्यवहार नय के 
विषयोंका प्रतिपादन करने वाले तत्त्वाथसूत्र, राजवाक्तिक, सर्वाध सिद्धि, गोमट्ूसार, आदि में तो क्रोध आदि को 
आत्मा का ही विभाव परिणाम कहा है। हाँ निचय नय के प्रतिपाद्य विषय का निरूपण करने वाले समय- 
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सार ग्रन्थ में क्रोध आदि को पुद्ूगल का विकार कह दिया है उसकी अपेक्षा को समझ लेना योग्य हे । 
किन्तु सांख्यों के यहाँ तो कोध, हष, अहंकार, लोभ को प्रकृति का सर्वांग विवत हृष्ट किया हे अतः 
कापिलों को तो व्यभिचार दोष कथमसपि नही उठाना चाहिये। बात यह है कि स्थाह्नादियों के यहां भले 
ही कषाय को जीब का परिणाम होना माना गया है तो भो कमस्वरूप प्रकृति का परतंत्रपना उस कषाय 
करके किया गया बन जाता है अथौत्‌-कषाय जीव को परतंत्र करती ही है साथ ही उन कषायों करके 
जीव के साथ बध गई कर्मस्वरूप प्रकृति भी उन कषायों द्वारा ही पराधीन हो सकी है अतः उस प्रकृति 
या प्रकृतिबंध को प्राप्त हुये कर्मों की उस परतंत्रता करके भला किस प्रकार व्यभिचार हो सकता है ! 
अर्थात्‌ू-नहीं ? कारण कि जीव का कर्मो के साथ बंध को आधान कर रहा कषाय परिणाम जिस 
प्रकार उस जीव की परतंत्रता को कर देता है डसी प्रकार कर्मों का भी जीवों के पराधीन बने रहने को 
कर देता है | गीले चून मे पड़ा हुआ पिसा नोन जेंसे चून को अपने पराधीन कर देता है उसी प्रकार स्व॒य 
नोंन भी चून के पराधीन हो जाता है। इस कारण हम जेनों का हेतु व्यभिचार दोष वाला नहीं है। 
व्यभिचार दोप के निवारणाथे हेतु में विपक्षव्याद्ृत्ति घटित हो रही हे | साध्य हो रहे कषाय हेतुकत्व को 
निवृत्ति होनेपर “सच्त्वान्तरानपेक्षित्वे सति परतंत्रपन” हेतु की निषृत्ति हा रही देखी जाती है । अथोत्त-- 
जो कषायों को हेतु मानकर नहीं उपजा है वह परतंत्र नही है । रुपया को सन्दूक या तिजोरी मे बद कर 
दो, रत्न को डिब्ब्री मे बंद कर दो एतावता वे कोई परतत्र नहीं है। परतंत्रपना प्रायः जीबों में ही छागू 
होता हे | एक बात यह भी है कि जहाँ कहीं भी रुपया, दरधगुक, रत्न, आदि है वे स्वाधीन है अन्य प्राणियों 
ने उन रुपये आदि को यदि पराधीन कर दिया है तो “सत्त्वान्तरानपेक्षित्वे सति” यह हेतु का विशेषण 
उसकी त्रण चिकित्सा कर देता है । कपायों के दूर हो जाने पर अवश्य ही परतत्रता दूर हो जाती है अन्यथा 
यानी कपायो की निर्वृत्ति हो जाने पर भी यदि परतंत्रता मानी जायेगी तो मुक्त आत्मा के भी पुनः परतत्र 
बने रहने का प्रसंग आ जावेगा जोकि किसी को भी इृष्ट नही हू जब छि कपायो की उपशान्त अवस्था 
या क्षीण अबस्था हो जाती है उस अबसर पर ग्यारहमे, बारहमे, गुणस्थानवाले मुनि के ही परतंत्रता 
की निश्ृत्ति हो रही देखी जाती हे। कपायो का क्षय हो जाने पर तेरहमे चोदहमे गुणस्थानवाले जीवित 
होकर भी मुक्त हो रहे जीवन्मुक्त सबज्ञ के परतंत्रता की निवृत्ति प्रतीत हो जाती है । अन्य दञ्न वाले 
भी स्वीकार करते है कि जीवित हो रहा ही विद्वान ( सबज्ञ ) संहर्ष यानी राग या लोकिक सुख और 
आयास यानी द्वंप या दुःख से विशेषरूपेण मुक्त हो जाता है । “बि” का अथ यहाँ वतमान मे स्वल्प भी 
राग दर का सद्भाव नही पाया जाकर भविष्य के लिये भी राग, 6 ष, का सवंथा परिक्षय दे । 
यह सिद्धान्त सभी दाञ्मनिकों के यहाँ प्रसिद्ध है यों व्यतिरेक दृष्टान्त द्वारा भी प्रकृत हेतु का व्यतिरेक 
गुण पुष्ट कर दिया गया है । 


साध्यसाधनविकलप्ुदाहरणमिति च न शंकनीयं,पत्रमध्यगतस्य भूगस्य तद्गधलो भकपा- 
यहेतुकत्वेन तत्संकोचकाले पारतत्यसचांतरानपेक्षिणः प्रसिद्धचात | ततो5नवग्यमिदं साधन | 


उक्त अनुमान में कद्दा गया पद्म के मध्य मे प्राप्त होरहा भोरा यह दृष्टान्त तो साध्य और 
साधन से रीता हे इस प्रकार की झ्का भी नहीं करनी चाहिये क्यांकि पद्म के मध्य में प्राप्त होरहे श्रमर 
को उस कमल गन्ध में छग रही छोभ कषाय को हेतु मान कर हुई परतंत्रता की बालकों तक को प्रसिद्धि 
हे जो कि परतंत्रता अन्य प्राणियों की अपेक्षा नहीं रखती है इस कारण गन्ध की छोभ कषाय अनुसार 
कमल में बेठे हुये पुनः सूर्य अस्त हो जाने पर संकुचित हुये पद्म मे परतंत्र हो गये भौरे मे अन्य प्राणियों 
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को नहीं अपेक्षा रखता हुआ परतंत्रपना द्वेतु भी रह जाता है ओर कषायहेतुकपना साध्य भी ठहर जाता 
है तिस कारण उक्त हेतु निर्दोष हे जो संसारी जीव की परतत्रता का कषायों द्वारा होना साध देता है हाँ 
जो अकषाय जीव हैं वे परतंत्र नहीं है । 


तत्र सांपरायिकास्रवस्य के भेदा इत्याह। 


सूत्रकार के प्रति क्रिसो शिष्य का प्रइत है कि महाराज बताओ कि आदि में कह्दे गये साम्प- 
रायिक आस्रव के कोन कोन से भेद है ? इस प्रकार जिज्ञासा प्रवतने पर उन भेदो का परिज्ञान कराने के 
लिये श्री उमास्वामी महाराज इस अग्रिम सूत्र का स्पष्ट प्रतिपादन करते हैं. । 


है पंचपर्चा' के 4 श्ह 
इन्द्रियकषायात्रतक्रिया: पंचचतु:पंचपंचविशतिसंख्या: प््वस्य 
चर 
सदा; ॥॥५॥॥ 
अपने विषयों में व्यापार कर रही पॉच संख्या बाली स्पञ्नन, रसना, प्राण, चक्षु;, श्रोत्र, ये 
इन्द्रियां और चार संख्याबाले क्रोध, मान, माया, लोभ ये आगे कहे जाने वाले कपाय तथा पॉँच संख्या 
वाले हिंसा से अविरति, झू ठ से अविरति, चारी से अविरति, अब्नह्म का अत्याग ओर परिग्रह का अप्र- 
त्याख्यान स्वरूप ये अन्नत एवं सम्यक्त्व क्रिया आदि पश्चीस संख्या वाली क्रियाये ये उन्ताछीस पूर्व 
साम्परायिक आखब के भेद है अर्थात्‌ कपाय सहित जीबों के इनके द्वारा आख्रव होता ऐ । 
इन्द्रियाणि पंचसख्यानि कपायाश्रतुःसंख्याः अव्रतानि पंचसंख्यानि क्रिया! पंचविंशति- 
सख्या इति यथासंख्यम्रमिसंबंध! | 
“इन्द्रियकपायात्रतक्रिया:” इस इतरेतर योग समास वाले उह्ं इय दल का “पंचचतुःपंच- 
पंचविशज्वतिसंख्या:' इस विधेय दल के साथ यथाक्रम से अन्वय करने पर यो अथे कर लिया जाता है कि 
पॉच सख्या वाली भाव इन्द्रिया है कषायो की संख्या चार है पॉच सख्या वाले अन्नत है क्रियाओं की 


गणना पन्नीस हे | इस प्रकार उदद इय, विधेय, पदों को संख्या के अनुसार दोनों ओर से सम्बन्ध कर छेना 
चाहिये । 


सांपरायिकमत्रोक्त॑ पूर्व तस्‍्येंद्रियादयः । 
भेदाः पंचादिसंख्याः स्युः परिणामविशेषतः ॥१॥ 
यहाँ प्रकरण में सकषाया आदि सूत्र अनुसार पहिले साम्परायिक आखस्त्रव कहा जा चुका है 
उसके पॉच आदि सख्यावाले इन्द्रिय आदिक चार भेद हो सकते है जो कि अन्तरंग बहिरंग कारणों 
अनुसार हुई आत्मा की विशेष परिणतियो से उन्ताछीस प्रकार दोजाते है । 
न हि जीवस्येद्रियादिपरिणामानां विशेषोर्शसद्ध: परिणामित्वस्य बचनात्‌ । कारणविशेषा- 
पेक्षत्वाथ स्पशादिषु विषयेषु पुंस। स्प्शनादीनि पंच भावंद्रियाणि तदुपक्ृतो वतमानानि द्र॒ब्येंद्रियाणि 
पंचेंद्रियसामान्योपादानादुकतलक्षणानि प्रत्येतव्यानि । 


४५४ इलोक-वार्तिक 


जीब के इन्द्रिय कषाय आदि विशेष परिणतियों का होना असिद्ध नहीं हे क्योंकि सर्बेज्ञ की 
आम्नाय अनुसार कहे गये आप शास्त्रों में जीव के परिणामीपनक्ा निरूपण किया गया है अर्थात्‌ 
“परिणमदि्कमेणप्या' “जीबकृतं परिणाम” परिणममाणस्य चितश्रिदात्मकैः स्ववमपि स्वकेभोवें: भवति 
हि निमित्तमात्र' पोौद्गलिक कर्म तस्यापि, परिणममाणो नित्य ज्ञानविवर्तरनादिसन्तत्या, परिणामानां स्वेषां 
स भवति कर्ता च भोक्ता च” जीव के परिणाम होने का प्रतिपादन करने वाले ऐसे आगमवाक्य मिलते 
है । स्वयं सूत्रकारने जीब को द्रव्य कहते हुये गुणपर्यायबाले पदाथ को द्रव्य कहा है हम जेन तो सांख्यों 
के समान आत्मा को कूटस्थ नही मानते है अतः परिणामी आत्मा के इन्द्रियाँ, कषाय, अब्रत और क्रियाये 
ये बिबत सम्भव जाते है । एक बात यह भी है कि ये इन्द्रिय आदिक आखब के द्वार अन्य कारण विशेषों 
की अपेक्षा रखते है अतः कारण विश्येषों की अपेक्षा रखने बाला कोई परिणाम विशेष यानी कार्य ही हो 
सकता है आत्मा की स्पर्शन आदिक पॉच इन्द्रियां इन स्पर्श आदि विषयो में प्रवत रही हैं उन भावेन्द्रियों 
का उपकार (सहायता) करने में व्यापार कर रही पॉँच द्रव्येन्द्रियां हैं जिनके कि छक्षण या भेदो का निरू- 
पण दूसरे अध्याय में किया जा चुका है यहाँ सूत्र में सामान्य रूप करके “इन्द्रिय” पद का ग्रहण कर 
देने से भावेन्द्रियो के साथ द्रव्येन्द्रियां भी पकड़ ली जाती समझ लेनी चाहिये भावेन्द्रियो के समान द्र॒ब्ये- 
निद्रयो द्वारा भी आखत्रव होता हे भावेन्द्रियों के उपयोग के बिना अकषाय जीबो की द्रव्येन्द्रियां आखत्रव 
की सहायक नही हो पाती है। 

तानि वीर्यातरायेंद्रियशानावरणक्षयोपश्मान्नामकर्मविशेषोदयाब्रोपजायमानानि कषायेभ्यो 
मोहनीयविशेषोदयादुत्पद्ममानेभ्यः कथचिड्धिद्ंतेनियतविषयत्वाश् । कषायाः प्रुनरनियतविषया 
वच्यमाणास्ततो भिन्नलक्षणानि हिंसादीन्यव॒तानि च वक्ष्यते । क्रियास्तत्राभिधीयंते पंचर्विशतिः | 

अन्तरंग कारण हो रहे वीर्यान्तराय ओर इन्द्रियज्ञानाबरण कर्मों के क्षयोपशम से तथा अगो- 
पांग आदि विशेष नामक उदय से उपज रही सन्‍्ती वे पांचो द्रव्येन्द्रियां और भावेन्द्रियाँ इन मोहनीय 
कम की विशेष प्रकृतियों के उदय से उपज रहे क्रोध आदि कषायों से कयंचित्‌ भेद को प्राप्त हो रही है 
कपायो से इन्द्रियों के भिन्न होने में एक यह भी कारण है कि पाचों इन्द्रियों के विपय स्पञ्न, रस, गन्ध, 
बर्ण, और शब्द, नियत है | हाँ मन का बिएय नियत नहीं हू जो कि यहां पांच इन्द्रियों में प्रथम से ही 
नहीं गिना गया है किन्तु अग्रिम ग्रन्थ मे कही जाने चाली कषाय तो फिर नियत विपय वाली नहीं है| 
चाहे जिस किसी पदाथे पर छोभ या क्रोध किया जा सकता है मायाचार और अभिमान भी सभी 
पदार्थों मे किये जा सकते है जैसे कि मन इन्द्रिय द्वारा चाहे जिसका विचार कर लिया जाता है तिस 
कारण इन्द्रियों से कषाय भिन्न है तथा हिसा, अनृत आदि अक्नत आगे सातमे अध्याय मे कहे जायगे, 
ये पांच अत्रत भी उन इन्द्रियों और कषायों से भिन्न लक्षण वाले है। त्रसहिंसा, संकल्पीहिंसा, स्थृल्झूठ, 
परस्त्री आ्ि के परित्याग की यदि कोई प्रतिज्ञा नहीं ली हे तो जीवों की निरगल अगन्नत स्वरूप परिणति 
हे जेसे कि पूजन, अध्ययन, दान, नहीं करने वाले श्रावकों की पुण्य क्रिया नहीं करना स्वरूप प्रमाद परि- 
णतियां अश्युभ कर्मो का आख्रव कराती रहती हैं। पच्चीस क्रियाये भी उक्त तीनों से निराली है । इन्द्रिय 
विपय लोलुपता, क्राधादि कषाये, हिंसा आदि अन्त, और सम्यक्त्व भिध्यात्य, आदि क्रियाये ये सब 
आत्मा की परिणतियां न्यारी-न्यारी अनुभूत हो रही है| विवेक ज्ञानियों को ये उन्‍्तालीस भेद स्पष्ट प्रतीत 
हो जाते हैं जो कि साम्परायिक आखब के भेद हैं। अब भ्रन्थकार उन भेदों में कहीं गई पच्चीस क्रियायों 
को अग्रिम वात्तिको द्वारा स्पष्ट कह्द रहे हैं सो सुनिये । 


छठां-अर्ध्यायं ४५७५ 


तत्र चेत्यश्रुताचार्यपूजास्तवादिलक्षणा । 
सम्यक्त्ववधनी ज्ञेया विड्धिः सम्यक्त्वसत्किया ॥२॥ 
कुचेत्यादिप्रतिष्ठादियां मिथ्यात्रप्रवर्धनी । 
सा मिथ्यात्वक्रिया बोध्या मिथ्यालोदयसंर्त्रता ॥३॥ 
कायादिभिः परेषा यद्गमनादिध्रवर्तन॑ । 
सदसत्कायसिद्धयर्थ सा प्रयोगक्रिया मता॥४॥ 


उन पच्चीस क्रियाओं में पहिली सम्यकत्व क्रिया, भिश्यात्व क्रिया, प्रयोग क्रिया, समादान 
क्रिया, ईयापथ क्रिया, ये पांच क्रियाय हैं तहां जिन विम्ब, आप्तोपज्ञशास्त्र, निम्रन्थ आचार्य, इनकी पूजा 
करना, स्तुति करना, दर्््षन करना, ध्यान करना आदि स्वरूप प्रश्नंसनीय सम्यक्त्व क्रिया है जो कि 
विद्वानों करके सम्यक्त्व को बढाने वाली समझी गई है। तथा कुदेव, कुगुरु, कुशास्त्र आदि की प्रतिष्ठा 
करना, श्री जिनेन्द्र देव के अतिरिक्त अन्य देवताओं की स्तुति करना, पूजा करना आदि जो भी कोई मिथ्यात्व 
को अधिक बढाने वाली क्रियाये है बह मिथ्यात्व क्रिया है जो कि पूब में बँघे हुये मसिथ्यात्व कर्म के उदय 
को अच्छा आश्रय पाकर हुई मिथ्यादृष्टि जीबों के यद्दां प्रख्यात हो रही समझ छेनी चाहिये। प्रशस्त ओर 
अप्रशस्त कार्यों की प्रसिद्धि करने के लिये काय, वचन, आदि करके दूसरे जीवों की जो गसन, आगमन, 
आदि प्रवृत्ति करा देना है बह तीसरी प्रयोग क्रिया मानी गयी हे । 


नुः कायवाडमनोयोगाज्नो निवर्तेयितुं क्षमाः । 
पुदूगलास्तदुपादानं॑ स्वहेतुद्यतो5थवा ॥५४॥ 
संयतस्य सतः पुंसो>संयमं प्रति यद्भवेत्‌ । 
आभिमुख्य॑ समादानक्रिया सा बृत्तघातिनी ॥६॥ 
ईयापथक्रिया तत्र प्रोक्ता तत्कमहेतुका। 
इति पंचक्रियास्तावच्छुभाशभफलाः स्छृताः ॥आ। 


अपने अन्तरंग कारण हो रहे वीयोन्तराय कर्म और ज्लानावरण कमे का क्षयोपशम एवं अंगो- 
पाँग कर्म का उदय तथा बहिरंग कारण माने गये ग्रोग वर्गणा, भोजन, आदि यों दोनों कारणों से आत्मा 
के काययोग, बचनयोग, मनोयोग, इनकी नियृत्ति नहीं कराने के लिये अथीतू--योगों अनुसार मन, 
बचन, काय, को बनाने के लिये समर्थ हो रहे जो पुदूगछ हैं. उनका प्रहण करना समादान क्रिया हे। 
अथबा संयमी ही रहे सन्‍्ते प्रशस्त आत्मा का जो अबिरति के प्रति अभिमुख होना हे बह समादान 
क्रिया हे बह चारित्र का घात करने वालो मानी गयी दे । उस ईयोपथ यानी जीवदया पाछते हुये धर्मा्थ 
मार्ग में चछ रहे संयमी की गसन कम को हेतु मान कर उपजी हुई क्रिया तो उन क्रियाओं में पांचमी 
ईयौपथ क्रिया अच्छी कही गयी है । इस अकार कोई शुभ फलों और अशुभ फलों को देने वाली ये पहिली 
पांच क्रियायं तो ऋषि आम्नाय अनुसार स्मरण की जा रहीं चली आ रही हैं। 


४५६ इलोक-बार्तिक 


क्रोधावेशात्पदोषो यः सांतः प्रादोषिकी क्रिया । 
तत्काय॑त्वात्सहेतुवात्‌ क्रोधादन्या ह्यनीदशात्‌ ॥८॥ 
प्रादोषिकी क्रिया, कायिकी क्रिया, आधिकरिणिकी क्रिया, पारितापिकी क्रिया, प्राणातिपातिकी 

क्रिया, यह दूसरा क्रिया पंचक है तिनमें क्रोध का आवेश आजाने से जो हृदय मे दुष्टता रूप भ्रदोष उप- 
जता है वह अन्तरंग की प्रादोषिको क्रिया हे । यदि यहाँ कोई यों कटाक्ष करे कि कषायों मे क्राध गिना 
ही दिया गया है फिर क्रियाओं में क्रोध स्वभाव प्रादोषिकी क्रिया का ग्रहण करना तो पुनरुक्त हुआ, 
आचार्य समझाते है कि यह आक्षेप ठीक नहीं है क्योंकि प्रादोषिकी क्रिया में क्रोध कारण पड़ता हू उस 
क्रोध का कार्य प्रादोषिकी क्रिया है । एक बात यह भी है कि क्रोध तो कदाचित्‌ सपे, भेड़िया, आदि के 
बिना कारण ही उपज जाता है किन्तु प्रदोष यानी दुष्टता या पिशनता तो कुछ न कुछ निमित्त पाकर उप 
जती है अतः देतुस॒हित हो रही होने के कारण इस प्रादोषिकी क्रिया सारिखे नहीं हारहे क्रोध कषाय से 
यह प्रदोष क्रिया भिन्न है 


प्रदुष्टस्योद्यमो हंत॑ गदिता का्यिकी क्रिया । 
हिसोपकरणादानं॑ तथाधिकरणक्रिया ॥९॥ 
दुःखोत्पादनतंत्रत्व॑ स्यात्किया पारितापिका । 
क्रिया सा तावता भिन्ना प्रथमा तत्फलत्वतः ॥१०॥ 
प्राणातिपातिकी प्राणवियोगकरणं क्रिया । 
कषायाच्चेति पंचेताः प्रपत्तव्याः क्रिया: परा: ॥११ 


प्रदोष करके युक्त द्वोरहे सन्‍्ते बढ़िया दुष्ट पुरुष का दूसरो को मारने के लिये जो उद्यम करना 
है बह कायिकी क्रिया कही गयी हैं | तथा हिंसा के उपकरण होरहू शास्त्र, विष, आदि का ग्रहण करना 
अधिकरण क्रिया मानो गयी है । दूसरे प्राणियों को दुःख उपजाने पर उसके अधीन जो परिताप द्वात 
है बह पारितापिकी क्रिया है तितने से ही वह पहिली क्रिया भिन्न हो जाती है क्यो कि वह उसका फल 
है | अर्थात्‌ क्रोध के आवेञ से दूसरे को मारने का उद्यम किया गया उससे हिसा के उपकरणों को पकड़ा 
पुनः उससे जीबों को दुःख उपजाया यो वक्त क्रियाये परस्पर में एक दूसरे से भिन्न है। पांचमी आयुः 
प्राण, इन्द्रिय प्राण, बल भ्राण, और इचबासोच्छवास प्राण इनका वियोग कर देना प्राणातिपातिकी क्रिया है । 
ये पाँचो ही क्रियाये कषायों से भिन्न समझ लेनी चाहिये | कपाये कारण हैं और उक्त पाँचों क्रियाये कार्य 
हैं अन्य अब्रत आदि से भी ये क्रियाये भिन्न है । 


रागाद स्य॒प्रमत्तस्य सुरूपालोकनाशयः 

स्याहशनकियास्पशें स्पृष्टधीः स्पश नकिया ॥१२॥ 
एते चेंद्रियतो भिन्‍ने परिस्पंदात्मिके मते। 

ज्ञानात्मनः कषायाश्व तत्फलत्वात्तथा ्तात्‌ ॥१३॥ 


रछूठा-अध्याय 8५७ 


क्रियाओं का तीसरा पंचक दह्षन क्रिया, स्पशनक्रिया, प्रात्ययिकी क्रिया, समन्तानुपातन क्रिया 
और अनाभोग क्रिया इस प्रकार है। राग से द्रवीभूत हो गये प्रमादी जीव का रमणीय पदार्थ के सुन्दर 
रूपो के आलछोकन करने में अभिप्राय होना दर्शन क्रिया दे | छूने योग्य पदाथ के स्प्ञ करने में रागी जीव 
की जो छूते रहने के लिये बुद्धि होना ( टकटकी छगे रद्दना ) हैं वह्द स्पश्ञन क्रिया हे। यदि यहाँ कोई यों 
प्रइन करे कि पाँच इन्द्रियोँ में चश्लुःइन्द्रिय ओर स्पर्शन इन्द्रिय को गिन लिया गया है उन्हीं में ये दर्शन, 
म्पद्नेन, कियाये गताथे होजाबगी यों उनका प्रथक्‌ निरूपण करना व्यथे है अथवा कषायों या अभ्न्तों में 
भी इन क्रियाओं का अन्तभोव हो सकता है । इसका समाधान करते हुये आचाये कहते हैं. कि अपरि- 
स्पन्द आत्मक हन्द्रियों से ये परिस्पन्द आत्मक दोनों क्रियायें भिन्न मानी गयी हैं. पहिछे पाँच इन्द्रियों में 
ज्ञान आत्मक इन्द्रियों का प्रहण हे किन्तु यहाँ इन्द्रियविज्ञान पूवक हुये दर्शन, स्प्शनन आत्मक परिस्पन्द 
को क्रियाओं में लिया गया हैं अतः ज्ञान आत्मक इन्द्रियों से ये क्रियाये भिन्न हैं। यह भो एक तक है। 
तथा कषाय या अम्नतों से भी वक्त क्रियाये भिन्न है क्‍योंकि ये क्रियायें उन अन्नत और कषायों के फल 
हैं “तेपां फलछानि तत्फलानि तेषां भावस्तत्फलत्ब” कभी कभो क्रियाओं से भी कषायें और अशन्नत उपज 
जाते हैं अतः थे क्रियायें उनकी कारण भी हैं “तानि फलानि यासा ता; तत्फलाः तारा भावस्तत्फलत्व॑ 
तस्मात्तत्फलत्बाव्‌” यों “तत्फलूत्व” पद का विग्नह्व किया जा सकता है | 


अपूर्वप्राणिघातार्थोपकरणप्रवर्ेन । 

किया प्रात्ययिकी ज्ञेया हिंसाहेतुस्तथा परा ॥१४ 
स्व्यादिसंपातिरेशेंतर्मलोत्सगं: प्रमादिनः । 
शक्तस्य यः क्येष्टेह सा समंतानुपातिकी ॥५५॥ 
अहष्टे यो प्ररृष्टे च स्थाने न्‍्यासो यतेरपि। 
कायादेः सा खनाभोगकिया सैताश्व पंच ताः ॥१६॥ 


प्राणियों का घात करने के लिये तलवार, तोप, बन्दूक, पिस्तोछ, मशोनगन, बम, टारपीडो, सुरंग, 
विषाक्त गैस, आदि अपूर्य उपकरणों की प्रवृत्ति करना तो प्रात्ययिकी क्रिया समझनी चाहिये, तिसी प्रकार 
हिंसा का हेतु होरही यह किया भी उन कषाय और अश्ञतों से भिन्न है । समर्थ होरहे भी प्रमादी पुरुष का 
स्त्री, पुरुष, पशु आदि का सम्पात (गमनागमन) हो रहे प्रदेशों में जो अन्तरंग मछ, सूत्र, सिंघाणक आदि 
मलों का त्याग करना है बह यहाँ समनन्‍्तानुपातिकी क्रिया इष्ट की गई है | असंयमी पुरुष हो चाहे संयमी 
भी साधु क्‍यों न हो उस यति का भी बिना देखे हुये और बिना शुद्ध किये हुये स्थान में शरीर, पुस्तक, 
आदि का जो स्थापन कर देना हैं बह तो पाँचवीं या पन्द्रहवीं प्रसिद्ध अनाभोग क्रिया है। ये भी प्रसिद्ध 
0 क्रियाये हैं जो कि बे अन्य क्रियाओं और इन्द्रिय, कषाय, अश्नतों, से भिन्न होरददीं मानो 
गयी है । 


परनिवेत्येकार्यस्य स्वयं करणमत्र यत्‌। 
सा स्वहस्तकियावय्यप्रधाना धीमतां मता ॥१७॥ 


छ्ष८ इछोक-वार्तिक 


पापप्रवृत्तावन्येषामभ्यनुज्ञानमात्मना । 
स्पान्निसगंकियालस्थादकृतियाँ सुकर्मणां ॥१८॥ 
पराचरितसावद्यप्रकाशनमिह स्फुट। 
विदारणकिया लन्‍्या स्थादन्यत्र विशुद्धितः ॥१८॥ 


क्रियाओं का चौथा पंचक स्वहस्त क्रिया, निसगग क्रिया, विदारण क्रिया, आश्ञाव्यापा दकी क्रिया, 

क्रिया इस भ्रकार दे तिनमें दूसरों से करने योग्य कार्य का जो स्वयं करना है वह यहां स्वहृस्त- 

क्रिया मानी गयी है। इस क्रिया में पाप की प्रधानता है. ऐसा पण्डितो का बिचार है। दूसरों की पाप 

में प्रवृत्ति कराने के लिये स्वयं आत्मा करके जो अन्य पुरुषों को अनुमति दे देना है वह निसग क्रिया है 

अथवा आहस्य से श्रेष्ठ कर्मों का नहीं करना भी निसर्ग किया है। तथा दूसरों करके आचरे गये पाप सहित 

कर्मों का स्पष्ट रूप से प्रकाश कर देना यहां विदारण क्रिया है जो कि इतर क्रियाओं से या इन्द्रिय आदिक 

से भिन्न हैं हां आत्मा की बिशुद्धि से दूसरे की हित कामना रखते हुये यदि विद्यार्थी, पुत्र, मित्र, श्रोता, 

आदि की साबवद्य क्रियाओं को प्रकट किया जायेगा तो विदारण क्रिया नहीं समझी जायेगी अतः आत्मा 
विशुद्धि से मिन्न अवस्थाओं में कालुष्य होने पर विदारण क्रिया समझी जाय । 


आावश्यकादिषु ख्यातामहंदाज्ञामुपासितु । 
अशक्तस्यान्यथाख्यानादाज्ञाव्यापादिकी क्रिया ॥ २० ॥ 
शाव्यालस्यवशादहंत्योक्ताचारविधो तुयः। 

अनादरः स एवं स्यादनाकांक्षक्रियात्रिदाी ॥२११॥ 
एताः पंच क्रियाः प्रोक्ताः परास्तत्तार्थवेद्भिः। 
कषायहेतुका भिन्‍नाः कषायेभ्यः कथंचन ॥ २२॥ 


>. आवेश्यक, पांच समिति, आदि छृत्यों में बखानी गयी श्री अहंन्तदेव की आज्ञा का परि- 
पालन करने के लिये असमर्थ हो रहे प्रमादी जीक का अन्य प्रकारों करके व्याख्यान कर देने से आज्ञा- 
व्यापादिफी किया हो जाती है । अर्थात--कोई-कोई पण्डित स्वयं नहीं कर सकने की अवस्था में जिन- 
बाणी के वाक्यों का दूसरे प्रकारों से ही अर्थ का अनर्थ कर बैठते हैं। “जिनगेहो मुनिस्थितिः” के स्थान 
पर, “जिनगेद्दे मुनिस्थितिः” कह देते हैं उहिष्ट त्याग के प्रकरण में न जाने क्या-क्या उद्दिष्ट का अर्थ 
करते हैं अतः अपनी अश्नक्ति या कषायों के बढ होकर जिनागम के अर्थ का परिवर्तन करना महान कुकर्म 
। तथा तीथकर अहन्तदेव करके निर्दोष कही गयी आचार क्रिया की विधि में शठता या आहूस्य के 
बश से जो अनादर करना हे वही तो विद्वानो के यहां अनाकांक्षा क्रिया फट्टी जा सकती है। ये स्वहस्त 
क्रिया आदि पांच क्रिय!ये तत्तवाथशास्त्र के वेत्ता विद्वानों करके भले भ्रकार अन्य क्रियाओं से भिन्न कह 
दी गयी हैं। थे क्रियाय कषायों को हेतु मान कर उपजती हैं अतः क्रोध आदि कषायों से किप्ती न किसी 
प्रकार भिन्न हैं। कपायें कारण हैं और ये क्रियाये कार्य हैं इनका मिथः काये फारणभाव सम्बन्ध है। 


छठा-अध्याय ४७७, 


छेदनादिक्रियासक्तचित्तत्व॑ स्वस्य यद्भवेत्‌ । 
परेण तत्कृतो द्॒षः सेहारंभकिया मता ॥१३॥ 
परिभ्रहाविनाशार्था स्थात्पारिभहिकी किया। 
दुर्वक्त कवचो ज्ञानादो सा मायादिकिया परा ॥२४॥ 


आरम्भ क्रिया, पारिप्रहिकी क्रिया, माया क्रिया, मिथ्यादर्शन क्रिया, अप्रत्याख्यान किया, 
ये क्रियाओं का पांचसा पंचक हे इनमें पहिली आरम्भ क्रिया का अथे यह हे कि प्राणियों के छेदन, भेदन, 
मारण आदि क्रियाओं में जो अपने चित्त का आसक्त होना है अथवा दूसरे करके उन छेदन आदि 
क्रियाओं के करने में हर्ष मानना है वह यहां आरम्भ क्रिया मानी गयी है। क्षेत्र, धन, आदि परिग्रह का 
नहीं विनाश करने के लिये जो प्रयत्न होगा वह पारिप्रहिको क्रिया है। ज्ञान, दर्शन, आदि में जो दुष्ट- 
बक्तापन या खोटे मायाचार अनुसार बचन कहते हुये वंचना करना है यह अन्य क्रियाओं से न्‍्यारी माया 
क्रिया हे रा क्रिया के आदि में माया शब्द पड़ा हुआ है अतः इस क्रिया में वक्रता यानी मायाचार की 
प्रधानता है । 


मिथ्यादिकारणाविष्टटढीकरणमत्र यत्‌ । 
प्रशंसादिभिरुक्तान्या सा मिथ्यादशेनकिया ॥२५॥ 
वृत्तमोहोदयात्पुंसामनिशृत्तिः कुकमंणः। 

अप्रत्याख्या कियेत्येताः पंच पंच कियाः स्व्ताः ॥२६॥ 


मिथ्यामतों के अनुसार मिथ्यादर्शन आदि के कारणों में आसक्त होरद्दे पुरुष का इस मिथ्या 
मत में दी प्रशंसा, सत्कार, पुरस्कार आदि करके जो दृढ़ करना है कि तुम बहुत अच्छा काम कर रहे 
हो यों अदृढ को दृढ़ कर देना हे वह यहाँ '"मिथ्या दशन क्रिया कही गयी हे जो कि अन्य क्रियाओं से 
न्यारी हे। संयम को घातने वाले चारित्रमोहनीय कर्म का उदय होजाने से आत्माओं के जो कुकर्मों से निदृत्ति 
नहीं होना हे वह अग्रत्याख्यानक्रिया हैं इस प्रकार ये पाँच क्रियाये ऋषि आम्नाय अनुसार स्मरण होरदी 
चली आचुकी हैं यों यहाँ तक पाँच पंचकों अनुसार पश्चीस क्रियाओं का लक्षण पूबक निर्देश कर ढिया गया 
है। विशेष यह कहना है कि “स्मृताः” शब्द का यह अभिप्राय है कि सबज्ञ के उपदेश की धारा से ऋषि- 
सम्प्रदाय अनुसार अब तक जैन सिद्धान्त के विषयों का स्मरण होता चला आ रहा है कितनी ही धार्मिक 
बातें यदि उपलब्ध शास्त्रों में नहीं लिखी हैं. ओर वे कुलक्रम या जैनियों को आम्नाय अनुसार चछी आरही 
हैं तो वे भी प्रमाण हैं। देखिये लाखों करोड़ों, स्त्री पुरुषों की वंश परम्परा का निर्दोषपना पुरुषा पंक्ति से 
कहा जारद्दा आज तक धारा प्रबाद्द रूप से चछा आता हे तो वह असंकर होरही वंश परम्परा प्रामा- 
णिक ही समझी जायगी | आज कल के सभी निर्दोष स्त्री पुरुषों की वंश परम्परा का शास्त्रों में तो उल्लेख 
नहीं दे अतीन्द्रियदर्शों मुनियों का सत्संग भी दुलेभ हे अतः यह कुलीनता जैसे वृद्धपरम्परा द्वारा उक्त 
होरही प्रमाण मान ली जाती है उसी प्रकार चून, बूरा, पिसा हुआ मसाछा, दूध, घी, आदि के शुद्ध बने 
रहने की तीन दिन, पाँच दिन, दो घड़ी, आदि को काछ मर्यादा को भी आम्नाय अनुसार प्रमाण मान 
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लिया जाता हे। क्रियाकोश में किन-किन छातों को कहाँ तक छिखा जा सकता है बुद्धिमानों को चाहिये कि 
“अनादो सति ससारे दुबारे मकरध्वजे | कुलेच कामिनीमूले का जातिपरिकल्पना” ऐसे प्रमाणाभास 
देकर जाति, कुल, व्यवस्था को ढीला नहीं करे | छोटा मांजना, द्वाथ भटियाना, सूतक पातक से की गयीं 
अयुद्धियां, म्लेच्छ संसर्ग की अशुद्धि आदि के प्रत्यास्यान का उपाय इन असंख्य प्रकरणों को कहाँ तक 
शास्त्रों में देखते फिरोगे। जिस किसी छोकिक किया से सम्यग्दर्शन और चारित्र में हानि नहीं होय वह 
सभी लौकिक विधि प्रमाण मानी गयी है । इसी प्रकार खड़े हो कर पूजन करना, बैठ कर शास्त्री पढ़ना, 
अचित्तद्रव्य से पूजा करना, आह्वान, स्थापन, सब्निधीकरण, पूजन, बिसजन आदि क्रियाओं में चछी आ 
रही आम्नाय ही प्रमाण समझी जाती हे। कहीं-कहीं तो शास्त्रों के लिये भी प्रमाणता को देने बाली आम्नाय 
मानी गयी है अतः मूछसघ सम्प्रदाय का पद भी बहुत ऊँचा हे। सभी विषयों में शास्त्रों की साक्षी मॉगना 
अथबा आचमन, तर्पण, गुह्यांग पूजा आदि पिश्यात्व बद्धंक क्रियाओ के पोषक चाहे जिस शास्त्रको प्रमाण 
मान बैठना समुचित नहीं है। क्वचित्‌ जैन मन्दिरों में अजेन देवो की मूर्तियांन जाने किस किस देश, काछ, 
राजा, प्रबल प्रजा की परिस्थिति में पराधीन होकर प्रविष्ट करनी पड़ी है जिसकी अभी तक कोई चिकित्सा 
नहीं हो पायी है । सिद्धक्षेत्र गिरनार जी पर्बत पर हिन्दुओं और मुसलमानों तक का आधिपत्य दे । जैनों 
की निरबंलता से कितने ही तीथ, शास्त्र, जिनालय, जिनविम्ब नष्ट किये जा चुके हैं। अब भी कितने ही 
जिनायतनों पर विधर्मियों का अधिकार है । जीब हिंसा, अविनय की जाती है। इसी प्रकार समीचीन 
शास्त्रों मे भी भ्रष्ट साहित्य का प्रक्षेप किया गया हे अथवा किसी जैनाभास भट्टारक या विद्वान को बेसा 
प्रक्षेप करने के लिये बाध्य होना पड़ा हे । प्रकरण में यही कहना है कि समीचीन शास्त्रों से जिन कियाओ 
में कोई बाधा नहीं आती है वृद्ध परम्परा द्वारा स्मरण हुई चली आरदीं वे सभी धार्मिक कियाये प्रमाण है 
तभी तो बड़े-बड़े आचाय॑ स्म्र॒ता,, आम्नाता, जिणेष्टि णिद्दिट्ट', आदि पदों से पूर्व सम्प्रदायप्राप्त प्रमेय का 
प्रतिपादन करते है । 


ननु चेंद्रियकषायात्रतानां क्रियास्वभावानिजृत्तेः क्रियावचनेनैव गतत्वात्‌ प्रपचमात्रप्रसंग 
इति चेन्न, अनेकांतात । नामस्थापनाद्रव्यंद्रियकपायाबतानां क्रियास्थभावत्वाभावाव द्वव्याथदिश्वा- 
त्पर्यायार्थादेशात्तेषां क्रियास्वभावत्वात्‌ । 


यहां कोई शंका उठाता है कि सूत्र में प्रथम कद्दे गये इन्द्रिय, कषाय, और अश्नतों की भी किया 
स्वरूप करके निवृत्ति नहीं हे अर्थात्‌-इन्द्रिय आदि भी किया स्वभाव हे अतः क्रियाओं के कहने करके 
हू) उनका प्रयोजन प्राप्त हो जाता है तो फिर उन इन्द्रिय आदिकों का ग्रहण करना व्यथ हे यो सूत्रकार 
को इतना रुम्बा सूत्र बना कर केवल व्यर्थ के प्रपंच रखने का ही प्रसंग आता है। प्रन्थकार कहते हैं. कि 
यह्ट तो नहीं कद्दना क्योंकि यह कोई एकान्त नहीं हे कि इन्द्रिय, कषाय, अश्नत, ये किया स्वरूप ही होबे, 
क्योंकि नाम इन्द्रिय, स्थापना इन्द्रिय, द्रव्य इन्द्रिय, ओर नाम कषाय, स्थापना कषाय, द्रव्यकषाय, तथा 
नाम अव्नत, स्थापना अज्नत, द्रव्य अब्नत, इनको परिस्पन्द स्वरूप नहीं होने से किया स्वभावपना नहीं है । 
अर्थान्‌ू--सभी अर्थों के नाम, स्थापना, द्रव्य, भाव, ये चार भेद बखाने जा सकते हैं। पहिले तीन में क्रिया 
नहीं पायी जाती है। देखिये नाम इन्द्रिय आदि में नाम होने के कारण किया नहीं हे । स्थापना में भी मुख्य 
किया नहीं पायी जाती है यह वही है ऐसा वचन या ज्ञान ही स्थापना में प्रबतंता हे आगामी काल में 
होनेवाले द्रव्य निश्षेप स्वरूप इन्द्रिय, कषाय, अग्नतों, में तो बतेमान की द्विया नहीं हे अतः द्ब्यार्थिकनय 


कैही-अध्यार्थ ४६१९ 


द्वारा कथन करने पर ये किया स्वभाव नहीं हैं हां भाज स्वरूप इन्द्रिय, कषाय, अन्नतों, को कर रही पर्या- 
यार्थिकनय की विवक्षा से उन इन्द्रिय, कषाय, अग्रतों, को किया स्वरूपपना है अतः इनके किया स्वरूप 
होने का ही एकान्त नहीं हे, नयों की विवक्षा अनुसार अनेकान्त है । अतः सूत्रकार के ऊपर प्रपंच मात्र 
कहने का दोष प्राप्त नहीं द्ोता है । किया है स्वभाव जिनका वे किया स्वभाव हुये, यों बहुब्रोदि समास 
करते हुये पुनः भाव में त्व प्रत्यय कर उनका जो भाव है बह “कियास्वभावत्व” दे यह वृत्ति को जाय | 


कि च, द्रव्यभावास्रवत्व भेदाश्चेंद्रियादीनां क्रियाणां च न क्रिया; तत्मरपंचमात्र इंद्रियादयो 
हि शुभेतराखवपरिणामाभिसुखत्वादुद्रव्यास्रवाः क्रियास्तु कर्मादानरूपाः पुंसो भावास्रवा इति सिद्धांतः । 
कायवाहमनःकर्म योग: स आखव हत्यनेन भावास्रवस्य कथनात्‌ । 


दूसरी बात यह है कि इन्द्रिय, कपाय, आदिकों को द्रव्याखवपना है और कियाओं को भावा- 
स्रवपना है । इस कारण इन्द्रिय आदिक और पच्चीस कषायों का भेद द्वोजाने से कियाये उन इन्द्रिय 
आदिकों का या कियाओं का इन्द्रिय आदिक विस्तार मात्र नहीं हे जब कि इन्द्रिय आदिक नियम से शुभ 
आख््रव और उससे इतर अशुभ आखव के परिणामों की ओर अभिमुख होने के कारण द्रव्याख्रव हैं ओर 
कियाये तो आत्मा के निक्रट कर्मों का ग्रहण करा देना स्वरूप होती हुई भावास््रव हैं यह जेन सिद्धान्त 
प्रस्फुट है । काय, वचन, और मन की कम्पस्वरूप किया योग है तथा वही आख्रव है यों छठे अध्याय के 
इन पहिले दो सूत्रों करके भावास्रव॒ का कथन किया गया हे । ऐसी दशा में इन्द्रिय आदिकों का प्रपंच 
कियाये या कियाओं का प्रपच इन्द्रिय आदि नहीं है प्रत्युत वे कियाये भावास्त्रव होती हुई द्रव्यास्रव हो 
रहे इन्द्रिय, कपाय, अश्नतों से विभिन्न है ! 


व्याखव एवं योगः कर्मागमनभावास्रवस्य हेतुत्वादिति चेन्न, आखवत्यनेनेत्यासत्रव इति 
करणसाधनतायां योगस्य भावासख्रवत्वोपपत्तेः । एवमिंद्रियादीनामपि भावाखवत्वप्रसंग इति चेन्न, 


'तेषां क्रियाकारणत्वेन द्रव्यास्रवस्वेन विवक्षितत्वात्‌ । आख्रवणमाख्रत इति भावसाधनतायां क्रियाणां 
भावास्रवत्वघटनाव । 


यहाँ कोई विद्वान आक्षेप करता हे कि योग तो द्वव्यास्तव ही है क्‍योंकि कर्मों के आगमन स्वरूप 
भावासत्रव का वह हेतु है । भावाखव का हेतु द्रव्यास्रव माना गया है अतः परिस्पन्द किया स्वरूप योग 
द्र्यास्रव ही होगा। ग्रन्थकार कहते हैं. कि यह तो नहीं कहना क्यांकि आड़ः उपसर्ग पूर्वक “ख्रुगतो” 
धातु से करण में अप्‌ प्रत्यय कर आख्रव शब्द बनाया गया है जिस करके कर्मों का आगमन होता हे वह 
आखव है इस प्रकार करण में आख्नरव शब्द का साधन करते सन्‍्ते योग को भाषास्रवपना बनता हे । पुनः 
कोई विद्वान यदि आशक्षेप करे कि यों तो इन्द्रिय आदिकों को भी भावास्रवपने का प्रसंग आजावेगा इन्द्रिय 
आदि करके भी कर्मों का आगमन होता है । आचाये कहते हैं कि यद्द तो नहीं कहना क्योकि वे इन्द्रिय 
आदिक तो कम्पस्वरूप योग किया के कारण हैं. इस कारण इन्द्रिय आदि को द्रव्याखबपने करके विवक्षा 
की जा चुकी हे। हाँ आख्रव होना यानी आगमन द्वोना मात्र आखव हे या भाव में अप्‌ प्रत्यय कर आख़ब 
शब्द की सिद्धि करने पर तो क्रियाओं को भावास्रवपना घटित होजाता है । 


कायकारणभावार्थेद्रियादिस्यः क्रियाणां एथग्वचन युक्त इन्द्रियादिपरिणामा हेतवः क्रियाणां 
तेषु सत्सु भाषादसत्यभावादिति निगदितमन्यत्र । 


४६२ इछोक-वार्तिक 


एक बात यह भी है कि इनका कार्यकारणभाव होने से भी इन्द्रिय आदिक से क्रियाओं का 
प्रथक्‌ निरूपण करना सूत्रकार का युक्तिपूर्ण कार्य है। देखिये क्रियाओं के कारण इन्द्रिय, कषाय, आदिक 
परिणाम हैं । इनमें परस्पर अन्बयव् यतिरेक घ८ रहा है। उन इन्द्रिय, कषाय, आदिकों के होने पर क्रियाओं 
का सद्भाव यानी उपजना होता है। इन्द्रिय आदिकों के नहीं होने पर क्रियाओं का सद्भाव नहीं हे इस बात 
को अन्य प्रकरणों में भले प्रकार कहा जा चुका है यहाँ विस्तार करना व्यथ है। 


इन्द्रियग्रहणमेवा स्त्विति चेन्न, तदभावे5प्यप्रमत्तादीनामास्रवसद्भावात्‌ । एकद्वित्रिचतुरिंद्रिया- 
संशिषंचेंद्रियेष यथासंभव चक्ुरादीद्रियमनोविचारामावे४पि क्रोधादिहिंसादिपू्वककर्मादानश्रवणात्‌ । 


यहाँ कोई शंका करता है कि उक्त सूत्र में केवल इन्द्रियों का ग्रहण ही बना रहो कषाय, अब्रत, 
क्रियाओं, का ग्रहण करना व्यथ है पाँच इन्द्रिय परिणतियों से ही सभी आख्व होजायेगे। प्रन्थकार कहते 
है कि यह तो नहीं कहना क्योंकि उन इन्द्रिय परिणतियों का अभाव होते हुये भी सातबे गुणस्थान वाले 
अप्रमत्त से आदि लेकर दशमे गुणस्थानतक संयमियों के आख्रव का सद्भाव पाया जाता है तथा एकेन्द्रिय, 
ह्वीन्द्रिय, त्रीन्द्रिय, चतुरिन्द्रिय, असंज्ञी पंचेन्द्रिय, जीबों में यथासम्भब चश्ल॒ आदि इन्द्रियोँं ओर मानसिक 
विचारा के नही होते हुये भी क्रोध आदि कपायों और हिंसादि अविराति तथा अन्य मभिथ्यात्वादि क्रियाओं 
को पूवबरत्ती कारण मानकर कर्मों का ग्रहण होना शास्त्रों में सुना जाता है। एकेन्द्रिय जीब के रसना आदि 
चार इन्द्रियाँ और मन नहीं है, द्वीन्द्रिय जीव के घ्राण आदि तीन इन्द्रियाँ और अनिन्द्रिय मन नहीं पाया 
जाता है इसी प्रकार अन्य असज्ञी प्यन्त जीवों के भी इन्द्रियों की विकलता पायी जाती हे जब द्रव्ये- 
निद्रयाँ ही नहीं हैं. तो भावेन्द्रियाँ कहाँ से होंगी यह व्यतिरेकव्यभिचार हुआ अतः सभी इन्द्रिय, कषाय, 
अश्नत, क्रियाओं का सूत्र में प्रहण करना अनिवार्य हे । 


कपायाणां सांपरायिकभावे पय प्रित्वादन्याग्रहणमिति चेन्न, सन्मात्रेषि कपाये भगवसत्प्रशांत- 
कषायस्य तट्पसंगात्‌। न च तस्येन्द्रियकषायावतक्रियास्रवाः संति, योगास्रवस्यैव तत्र भावात्‌ । 


च्षुरादिरूपाद्ग्रहणं वीतरागत्वात्‌ । 


यहाँ फोई आपेक्ष उठाता है कि सकषाय जीव के साम्परायिक आख्व होता कहा गया है अतः 
साम्परायिक आख्रव के होने में केवल कषाये ही पर्याप्त हैं. अन्य इन्द्रिय, अन्नत, और क्रियाओं का अ्रहण 
करना सूत्रकार को उचित नहीं हे । प्रन्थकार कहते हैं कि यह तो नहीं कहना क्योंकि ग्यारहमें गुणस्थानमें 
कषायों की सत्तामात्र रहने पर भी अच्छी श्ञान्त हो गयी हैं कषाये जिन की ऐसे भगवान्‌ उपश्ञान्तकषाय 
मुनि महाराज के उस साम्परायिक आख््रव के हो जाने का प्रसंग आजावेगा जो कि इृष्ट नहीं है। वस्तुतः 
विचारा जाय तो उस ग्यारहमे गुणस्थान बाले मुनि के भाव इन्द्रिय, कषाय, अन्त ओर क्रियायें हैं ही 
नहीं | अतः इन्द्रिय आदिकों के अनुसार होने वाढा साम्परायिक आखसत्रव उन उपद्ान्तकपाय भगवान के 
नहीं है दवा केबछ योग को ही कारण मान कर होने वाले ईयापथ आमज्नरव का ही वहां सद्भाव है यद्यपि 
ग्यारहमे, बारहमे, तेरहमे गुणश्थानों में चक्ष), कर्ण, आदि इन्द्रियां हैं तथापि बीतराग होने के कारण चक्ठ 
आदि इन्द्रियों द्वारा रूप आदि का प्रहण करना स्वरूप उपयोग नहीं होता है रागी, दर षी, जीवों की ही 
इन्द्रियों द्वारा उपयोग स्वरूप परिणतियाँ होती हैं. उपशम श्रेणी और क्षपक श्रेणी अथवा ग्यारहमे, बारहमे, 
गुणस्थानों में धकाघक शुक्लध्यान प्रवत रहा हे, शुद्ध आत्मा की प्ररिणति में उपयोग निमग्न होरहा दै 
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इन्द्रिय जन्य उपयोग मानने पर उपशमक, क्षपक अवस्थायें बिगड़ी जाती हैं क्रतः अन्बयव्यभिचार हो 
जाने के भय से केवल कषायों का ही प्रहण करना पर्याप्त नहीं हे । 


अव्रतवचनमेवेति वेन्न, तत्मवृत्तिनिमित्तनिर्देशार्थत्वादिद्रियकपायक्रियावचनस्य । तदेवमिं- 
द्वियादय एकान्नचत्वारिंशत्संख्याः सांपरायिकस्य मेदा युक्ता एवं वक्त संग्रहात्‌ । 


केवल क्रियाओं फे कहने से भी प्रयोजन नहीं सधा और केवल इन्द्रियों का प्रहण करने से भी सूत्रोक्त 
अभिप्राय नहीं निकल सकता है । उक्त सूत्र में केबल कषायों को ही साम्परायिक का भेद मानने पर भी 
दोष आते है। ऐसी दशा में एक बचे हुये अन्नत के प्रहण का ही आक्षेप क्‍यों न कर छिया जाय * सम्भव 
है इससे सभी प्रयोजन सध जाँय। ऐसी भाषना रखता हुआ कोई कटाक्ष करता है कि उक्त सूत्र में केवल 
अब्रत का हो कथन किया जाय इन्द्रिय, कषाय ओर कियाओं का उपादान करना व्यथ है कषाय सहित 
जीबों के केवल अग्नत को ही द्ेतु मान कर साम्परायिक कर्म का आख्रव हुआ करता हे । आचार्य कहते हैं कि 
यों तो नहीं कहना क्योंकि उन अम्नतों की प्रबृत्ति होने के निमित्तों का निर्देश करने के लिये सूत्रकार 
महाराज ने इन्द्रिय कषाय, और कियाओं को सूत्र मे कण्ठोक्त किया दै। अर्थात्‌-इन्द्रिय, कषाय, और 
क्ियाओं से जोबों की अग्नत में प्रवृत्ति होती है । सूक्ष्म राग की अवस्थामें भाव हिंसा दशमे गुणस्थान 
तक पाई जाती है असत्य वचन, अनुभयवचन, बारहवे तक माने गये हैं तेरहमे गुणस्थान मे भी अनु- 
भयवचनयोग अनुभय मनोयोग है शीलों का पूर्ण स्वामित्व चौदहमे में माना गया हे अतः यद्यपि 
अन्नत से ही साम्परायिक आख्रव का प्रयोजन सध सकता है फिर भी अज्नतों की प्रवृत्ति का कारण द्वोरहदे 
इन्द्रिय आदिकों का कथन करना आवश्यक है। कदाचित्‌ अव्नतों से भी इन्द्रियलोछुपता, कषाय या 
क्रियाये हो जातो है। तिस कारण इस प्रकार स्पष्ट कथन कर संग्रह करने की विवक्षा से साम्परायिक 
आख्रव के इन्द्रिय आदिक उन्ताछीस संख्या वाले भेदो को कहने के लिये उक्त सूत्र बनाना युक्त ही हे 
एक एक का कथन कर देने से ही सूत्रकार का अभिप्रेत अथ नहीं सध पाता है । 


कुतः पुनः प्रत्यात्मसंभवतामेतेषामास्रवाणां विशेष हत्याइ । 


सूत्रकार मद्दाराज के प्रति मानू किसी का प्रश्न दे कि अत्येक रागी आत्माओं में ये इन्द्रिय 
आदिक साम्परायिक आख्रव जब सामान्य रूपसे सम्भव रहे हैं तो फिर किस कारण से इन आख्रवों 
की विशेषता होजाती है ? जिससे कि कोई विशेष सुखी होता है अन्य अल्प सुखी होता दे तीसरा दुःखी 
होता है कोई बेसा ही काम करने वाला दूसरे नरक जाता है कोई पांचमे नरक जाता है भगवान्‌ की पूजा 
या पात्र दान करने से कोई भोगभूमि के सुख भोगता है इतर दूसरे स्वर्ग को जाता हे इत्यादि प्रकार से 
आस्रबों में अन्तर किस प्रकार पड़ा ? बताओ | ऐसी जिज्ञासा प्रवतने पर उम्रास्वामी महाराज इस अग्रिम 
सूत्र द्वारा गम्भीर प्रमेय को कहते हैं । 


तीव्रमंदज्ञाताज्ञात सावाधिकरणवोीयंविशेषेभ्यस्तद्विशेष: । 


तीज़भाव, मन्दभाव, ज्ञातभाव, अज्यतशाब, अधिकरण और बीये इनको विशेषताओं से उस- 
आज्व की विशेषता हो जाती है। अर्थात्‌ अत्यन्त बढ़े हुये क्रोच आदि परिणाम तीत्रभाव हैं क्रोध, दास्य, 


४६४ इछोक-बार्तिक 


इन्द्रियलोलुपता आदि की अल्पप्रवृत्ति मन्दभाव हे, जान-बूझ्न कर राग, द्वष, पूजा, दान आदि परिणतियों 
का होना ज्ञातभाव है, नहीं जान कर हिंसा, असत्यभाषण, कषाय, आदि विकारों का होजाना अज्ञातभाव 
है, जिसका अवलम्ब या आश्रय पाकर आत्मा प्रयोजनो को साधता है बहू द्रव्य अधिकरण हैँ, जीव, 
पुदूगल, धर्म , अधम, आकाञ्ञ, काल, इन द्॒व्यों की शक्तियों को वीये कहते दे । यहां प्रकरण अनुसार जीव 
और पुद्गल द्वव्यों को शक्ति का ग्रहण करना चाहिये | हु “याबन्ति पररूपाणि ताबन्त्येव प्रत्यात्मं स्वभा- 
वान्तराणि तथा परिणामात्‌” इस न्याय सिद्धान्त अनुसार धर्म, अधमं, आकाश, काछ द्वव्यों मे भी जोव 
और पुदूगल परिणतियों के अनुकूल अनेक वस्तुभूत शक्तिशाली स्वभाबों के मानने पर तो सभी अजीवों 
की नियत दाक्तियाँ साम्परायिक आखत्रव में विशेषताओं को उपजा देती है इनके तारतम्य अनुसार आख्रवों 
में अन्तर पड़ जाता है। राग, ढव प की परिणति, शिष्ट अशिष्ट प्राणियों का ससर्ग, देश, काल, आदि बहिरंग 
कारणो की पराधीनता, आत्मीय पुरुषाथ आदि कारणों के बश् से किन्हीं किन्हीं आत्माओं में इन्द्रिय, 
कृषाय, अव्नत और क्रियाओं के तीत्रभाव, मंदभाव, ज्ञातभाव, अज्ञातभाव, अधिकरण विशेषता ओर 
बीय॑ विशेषता हो जाती है | तदनुसार कर्मों,के आख्रयो में विशुद्धि सक्‍लेशांगों से अन्तर पड़ता हुआ अस- 
ख्यात प्रकार के सुख दुःख आदि फलों को विशेषताओं को उपजा देती है। लोक मे भी एक ही विद्यालय 
में पढ़ने बाले और एक हो भोजनालय में भोजन करने वाले छात्रों की ज्ञान सम्पत्ति ओर शारीरिक 
सम्पत्ति तथा सदाचार प्राप्ति मे अनेक प्रकार के अन्तर देखने में आते है । इन सब के कारण तीज्रता, 
मन्दता आदि को लिये हुये अन्तरंग, बहिरंग कारणों की संयोजना है अतः सूत्रकार महाराज ने तीत्रभाव 
आदि करके आख्रवों को विशेषता सूत्र द्वारा अच्छा सूचन किया है. अन्यथा अनेक श्काओं का निरा- 
करण दुःसाध्य ही हो जाता। 


अतिप्रबृद्धक्रोधादिवशञात्तीतः स्थूलत्वादुद्विक्तः परिणामः, तहिपरीतो मन्दः, ज्ञानमात्र ज्ञात्वा 
वा प्रवृत्तिज्ञातं, मदात्प्रमादाद्व अनववुद्धय प्रवृत्तिरज्ञातं, अधिक्रियंते5रिमन्नर्था इत्यधिकरण प्रयोजना- 
श्रयं; द्रव्यंद्रव्यस्यात्ममामथ्य वीये। मावश्ब्दः प्रत्येकममिसंवध्यते, भ्ुजिवत्‌, तीवभावी मन्दमावा 
ज्ञातभावों अज्ञातभाव इति | 


कर्मों की उदीरणा बड़ अत्यधिक बढ़े हुये क्रोध अभिमान आदि के वश से तीत्र होरहा यानी 
स्थूल होने के कारण उद्गर क (जोश) को भ्राप्त हो चुका परिणाम तीत्र कहा जाता है । बहिरंग और अन्तरंग 
कारणों की उदीरणा के वश से जीबों के उत्कट यानी तीज्र परिणाम होजाते है तथा उससे विपरीत हो 
रहा यानी उदीरणा के कारण नहीं मिलने पर अलुद्र क परिणति हे वह मन्दभाव हे | केवछ जान लेना मात्र 
अथवा यद्द प्राणी मारने योग्य है यों जान कर प्रवृत्ति करना ज्ञाव भाव हैं| इन्द्रियों का व्यामोह करने वाले 
मदिरा,भांग, सुछफा, अफीम आदि का उपयोग करने से उत्पन्न हुये मद करके अथवा प्रमाद से नहीं 
जानकर हिसा आदि मे प्रवृत्ति का होना अज्ञात माव हे । आत्माओं के प्रयोजन जिस ्रस्तुतद्रव्य में 
अधिकार को प्राप्त हो रहे हैं वह प्रयोजन का आश्रय होरहा द्रव्य अधिकरण है । आत्मा आदि द्रव्य की 
निज सामश्ये को बीय माना गया है । यहाँ सूत्रमें “तीब्रमंदक्षाताज्ञातमावादि” इस इन्द्रघटित पद के 
अन्त में पड़े हुये भाव शब्द का प्रत्येक के साथ पीछे सम्बन्ध कर लेना चाहिये जैसे कि देवदत्त, जिनदेत्त, 
गुरुदत्त इनको भोजन करा दो यहाँ भोजन क्रिया का प्रत्येक तीनों व्यक्तियों में सम्बन्ध कर दिया जाता 
है इसी प्रकार तीत्रभाव, मम्दभाव, झातभाव, ओर अज्ञातभाव यों पदों का विन्यास कर लिया जाय । 
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युगपदसंभवाद्धावशब्दस्यायुक्तं विशेषणमिति चेन्न, बुद्धिविशेषव्यापारात्तर्य तद्िशेषणत्वो- 
पपत्तेः | न हि सत्प्रत्ययाविशेषादिशेषलिंग/भावादेको भावः सत्तालक्षण एवेति युक्त, भावदेविष्यात्‌ । 
डिविधो हि स्याद्वादिनां भाव: परिस्पदरूपो5परिस्पंदरूपअ । तत्रापरिस्पंदरूपोंतद्रेब्याणामस्तित्वमा- 
त्रमनादिनिधनं तदेक॑ कथचिदिति माभूद्िशेषक, परिस्पंदरूपस्तु व्ययोदयात्मकस्तीव्रादीनां विशे- 
पक! कायादिव्यापारलक्षणः सकृदुपपद्मते, कायादिसच्वस्थ च तस्याभिमतत्वात्‌ | 


यहां कोई शंका उठाता है कि भाव तो द्रव्य का आत्मभूत परिणाम हे बह सदा एक ही रहता 
है अतः भाव शब्द का एक ही साथ तीम्र, मन्द आदि अनेकों के साथ विद्वेषण हो जाना असम्भव है. 
जिस प्रकार कि एक गोत्व यानी गोपना कोई अनेक खण्ड, मुण्ड, आदि गो द्र॒व्यों की विशेषता करने बाला 
नहीं ह यह गोत्व तो केबल सभी व्यक्तियों में अन्बित हो रहा सन्‍्ता केबल “गाय है गाय हे बेल हे 
बल है” ऐसे ज्ञान और शब्द योजनाओं का हेतु है तिसी प्रकार “सन्मात्र' मावर्लिंगं स्यादसंपरक्त तु कारकेः। 
धात्वथ: केबल; शुद्धों भाव इत्यभिधीयते” सत सत्‌, सन सन, सती, सती ऐसे आकार बाले ज्ञान ओर 
शब्द योजना होने देने का केवल देतु हो रहा भाव भी तीत्र आदि का विशेष करने वाला नहीं है | प्न्थ- 
कार कहते है कि यह तो नही कहना क्योंकि बुद्धि में विचार कर छेने के अनुसार एक पदार्थ भी अनेक 
रूप से विवक्षित कर लिया जाता हे | विशेष-विश्वेष बुद्धियों का व्यापार हो जाने से उस भाव को उन 
तीत्र आदि परिणामों का विशेषणपना घटित हो जाता है ।|[देखो भाव एक ही प्रकार का नहीं है जेसा कि 
बेशेषिकों ने एक सक्त्व मान रखा हे कि सतन-सत ये प्रत्यय विशेषताओं से रहित द्वोकर द्रव्य, गुण, कर्मों, 
में एक सा हांता है जड़ या चेतन पदार्थों में एक सी ठहर रद्दी उस सत्ता की विशेषताओं के ज्ञापक चिन्हों 
का अभाव है इस कारण सत्ता स्वरूप भाव एक ही है इस प्रकार नैयायिक या वेशेषिक का कहद्दना युक्ति- 
पूर्ण नही हे कारण कि भाव दो प्रकार के माने गये है स्याद्वादियों के यहाँ हलन, चलन, आदि परिस्पन्द 
स्वरूप ओर रुचि, तस्वज्ञान, सामायिक, उपशम, आदि अपरिस्पन्द्‌ स्वरूप यो नियम से दो प्रकार फे 
भाव गिनाये हैं “बतनापरिणामक्रियाः परत्वापरत्वे च कालस्य” इस सूत्र से भा यह बात ध्यनित हो चुकी 
हे उन दो भावों में सम्पूर्ण द्रव्यों के अन्तरग में अनादि अनन्त काल तक परिणम रहा केवछ अस्तित्वमात्र 
हूं बह भाव सम्पूर्ण सत्ताओं का संग्रह कर एकत्रित किया गया महासत्ता स्वरूप कथंचित्‌ एक है इस 
कारण वह एक महासत्ता रूप भाव भले ही तीत्र आदि परिणामों की विशेषताओं को कराने वाढा नहीं 
होवे किन्तु दूसरा व्यय, उत्पाद स्वरूप हो रहा परिस्पन्द स्वरूप भाव तो तीत्र आदिकों का विशेष करने 
बाढा हूं। जावेगा जो कि परिस्पन्द काय, वचन, आदि का अवरूम्ब छेकर व्यापार करना स्वरूप दे उस 
परिस्पन्द आत्मक भाव का युगपतपना बन जाता है क्‍योंकि बह भाव काय आदि का सक्त्व है ऐसा 
अभीष्ट किया गया है । 


कायवाह्मनःकर्मयोगाधिकारात्कथं तस्य विशेषकत्वमिति चेत्‌ बौद्धादू व्यापारात्‌ भेदेना- 
पोद्धारसिद्धें! । आत्मनो5्व्यतिरेकादा तीव्रादीनां भावलवसिद्धे! । 


यहाँ कोई आक्षेप करता है कि “कायबाकसनःकर्मे योगः” काय, वचन, मनों के अवरूम्ब से 
हुआ परिस्पन्द स्वरूप योग है इसका अधिकार चछा आ रहा है दूसरे सूत्र द्वारा उस परिस्पन्द को 
आख्रव कह दिया गया है ऐसी द्ला में उस परिस्पन्द को विशेषताओं का सम्पादकपना भला केसे बन 
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जायेगा ! यों कहने पर तो आचाय॑े उत्तर कहते हैं कि बुद्धि सम्बन्धी व्यापार से भेद करके भेद भाव की 
सिद्धि हो जाने के कारण वह परिस्पन्द्‌ हो विशेषक हो जाता है 'देवदत्तः पठति” देवदत्तेन पठ्यते' यहाँ 
जैसे बुद्धि अनुसार कुछ परिणतियों का छक्ष्यकर स्वातंत्रय या पारतत्य की बिवक्षा कर छी जाती द्वे उसी 
प्रकार बुद्धि सम्बन्धी व्यापार से परिस्पन्द की विशेषताओं अनुसार तीत्र आदि भावों का अन्तर पड़ 
जाता है। अथवा एक बात यह है कि आत्मा से अभिन्‍न होने के कारण तीत्र आदिकों का भी भावपना 
सिद्ध है ऐसी दशा में अनेक आत्माओं के यथायोग्य तीत्र स्वरूप भाव या मनन्‍द्‌ स्वरूप भाव युगपत्‌ 
सम्भवते सन्‍्ते आखवों को विशेषताओं को कर देते हैं भाव का सिद्धान्त अथपरिणतियां है जो कि परि- 
णामी द्रव्यों से अभिन्न है अतः बुद्धि सम्बन्धी व्यापार की नहीं अपेक्षा रखते हुए भी बस्तुभूत तीत्र आदि 
आत्मक भावों द्वारा आखवों में विशेषताये उपज बेठती है ।कारण भेद से काये भेद हो जाना अनिवाये 
है कारण शक्तियों में व्यर्थ की पर्याोचना नहीं चछ सकती हे । 


किं च, भावस्य भूयस्त्वात्‌ असंख्येयछोकपरिमाणो हि जीवस्येकैकस्मिक्नपि कपायादिपरि- 
णामे भावः भ्रूयते । ततो युक्त भावस्य युगपत्तीआदीनां विशेषकत्वं । एकत्वे5पि वा भावस्य परेष्टथा 
बुद्धथानेकत्वकल्पनान्न चोद्यमेतत्‌ । 


एक बात यहाँ यह भी हे कि जेन सिद्धान्त अनुसार वास्तविकरूप से भाव परिणतियाँ बहुत सी 
हैं। जीव के एक एक भी कषाय, इन्द्रिय, अश्नत, आदि परिणाम मे असख्यात छोकों के प्रदेशों बरावर 
असंख्यातासंख्यात नामक संख्या परिमाण को धार रहे भाव हैं. ऐसा आष शास्त्रों में सुना जा रहा है एक 
एक कषायाध्यवसायस्थान के लिये असंख्यात छोक प्रमाण अनुभागाध्यबसाय स्थान नियत हैं. अतः अनेक 
आत्माओं या एक आत्मा के अनेक गुण अथवा उन गुणों के प्रतिपक्षी कर्मों के उदय अनुसार हुये भाव 
युगपत्‌ अनेक हो सकते हैं। तिस कारण भाव को युगपत्‌ तीघ्र आदिकों का विशेषकपना युक्तियों से सिद्ध 
हो जाता दे अतः दूसरे नैयायिक या बेशेषिकों की अभीष्टता करके भाव का एकपना होते हुये भी बुद्धि कर 
के अनेकपन को कल्पना कर देने से यद्द उक्त चोथ हम जेनों के ऊपर नहीं चछ सकता है हम दो, तीन, 
ढंगों से उक्त चोद्य के नहीं छागू होने को समझा चुके है । 


वीय॑स्पात्मपरिणामत्वान्न पृथग्ग्रहणमिति चेन, तद्िशेषषतों व्यपरोपणादिष्वास्रवभेदज्ञा- 
पनायथत्वात्‌ एथकत्वं तदुग्रहणस्य। वीयपतो ब्वात्मनस्तीत्रतीव्रतरादिपरिणामविशेषो जायत हति प्राण- 
व्यपरोणादिष्वास्रवफलमेदो ज्ञायते । तथा च तीवादियग्रहणसिद्धि! | हतरथा हि जीवाधिकरणस्वरूपत्वा- 
द्वायवत्तीवादीनामपि प्थग्ग्रदणमनर्थक स्यात्‌ तन्निमित्तत्वाच्छरीराद्यान त्यसिद्धिः । कथं  अनुभाग- 
विकल्पादासवस्यान तत्वात्तत्काये भरी रादीनामन॑ तत्वोपपत्ते! । 

यहाँ कोई पण्डित आञ्ंका करता है कि बौय तो आत्मा का ही परिणाम है अधिकरण होरहे 
जोब के कह देने से ही उसके परिणाम माने गये बीय॑ का ग्रहण हो ही जाता है. परिणामों बाढा ही 
परिणामी जीव अधिकरण हो सकता है अतः आख्रव के उक्त विशेषकों में वीय का एथक्‌ ग्रहण करना 
उचित नहीं है । आचार्य कहते हैं कि यह तो नहीं कट्टना क्योंकि विशेषरूप से उस बीय वाले आत्मा का 
प्राणिहंसा, असत्यभाषण आदि क्रियाओं के करने में मिन्‍न मिन्‍न प्रकार का आख्रब होता है इस बात 
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को समझाने के लिये उस बीय॑ का प्रथक्‌ रूप से ग्रहण करना समुचित है जब कि बीये वाले आत्मा के 
तीज, तीख्रतर, आदि परिणाम विशेष उपज जाते हैं इस कारण हिंसा, झूठ, अचौये आदि कृत्यों में आख्रव 
के फछों का भेद जान लिया जाता है और तिस ही प्रकार से यानी आसत्रव के फल में भेद हो जाने की 
अपेक्षा से ही तीत्र, मंद आदि के प्रथक्‌ रूपेण ग्रहण करने की भी सिद्धि होजाती दे अन्यथा यानी आख्रवों 
के फछों के भेद का ज्ञापन करना यदि सूत्रकार को अभीष्ट नहीं होता तो जीव नामक अधिकरण के 
स्वभाव हो जाने के कारण बीय परिणति के समान तीत्र आदिकों का भी प्रथक्‌ ग्रहण करना व्यथ हो 
जाता, जब कि यद्द नियम है कि भिन्‍न कार्यों का द्ोना भिन्‍न कारणों पर हो अवलूम्बित है तिस कारण 
निर्णय हुआ कि अनुभाग शक्ति अनुसार भिन्‍न भिन्‍न फल वाले उन आख्रवों का निमित्त मिल जाने से 
आत्मा के शरीर, मुखाकृति, सुख, दुःख, आदि के अनन्तपन की सिद्धि हो जाती है। किस श्रकार द्ोजाती 
है ! इसका उत्तर यह हे कि कपायों अनुसार पड़ गये अनुभागों के विकल्प से आख्त्रव का अनन्तपना 
हो जाता है ओर अनन्त आख्रवों से उनके कार्य हो रहे शरीर, बचन, इृष्ट, अनिष्ट प्राप्ति, वियोग, आदि का 
अनन्तपना सयुक्त बन जाता है। तभी तो जगत्‌ में अनेक भकार के शरोर, भिन्न-भिन्न मुखाक्ृतियां, न्यारी 
न्यारी जाति के सुखदुःख, प्रथक्‌ प्रथक्‌ प्रकृतियां, मुण्डे मुण्डे मतिभिन्ना, पाण्डित्य के न्‍्यारे न्‍्यारे ढंग, 
वक्तत्वकछा, लेखन कछा आदि फल होरहे प्रतीत दोरहे हैं। यद्यपि इनमें आत्म पुरुषार्थ भी कुछ कारण 
पड़ जाता है फिर भी तीत्र आदि भावों अनुसार न्यारो न्ण्गरी अनुभाग शक्तियों को लिये हुये हुआ अनन्त 
कार्यों को करने वाला कर्म का आखव ही अन्तरंग कारण भ्रधान माना गया है| कर्मों की बड़ी विचित्र 
शक्ति है आज कल जितने मनुष्य दृष्टिगोचर होरहे दे फिसो भी एक की दूसरे से आकृति ( सूरत मूरत ) 
नही मिलती है इस प्रकार सूक्ष्मता से बिचारने पर बन्द्र, बेल, घोड़ा, हाथी, कबूतर,तोता, चूहा, यहां 
तक कि चींटी, मक्खी, वृक्ष, बेल, अंकुर, गेहूँ, चना, आम, अमरूद आदिकों की भी आक्ृतियां न्यारी 
न्यारी हैं पूर्व काछो में भी जितने मनुष्य, हाथी, घोड़ा, बन्दर आदि हो चुके हैं और भविष्य काल मे भी 
जितने होयँगे उनकी भी आकृति, गति, मति, आदि प्रायः भिन्न भिन्न प्रकार की ही होचुकी और होंगी । 
जगत्‌ में कारण के विना कोई कार्य नहीं होता हे इन सब अनन्ते प्रकार के कार्यों का अन्तरंग कारण इस 
सूत्र में समझा दिया गया हे । कर्म सिद्धान्त को जानने बाछे विद्वानों से यह रहस्य छिपा नही रहता है । 
सांचे में ढाले गये रुपये, पेसे, खिलौना, आदि जड़ पदार्थ भछे ही एक से बना लिये जाय॑ किन्तु कस बि- 
पाक से होने वाली जीबों की विचित्र परिणतियाँ तो वास्तविक मूछ कारणों पर अबलम्बित है । 


कुतः पुनः सांपरायिकास्रवाणां विश्ेषः किं हेतुकेम्यश्च प्रपंच्यत इत्याह । 


यहाँ कोई जिज्ञासु पूंछता हे कि किस कारण से फिर साम्परायिक आख्रवों के विशेषों का यहां 
विस्तार किया जा रहा है ? ओर वे आख्रव की विशेषद्षाओं को करने वाले तीत्र आदि भाव भरता किन 
हेतुओं से उपज रहे बेसे विशेषक बन बेठते हैं. | ब्रताओ | अथोत्‌--आखवों में अन्तर डालने वाले तीत्र- 
भाव, सन्दभाव, ज्ञातभाव, अज्ञातमाव, अधिकरण विशेष और बीय॑ विशेष इन पंचस्यन्त पदो के वाच्यार्थों 
का हेतु क्या है ! और यहां इनसे हुये आख्रवों के विश्वेषों का प्रपंच क्‍यों किया जा रहा है ? यों दो 
प्रइनों के उत्तरों की जिज्ञासा प्रवतने पर प्रन्थकार दो बाक्षिकों द्वारा समाधान को कहते हैं | 


तीव्रादिविशेषेभ्यस्तेषां प्रत्येकमीरितः । 
बंधः कषायहेतुभ्यो विशेषों ब्यालतः पुनः ॥१॥ 
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स युक्तः सूत्रितश्चित्रः क्मबंधानुरूपतः। 
तब्च कर्म नुणां तस्मादिति हेतुफलस्थितिः॥श॥ 


जीव के कषायों को हेतु मान कर हुये तीत्रपन, मंदपन, आदि विश्ठोषों से प्रत्येक-प्रत्येक उने 
आख्रवों का विद्ेप या साम्परायिक कर्मों का बंध विशेष हो रहा कह दिया गया हे हा विशेष-विशेष वह 
कर्म बंध होना तो फिर इस सूत्र में विस्तार से सूचित किया गया है जो कि पूर्व उपार्जित कर्मबंध की 
अमुकूलता से चित्र विचित्र प्रकार का बंध हुआ युक्त ही है और भविष्य में भी जीवो के कर्मबंध अनु- 
सार पुनः वे कर्म उपजेगे और उन बँँघे हुये कर्मों से पुनः जीवों को फल प्राप्त द्वोगा या द्रव्य कर्म से भाव 
कर्म और भाव कर्म से द्रव्य कर्म यह हेतु फल की व्यवस्था अनादि काछ से चली आ रही है यद्वि मोक्षो- 
पयोगी संवर और निजंरा के कारण उपस्थित नहीं किये जायंगे तो यह धारा अनन्तानन्त काल तक इसी 
प्रकार चली जायगी । अतः उत्तर हो जाता है कि तात्रत्य आदि के कारण कषाये इन्द्रियाँ आदि है ओर 
आखवों के विशेषो का विस्तार अनेक प्रकार की हेतुफल व्यवस्था का परिज्ञान कराने के लिये सूत्र 
मे कह गया है । भावाथ--नाना कपाय या द्रव्य, क्षेत्र, आदि परिस्थितियों अनुसार हुय तीत्रभांव, संद- 
भाज, आदि कारणा से कर्म के आख्रवों में अन्तर पड़ जाता है। किसी आत्मा मे इन्द्रिय, कपाय, अन्नत, 
और क्रियाओ को तीत्रता हो जाती हे। सिंध में क्रोध की ताब्रता हे ओर हिरण के क्रोध मन्द हू, प्रचण्ड 
गृहस्थ और प्रश्ञान्त मुनि के भावों में अन्तर है । कोई आत्मा जान करके इन्द्रिय, कषाय, आदि मे प्रवृत्ति 
करता है उसके महान आख्रव होता है । उस समय मछलियों को नहीं भी मार रहे घोवर से भूमि को 
जोत रहा किसान अल्प पापी है। कचित्‌ आकषक योग के भी अविभाग प्रतिच्छेद बढ जाते है अज्ञात भाव 
मे इन्द्रिय आदिकों की प्रवृत्ति होने पर अल्प आज्नव होता ह विशेष अधिकरणों के होने पर भी आखव में 
विशेष हो जाता हे जैसे कि परस्त्री गामी पुराष के वेश्या का आलिगन करने मे अल्पाश्नव है किन्तु राज- 
पत्नी, गुरुपत्नी, या आर्यिका के आलिंगन करने पर महान्‌ पाप आख्रव होता है। चोर किसी सेट का द्रव्य 
चुराता है उसमें उतना दुष्कर्म आस्रव नहीं होता हे जितना कि गुरुद्रोह, मित्रद्रोह करते हुये अपने परम 
हितैषी गुरू या मित्र का द्रव्य चुरा लेने पर महान पाप आखत्रव होता हे। क्चित्‌ ज्ञात भाव की अपेक्षा 
एकेन्द्रिय द्वीन्द्रिय जीबों के अज्ञात भावों से पाप अधिक लग जाता है। इसी प्रकार बिशेष वीय॑ हाने पर 
वजञ्रऋषभनाराचसंहनन वाले पुरुष के इन्द्रिय आदि का व्यापार होने पर महान आख्रव होता हे सातमे 
नरक तक जा सकता है किन्तु हीन सहनन वाले पुरुष द्वारा पाप कर्म किये जाने पर अल्प आम्रव होता 
हे तीसरे नरक तक ही जा सकता हे । इसो प्रकार, क्षेत्र, काठ, आदि से भी आस्त्रव मे विशेषता हो जाती 
हे। घर में ब्रह्मचर्य का भंग करने पर अल्प आस्रव होता है किन्तु विद्यालय, स्वाध्यायशञाला, देवस्थान, 
तीथमार्ग और तीथ स्थानों में व्यभिचार प्रवृत्ति करने पर उत्तरोत्तर महान पाप का आख्रव होगा | इसी 
प्रकार प्रातः काल, मध्याह काल, स्वाध्याय काल, सामायिक काल में भो कर्मो के आख््रव का तारतम्य है 
उक्त काय कारण भाष को विशुद्धि, संक्छेशभावों अनुसार पुण्य, पाप, दोनों में व्यवस्था कर लेनी चाहिये 
तभी तो कर्मों के बंध की विचित्रता सध सकेगी, देवागम के “कामादिप्रभववरिचित्रः कर्मबंधानुरूपतः । 


तच्च कर्म स्वहेतुभ्यों जीवास्ते शुद्धथशुद्धितः” इस इलोक की अष्टसहस्री में प्रन्थकार ने कर्मसिद्धान्त का 
अच्छा विवेचन किया है । 


जीवस्य भावास्रवो द्वि स्वपरिणाम ण्वेंद्रियकरपायादिस्तीवत्वादिविशेषात्‌ । प्रपंचतः पुनः 
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कपायविश्नेषक्ारणाडिश्षिष्ो जातः । स च कर्मबंधानुसारतोनेकप्रकारो युक्त: सत्रित;। कर्म पुननृंणाम- 


नेकप्रकारं कपायविशेषाद्धवकमेण इति हेतुफलव्यवस्था। परस्पराश्रयात्न तद्व्यवस्थेति चेन्न, 
बीजांकुरवदनादित्वात्कायकारणभावस्य तत्र सर्वेषां सप्रतिपत्तेश्च | 


जीब के इन्द्रिय, कषाय, आदि स्वरूप हो रहा भावाखव तो उस जीब का निज परिणाम हो है 
जो कि तीत्रत्व, मन्दत्व, आदि बिशेषों से विशेषताओं को लिये हुये है। विस्तार से विचार करने पर 
तो यह जान लिया जाता हे कि वह भाषाखव॒ विशेष कषाय स्वरूप फारणों से विशिष्ट द्वो चुका है 
अतः कर्म बंध के अनुसार से बह भावासत्रत॒ अनेक प्रकार है जो कि सूत्र द्वारा श्री उमास्वामीमहाराज 
ने समुचित कह दिया हे । हाँ जीबो के फिर कम तो अनेक प्रकार के हैं जो कि भावकर्म होरदे कषाय विशेषों 
से उपजञ्ञ जाते हैं। अर्थात्‌ कषाय विशेषों से द्रव्य कर्म बंधते हैं और फल काल में द्रव्य कर्मों का उदय 
आने पर आत्मा मे क्रोध आदि भावकर्म उपज जाते हैं इस प्रकार कपाय और कर्मों में कार्य कारण 
व्यवस्था होरही हैं । यदि कोई बालक यहाँ यों आक्षेप करे कि यहां तो अन्योन्थाश्रय दोष हुआ द्रव्यक्म 
से भावकर्म हये और भावकर्मों से द्रव्यकर्म हुये यही तो इतरेतराश्रय है जैसे कि दीपक कब जले जब 
दियासछाई मिले ओर दियासछाई की डिब्बी अंधेरे में कब मिले जब दीपक जल चुके इसकारण वह 
हेतुफत्कय वम्था नही हुई । ग्रन्थकार समाधान करते है कि यह वो नहीं कहना क्योंकि बीज और अकछुर 
के समान यह द्रव्यकम ओर भावकम का कार्यकारणभाव अनादि काल से चला आरहा हे | उस कार्य- 
कारणभाव में सभी बादी प्रतिबादी पण्डितों की समोचीन प्रतिपत्ति होरही हे किसी को बिग्नतिपत्ति नहीं 
हू। अर्थात सूक्ष्मदृष्टि से बिचारने पर जैसे बीज अंकुर में कोई अन्योन्याश्रय नहीं है जिस बीज से जो 
अंकुर हुआ है उस अंकुर से वही बीज नहीं उपजता हे किन्तु न्यारा ही बीज उपजता है सादृश्य से 
भरे ही उसका बीज कह दिया जाय म्यारे न्‍्यारे अंकुरों से भिन्न भिन्न बोज़ ओर भिन्न भिन्न बाजों से 
प्रथक्‌ प्रथक्‌ अकुर उपज रहे है । काय के प्रतिबन्धक अन्योन्याश्रय को हम भी दोष मानते है किन्तु यहां 
वह दोप अगुमात्र भी नही हे जिस भाव कम से द्रव्यकर्म बधा हें बह फल काल मे दूसरे ही भाव कर्म 
को उपजावेगा ओर उस भाव कर से अन्य ही पौदूगलछिक कर्मों का बध होगा यों कोरे शब्दसादृश्य से 
अन्योन्याश्रय नही होजाता है । यहां बस्तु व्यवस्था न्‍्यारी न्यारी है अतः तीत्र, मन्द, आदि सूत्र द्वारा 
अनन्त प्रमेय को सूचित करा देना श्री सूत्रकार महाराज का अतीब ग्रशस्त कार्य हे । 


कि पुनरत्राधिकरणमित्याह । 


उक्त सूत्र मे कहे गये तोत्र मंद आदि को हमने समझ लिया है किन्तु फिर अधिकरण को नहीं 
समझा हे अतः बताओ कि यहां प्रकरण अनुसार अधिकरण भला क्‍या पदाथ हूं ! ऐसो विनीत शिष्तुलँ। 
जिज्ञासा प्रवर्तने पर श्री उमास्वामी महाराज इस अगले सूत्र को कहते हैं.। । 


अधिकररणं जीवाजीवाः ।॥७॥। 


यहाँ आखब के प्रकरण में अधिकरण हो रहे तो जीव और अजीब पदाथे हैं. अर्थात्‌-जिस 
का अवरूम्ब लेकर आखव उपजता हे वह द्रव्य यहाँ अधिकरण कहा जाता है यद्यपि जीव द्रव्य ५ 
सर्ब आख्रव होते हैं फिर भी जीव द्रव्य का आश्रय लेकर जो आसत्रथ उपजता है उसका अधिकरण 







9७० इलोक-वार्तिक 


और अजोव द्रव्य को आश्रय मान कर जो कर्मों का आखव होता है उसका अधिकरण अजीब द्रव्य माना 
जाता है जीवों और हिंसा, देवपूजा, आदि के उपकरण हो रहे अजीबों का अबलम्ब पाकर आख्रव विशेष 
हुआ करते है । 


द्विचचनप्रसंग इति चेन्न, पर्यायापेक्षया बहुत्वनिर्देशात्‌। नहि जीवद्रव्यसामान्यमजीव - 
द्रव्यसामान्यं वा हिंसाद्युपकरणभावेन सांपरायिकास्रवहेतुत्वेनाधिकरणत्व॑ प्रतिपद्यते केनचिस्पर्या- 
येण विशिश्नेव तस्य तथाभावग्रतीतेः | 


यहाँ कोई पूँछता है कि जब मूछ पदार्थ जीब अजीब दो है तो फिर 'जीवाजीबो” इस भ्रकार द्विब- 
चनान्त पद के ही कहने का प्रसंग प्राप्त हुआ गौरवाधायक “जीवाजीवा/” ऐसा बहुवचनान्तपद सूत्रकार 
ने क्‍यों कहा ? ग्रन्थकार कहते हैं कि यह प्रसंग तो नहीं देना क्यों कि पर्यायों की अपेक्षा से यहाँ बहु- 
बचन का निर्देश किया गया है । जीब अजीवों की पर्याय ही तो अधिकरण हैं. सामान्य जीवद्रव्य अथवा 
सामान्य अजीब द्रव्य तो हिंसा आदि के उपकरण भाव करके साम्परायिक आख्रव के द्ेतुपनेसे अधि- 
करणता को प्राप्त नहीं करते हैं. किन्तु किसी न किसी पर्याय से विशिष्ट हो रहे पने करके द्वी उन जीव 
अजीबों की तथा भाव यानी आस्रवहवेतुद्रव्यत्वेन प्रतीति हो रही है अतः पर्यायों की विवक्षा अनुसार 
बहुबचन कह्दा गया है। पर्याय अनेक हैं । 


सामानाधिकरण्यं तदमेदापंणया जीवाजीवास्तद्धिकरणमिति । सबंधा तदूमेदे5मेदे 
च सामानाधिकरण्यानुपपत्तिः । 


उन जीव, अज्ञीबों का अधिकरण के साथ अभेद बने रहने की विवक्षा से समान अधिकरण- 
पना बन जाता हे | जीव अजीव द्वी तो उस आखव के अधिकरण हैं उन उद्दृद्य ओर विधेयदर्कों का 
सबंधा भेद होने पर सामानाधिकरण्य नहीं बन पाता है जेसे कि भरतक्षेत्र ओर सिद्धशिछा अथवा 
आकाश और ज्ञान का समानाधिकरणपना नहीं है तथा सत्रंथा अभेद होने पर भी समान विभक्ति यथा 
समान वाच्या्थ अनुसार समानाधिकरणपना नहीं बनता दे जैसे कि बुद्धि के साथ ज्ञान का, घट 
के साथ कलश का सामानाधिकरण्य नहीं है तभी तो बेयाकरणों के यहाँ उद्देश्य विधेय पदों के अथ में 
कथंचित्‌ व्यभिचार प्रवतने पर सामानाधिकरण्य लक्षणा कर्मघारय बृत्ति उपजती है नीलाम्बर॑ 
यहाँ नीलपन को छोड़ कर वस्त्रपना धौले बस्त्रों में है और च॒स्त्रों को छोड़ कर नीलपना कम्बरू, 
स्याही, आदि अन्य पदार्थों में भी ठहर जाता है अथवा नील रंग के नष्ट हो जाने पर भी वस्त्र ठहरा 
रहता दै। ज्ञानो का परिवतन होते हुये भी आत्मा वह का वद्दी बना रहता हे अतः कथ्थ॑चित्‌ 
भेदाभेद होने से जीवों ओर अजीषों के साथ अधिकरण का सामानाधिकरण्य हे | 


तत्वेभिनिर्धारणार्थः सत्रे सामर्थ्याप्रिदेशः । तेषु तीवमंदज्ञाताज्ञातमावाधिकरणवीय्यविशेषेषु 
यद्धिकरणं तस्य जीवाजीवात्मकत्वेन निर्धारणात्‌ | तदेव दर्शयति । 


वह अधिकरण तो इन जीव अजीबों, करके निधारण करने के लिये सूत्र में कहा गया है निधा- 
रण जिससे होता हे उस के बाचक पद से षष्ठी या सप्तमी विभक्तियाँ होतो हैं. यहाँ भी बिना कहे ही 
सामथ्ये से तीत्र, मंद आदि पंचम्यन्त पद को सप्तस्यन्त या प्ठथन्त बना छिया ज्ञाय और प्रथमान्त 
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आखवः के स्थान में आस्रथस्य यो पष्ठी विभक्ति का बिपरिणाम कर लिया जाय तदनुसार यह अथ हो 
जाता हे कि उन तीत्रभाव, मन्दभाव, ज्ञातभाव, अज्ञातभाव, अधिकरण विशेष और वीयंबिशेष इन मे 
जो अधिकरण है उसका जीव, अजीब, स्वरूपने करके निधोरण किया गया है । जाति, गुण, क्रिया, और 
संक्षाओं करके समुदाय से एक देश अवयब का जो प्रथक्‌ करना है बह निर्धारण है । तथा उस आख्रव 
के अधिकरण जीव अजीब हैं | उसी सिद्धान्त को स्वयं ग्रन्थकार अग्रिम वार्शिक द्वारा दिखाते हैं । 


तत्राधिकरणं जीवाजीवा यस्य विशेषतः । 
साम्परायिकभेदानां विशेषः प्रतिसूत्रितः ॥१॥ 


उन तीत्र आदि विशेषकों में जिस आख्रव के विशेष रूप से जीव और अजीब अधिकरण हो 
रहे हैं उस साम्परायिक आख्रव के भेदों की विशेषता को करने वाला एक प्रतिविशेष इस सूत्र द्वारा कहा 
जा चुका है । 


तदधिकरणं जीवजीवा इति प्रतिषत्तव्यं | 
आख्रव का वह अधिकरण तो जीव और अजीब पदाथ हैं इस प्रकार जिज्ञासुओं को इस सूत्र 
द्वारा समझ छेना चाहिये | 


तत्राद्यं कुती मिद्मते हत्याह । 


उन जीवाधिकरण ओर अजीवाधिकरण आख़वों के मध्य में आद्य हो रदह्दे जीवाधिकरण का 
किन-किन हेतुओ से भेद प्राप्त हो जाता है ? इस प्रकार श्रद्धालु शिष्य की जिज्ञासा प्रवर्तने पर सूत्रकार 
महाराज अग्रिम सूत्र को यो स्पष्ट कह रहे है। 


आ्राद्यं संरभसमारंभारंभयो गक्तकारितानुम तकषाय विशेष स्त्रि- 
स्त्रिस्त्रिश्चतुश्चेकशः ॥८॥ 


आदि में होने बाला जीवाधिरण आख्रव तो संरम्भ, समारम्भ, आरम्भ और योग तथा कृत, 
कारित, अनुमोदना एवं कषाये इनके विशेषों करके एक एक के अ्रति तीन वार पुनः तीन बार पुनः अपि 
तीन बार अनन्तर चार बार गिनती करते हुये एक सो आठ भेद बाला हो जाता है | अथौत्-प्रमाद बाले 
जीब का हिंसा, असत्य आदि में प्रयत्त का आवेश करना संरम्भ है। हिंसा आदि के साधनों का अभ्यास 
करना समारम्भ है। हिंसा आदि का प्रथम प्रारम्भ कर देना आरम्भ है। काय परिस्पन्द, बाक्‌ परिस्पन्द, 
ओर मनोवलूम्ब परिस्पन्द करके योग तीन प्रकार का कहा जा चुका दे । अपनी स्वतंत्रता से किये गये काय 
को कृत कहते हैं, दूसरे के प्रयोग की अपेक्षा कर बनाया गया कारित है, अन्य करके किये जा रहे हिंसा 
आदि का पतिषेध नहीं कर अभ्यन्तर में उसकी अमनुमोदना करने में छगरहा मानस परिणाम अनुमत 
समझा जाता है । क्रोधादि कषायों को समझाया जा चुका है विशेष का सबंत्र अन्यय हो रहा है तीन 
बार संरम्भ, समारम्भ, आरस्भों करके, तीन बार योग बिशेषों के साथ, यथाक्रम से तीन बार छत, कारित 
अलुसोदना विशेषों के अनुसार, चार बार कषाय विशेषों करके गणना की अभ्याजृत्ति करते हुये एकसो 


४७२ इलोक-बार्तिक 
आठ भेद हो जाते हैं। गोम्मटसार जीवकाण्ड में प्रमाद के प्रकरण में कहे गये संख्या, प्रस्तार, परिवर्तन, 
नष्ट, ओर समुद्दिष्ट यहाँ भी लगाये जा सकते हैं । 


आद्यग्रहणमनर्थकमृत्तरखत्रे परवचनसामर्थ्यात्सिद्वेरित चेन्न, विस्पष्टार्थत्वात्तस्प । तद- 
ग्रहणे हि प्रतिपत्तिगोरवप्रसंग! |. परवचनसामध्यदिनुमानास्संग्रत्ययात्परशब्दस्येश्वाचिनो5पि 
भावात्तद्वचनादागसंग्रत्यया5सिद्ध बृक्तमिह ग्रहर्ण । 


यहाँ कोई अंका करता है कि सूत्र में आय इझब्द फा ग्रहण करना व्यर्थ है क्योंकि आगे कहे 
जाने वाले उत्तरवरत्ती “निबतनानिश्षेप” आदि सूत्र में पर शब्द के कहने की सामथ्य से ही अर्थापक्त्या 
यहाँ आद्य शब्द का अथे सिद्ध हो जाता है । आचाये कहते है कि यह तो नहीं कहना क्योकि विशषरूपेण 
स्पष्ट करने के लिये इस सूत्र में आद्य पद का ग्रहण किया गया है । यदि उस आद्य पद का ग्रहण नहीं 
करते तो कठिनता से प्रतिपत्ति होती अतः अथकृत गौरब हो जाने का प्रसंग आजावेगा जो कि इष्ट नहीं 
हे । देखिये उत्तर सूत्र में परबचन की सामर्थ्य से यहाँ अनुमान प्रमाण से ही आद्य शब्द के प्रथम अथ 
की समीचीन प्रतीति हो सकती थी, यहाँ विचारिये कि अनुमान प्रमाण की उत्पत्ति मे हेतु का उपलम्भ, 
व्याप्तिप्रहण, व्याप्रिस्मरण, पक्षवृत्तित्वज्ञान, निगमन यों अनेक ज्ञान उपजाने पड़ते तब कही बिना कहे ही 
आद्य का अर्थ अर्थापक्त्या सिद्ध होता और अनेक स्थूल बुद्धि वाले शिष्य त। उस अर्थ की प्रतिपत्ति ही 
नहीं कर पाते अतः परानुग्रह मे प्रवर्त रहे सूत्रकार महाराज स्पष्ट प्रतिपत्ति कराने के छिय आद्य शब्द का 
कण्ठोक्त प्रतिपादन कर देते हैं । एक बात यह भी हे कि अगिले सूत्र मे इष्ट अर्थ को कहने वाले भी पर 
शब्द का सद्भाव है अतः उस पर शब्द के कहने से आद्य शब्द के अथे की समीचीन प्रतिपत्ति नहीं हो 
सकती है इस कारण यहाँ सूत्र में श्री उमास्वामी महाराज ने आद्य शब्द का ग्रहण बहुत अच्छा कर 


दिया है । 


प्रमादवतः प्रयत्नावेशः प्राणव्यपगेषणादिषु संरंभः, क्रियायाः साधनानां समभ्यासी- 
करणं समारम्भः, प्रथमग्रबृत्तिरार भश्चादय आद्यकर्मणि ग्योतनत्वात्‌। सरभण सरभः, समारभण समा- 
रंमः, आरंभणमारंभ इति भावसाधनाः संरंभादयो, योगशब्दो व्याख्यातार्थ: कायवादमनःकर्म योग 
ईत । कृतवचन कतु; स्वातंत््यप्रतिपत्त्यथे, कारिताभिधानं परप्रयोगापेक्षं, अनुमतशब्दः प्रयोक्त- 
मनिसव्यापारप्रदशनार्थ:, क्वचिन्मौनवतिकवत्तस्य वचनप्रयोजकत्वासभवात्‌ कायव्यापारेउप्रयोक्‍ह- 
त्वान्मानसब्यापारसिद्धेः । 


प्रमाद वाले जीव का स्वपर के प्राणवियोग आदि में जो प्रयत्न का आवेश्ञ (उत्साह विशेष) 
होना है वह संरम्भ है। साध्यभूत क्रिया के साधनों का भले प्रकार अभ्यास करना यानी अनश्यस्त को 
जो अभ्यस्त करना है वह समारम्भ हे । शुभ अशुभ क्रियाओं के करने मे प्रथम प्रवृत्त करना आरस्म है । 
च, आइ, प्र, आदिक उपसर्ग आदि में होने बाली क्रिया के थ्ोतक हो जाते हैं “निपाता दयोतका भवन्ति” 
आरम्भ शब्द में पड़ा हुआ आडः निपात आद्य कर्म का द्योतक है। संरम्भण क्रिया मात्र संरम्भ है सम्‌ 
उपसग पूवंक रभ धातु से या रमि धातु से भाव में घल्म्‌ प्रत्यय कर संरम्भ शब्द बना लिया जावा ह्ै। 
इसी प्रकार समारम्भ मात्र क्रिया करना समारम्भ है यहां भी सम्‌, आडः , उपसर्ग पूर्जक रमि धातु से भाव 


छठान्अध्याय हरे 


में घन प्रत्यय करके समारम्भ को साध लिया जाता है| आरम्भ मात्र क्रिया कर देना आरम्भ है। आडः 
पूरक रभ धातु से भाव में घन्र प्रत्यय कर आरम्भ शब्द का साधन कर लिया जाता है। यों संरम्भ आदि 
शब्द शुद्ध धात्वर्थ मात्र को कद्द रहे भाव साधन है। “कायवाड्मनःकर्म योगः” इस सूत्र में योग शब्द 
का अथ यों बखाना जा चुका है कि काय, बचन, मनों के अवरूम्ब से आत्मप्रदेशों का परिस्पन्द होना 
योग है। इस सूत्र में पड़े हुये कृत शब्द का निरूपण तो कर्ता की स्वतंत्रता की प्रतिपत्ति कराने के लिये है 
अर्थात्‌-आत्मा ने स्वतंत्र होकर उस कार्य को स्वयं किथा दे और कारित शब्द का कथन दूसरों के प्रयोग 
की अपेक्षा कर कार्यसिद्धि कराने के लिये है अनुमत शब्द तो प्रयोक्ता के मानसिक व्यापारों का प्रदर्शन 
कराने के लिये है कहीं कहीं मौन ब्रती पुरुष के समान उस अनुमोदक को बचन बोलने का प्रयोजकपना 
असम्भव है। काय॑ द्वारा व्यापार करने में प्रयोक्ता नहीं होने से इसके मानसिक व्यापारों की सिद्धि दो 
जाती है। अर्थात-जैसे चुप होकर आंखों से देख रहा पुरुष उस कार्य का निषेध नहीं करने से अपने मन 
में उसकी अनुमोदना करता रहता है यह शरीर का कोई व्यापार नहीं करता है बचन भी नहीं बोलता है 
हे में अभ्यन्तर परिणामों द्वारा उस काय के होने देने में अनुमोदन करता रहता है ये तीन 
क्‌ हुये। 


कपत्यात्मानमिति कषायाः प्रोक्तलक्षणाः । विशेषश्व्दस्य प्रत्येक परिसमाप्तिश्न॑जिवद, तेन 
संरभादिविशेषेयोंगविशेषे: कृतादिपिशेषेः कपायविशेषैरेकशः प्रथममधिकरणं भिद्वत इति ध्रत्नाथों 
व्यवतिष्ठते । एतदेवाह । 

चौथा चतुष्क इस प्रकार है कि आत्मा जो कषते रहते हैं यानो आत्मा के स्वाभाविक परिणामों 
की हिंसा करते रहते हैं इस कारण वे कपाय हैं। कषायों का लक्षण दूसरे अध्याय में बहुत अच्छा कहा जा 
चुका है। “दंद्वादो इंद्वान्ते च श्रयमाणं पद॑ प्रत्येकमभिसंबध्यते ” इस नियम अनुसार यहां इन्द्र के अन्त 
में पड़े हुये विशेष शब्द की प्रत्येक पूर्ष पढ में परिसमाप्ति कर देनी चाहिये जैसे कि देवदत्त, जिनदृत्त, 
गुरुदत्त को भोजन करा दो यहां भोजन क्रिया का उक्त तीनों व्यक्तियों में परिपूर्ण रूप से अन्वय हो जाता 
अर्धात-प्रत्येक की भर पे८ भोजन कराया जाता है ऐसा नहीं दे कि एक के पेट भरने योग्य भोजन को ही 
तीनों में तिहाई तिहाई बांट दिया जाय, तिस कारण संरम्भ आदि विशेषों करके ओर योग विशेषों 
करके तथा कृत आदि विशेषों करके एब क्षायविशेषों करके एक एक प्रति तीन आदि भेदों घटित करते 
हुये पहिले जीवाधिकरण आखब को भिन्न भिन्न कर लिया जाता है इस प्रकार सूत्र का अथ व्यवस्थित हो 
जाता है। इस बात को ही ग्रन्थकार अग्निमवार्तिकों द्वारा स्पष्ट कद्द रदह्दे हैं.उसको सावधान होकर सुनिये । 


जीवाजीवाधिकरणं प्रोक्तमाद्य हि मिद्यते । 
संरंभादिभिराख्यातेविशेषेश्षिभिरेकशः  ॥१॥ 
योगेस्तन्ननधा भिन्‍न॑ सप्तविंशुतिसंख्यक॑ । 
कृतादिभिः पुनश्चेतद्भवेदष्टोत्तरं शत ॥२॥ 
कषायेमिय्रमानात्मचतुभिरिति  संग्रहः। 
कषायस्थानभेदानां सर्वेषा परमागमे ॥३॥ 


छ्जछ इलोक-वार्तिक 


पूबसूत्र करके जीवाधिकरण ओर अजीवाधिकरण आख्रब बहुत अच्छा फहा जा चुका है उन 
में आदि का जीवाधिकरण तो बखाने गये तीन संरंभ आदि विशेषों करके एक-एक श्रति तीन योग विद्ेषों 
से भिन्न हो रहा सन्ता नो प्रकार भिन्न हो जाता दै। वह नो प्रकार का पुनः कृत आदि बिश्ञेपों करके भिन्न 
हो रहा सन्‍ता सत्ताईस संख्या वाला हो कर भिन्न हो जाता है। पुनः यही सत्ताईल संख्या बाला आसख्रव 
स्वयं अपने चार प्रकार के भेदों को प्राप्त हो रही कपायो करके आठ ऊपर सौ यानी एक सो आठ प्रकार हो 
कर भेद को प्राप्त हो जाता हैं। इस प्रकार कषाय स्थानों के सम्पूर्ण भेदों का सबज्ञ प्रतिपादित परमोत्कृष्ट 
जिनागम में सग्रह कर लिया गया है। अथात्‌-क्रोध,मान, साया, लोभ, चार कपायों के भी अनन्तानुबन्धी 
आदि चार चार भेदों से अथवा असंख्यात लोक प्रमाण कषाय जातियों से गुणा करने पर हुये असंख्यात 
भदों का इन्हीं एकसो आठ में संग्रह कर लिया जाता है ऐसा प्ररूपण जैन सिद्धान्त मे सर्वज्ष आम्नाय 
प्राप्त चछा आ रहा है । 

जीवाधिकरण संरंभादिभिस्त्रिमिमिंधमानं दिलाल्रवस्य तावत्‌ त्रिविध । हिंसायां संरंभः 
समारंभः आरंमश्चेति । तदेव योगेस्त्रिमिः प्रत्येक भिद्यमानं नवधावधायते कायेन सरंभो वाचा 
सरंभो मनसा सरंभ इति, तथा समारंभस्तथा चारभ इति। तदेव नवभेद कृतादिभिभिन्‍न्न सप्तविं- 
शतिसंख्य कायेन कृतकारितानुमताः संरंभसामारंभारंभाः, तथा वाचा मनसा चेति। पुनश्चैतत्सप्त- 


विंशतिमेदं कपायेः क्राधादिभिश्रतुर्मिभिद् भानात्मक मवेदश्ोत्तरशतं क्रोधमानमायालामैः कृतकारिता- 
नुमताः कायवाड्मनसा सरंभसमारंभारं भा इति | 
हिंसा अवलम्ब आखसत्रव के संरंभ आदिक तीनो करके भद को प्राप्त हो रहा सन्‍ता जीवाबि- 
करण तो तीन प्रकार का है जो कि हिंसा करने मे प्रयस्नावेश स्वरूप संरम्भ करना और साधनों का 
एकत्रोकरण रूप समारम्भ करना तथा हिंसा म आद्य ग्रक्रम स्वरूप आरम्म करना यो तीन प्रकार है 
बही तीनों प्रकार का जीवाधिकरण तीन योगों करके प्रत्येक भेद को प्राप्त हो रहा सन्‍्ता नो प्रक्वार का यों 
निर्णीत कर लिया जाता है कि १ काय करके संरम्भ होना २ बचन करके सरम्भ होना ३ मन करके सरम्भ 
होना यों तीन संरम्भ हुये तिसीप्रकार ४ काय करके समारम्भ ५ बचन करके सभारम्भ ६ मन करके 
समारम्भ यों तीन समारम्भ हुये तिस ही ढंग से ७ काय करके आरम्भ ८ बचन करके आरम्भ ९ मन 
करके आरम्भ यों तीन आरम्भ हुये सब मिला कर नौ हुये, उन नौऊ भेदों को कृत आदिक के साथ भिन्न- 
भिन्न कर दिया जाय तो कृत के साथ नो और कारित के साथ नौ एवं अनुमत के साथ नौ यो सत्तईस 
संख्या वाला जीवाधिकरण आख्ब हुआ। अकेली काय के साथ कृत, कारित, अनुमोदन और सरम्भ, समा- 
रम्भ, आरम्भ की गणना कर देने से नो भेद हुये तिसी प्रकार वचन और मन से भों गणना अभ्यावृत्ति 
क्र देने पर सत्ताईस भंद हो जाते हैं फिर भी इन सत्ताईस भेदों को क्रोधादि चार कपायो के साथ प्रत्येक 
भद को भ्राप्त हो रहे स्वरूप एक सौ आठ भेद हो जायंगे। क्रोध,मान,माया, छोभों करके कृत, कारित, 
अनुमोदना होती हुई काय, वचन, मनों द्वारा संरम्भ, समारम्भ, आरम्भ स्वरूप जीवाधिकरण आख्रव 
। इनका श्रस्तार पूर्वक परिवर्तन यों क्रिया जा सकता है कि प्रथम ही सबसे पहिलो के साथ क्रोधादि 
चार कषायों को भुगता दिया जाय पुनः कृत को छोड़ कर कारित पर आजाना चाहिये परचात-अनुमो- 
दुना पर संक्रमण कर लिया जाय ये बारद्द काय योग पर हुये इसी प्रकार बारह बचन योग पर और 
बारह सनोयोग पर छगा कर छत्तोस भेद संमारम्भ के हो जाते हैं। इसो प्रकार छत्तीस भेद समारम्भ 
ओर छत्तीस भेद आरम्भ के करते हुये सब एक सौ आठ भेद दोजाते हैं । 


छठा-अध्याय ष्ेज५ 


तथैवानृतादिष्ववतेषु योज्यं। एवं कपायस्थानमेदानां सर्वेषां परमागमे संग्रह: 
कृतो भवति। तदप्यश्टोत्तशत प्रत्येकमसंख्येयेः कपायस्थानेः प्रतिभिद्यमानसंख्येयमिति 
जीवाधिकरणं व्याख्यातं । 


जिस प्रकार हिंसा अनुकूछ आखव में एक सो आठ भेद छगा दिये है. तिस ही प्रकार झूठ, 
चोरी, आदि अग्रतों में भी जोड़ लेना चाहिये । इस ही प्रकार कषायाध्यवसाय स्थान के सम्पूर्ण भेंदों का 
परमागम में संग्रह कर छिया गया समझा जाता है। वे एकसौ आठों भेद भी प्रत्येक के असंख्याते कषाय 
स्थानों करके विशेषतया भद को प्राप्त दोरहे सन्‍्ते असंख्यातछोक प्रमाण हो जाते हैं इस प्रकार जीवा- 
धिकरण का विस्तार से व्याख्यान कर दिया हे। अर्थात्‌ जगत्‌ के अनन्तानन्त कार्य स्वतंत्रतया 
पुदूगलों करके भी सम्पादित होते हैं किन्तु बेशेषिक जिन कार्यों का ईइवर करके किया जाना मान बैठे हैं 
वे सम्पूर्ण कार्य असंख्यात या अनन्तानन्त आख्रवों के धारी जीवों करके बुद्धिपू्वेंक या अबुद्धि पूर्षक 
बना लिये जाते हैं छऊ द्रव्यों में अनन्त सामथ्य विद्यमान है। सूर्य, चन्द्रमा, को नीचे भूमि पर उतार 
छेना, घोड़े के सींग उपजा देना, जड़ में ज्ञान धर देना आदि असम्भव कार्यों कोन तो ईइबर ही कर 
सकता है ओर न कोई जीवात्मा ही या पुदूगल कर सकता है ईइवर फो सबंञक्तिमान्‌ कहना अलीक है 
अनन्त शक्तिमान्‌ सभी द्रव्य हैं. असस्याती कषाय जातियों अनुसार हुये कर्मों के आख्रवों करके यह 
ससारी जीब चित्र विचित्र कार्यों का सम्पादन कर देता हे इसमें आइचय ही कया हे ? 


जीव एवं द्वि तथा परिणाम विश्रेषकर्मणामाख्॒वतां तत्कारणानां च हिंसादिपरिणामानाम- 
घिकरणतां प्रतिपग्मते न पुनः पुद्गलादिस्तस्य तथापरिणामाभावात्‌ । संरंभादीनां था क्रोधाग्ाविष्ट- 
के + 
पुरुषकतकाणां तदनुरजनादधिकरणाभावों नीलपटादिवत्‌ । 


कारण कि यह संसारी जीब ही तिस प्रकार परिणाम विशेषों करके आगमन कर रहे कर्मों का 
और उन कर्मो के कारण हो रद्दे हिंसा, झूंठ, क्रोध, इन्द्रियलोडुपता आदि परिणामों के अधिकरणपन को 
को प्राप्त हो रहा है किन्तु फिर पुदूगल द्रव्य, काल द्रव्य आदि तो उन आखत्रवित कर्मों के और उनके 
कारण हिंसा आदि परिणामों के अधिकरण नहीं हैं क्योंकि उन पुदूगछ आदिकों के तिस प्रकार आख्रव के 
अनुकूल परिणाम हो जाने का अभाव हे । बात यह ह्‌ कि क्रोध, असत्यभाषण, आदिक से आलछीढ होरहे 
स्वतंत्र कर्ता जीवों करके किये गये संरम्भ आदि आख्रबो का उस आत्मा के साथ अनुरंजन हो जाने से 
जीबों के अधिकरणपना बन जाता है जेसे कि नील्पट, रूवणमिश्रितव्यंजन आदि हैं अर्थात्‌-नील रंग से 
रंजित कर देने पर जैसे पट नीला हो जाता है आकाश नीला नहीं होता दे नॉन का अनुराग हो जाने से 
दारू या साग तो नोन का अधिकरण हो जाते हैं कसेड़ी, थाली नहीं। तिसी प्रकर संरभ या क्रोध आदि 
का अनुरंजन जीव में हो रहा हे | 


न चैषां जीवविवर्तानामास्रवादिभावे जीवस्य तदृब्याघातः संथा तेषां तद्भेदाभावाद । 
नहि नीलगुणस्य नीलिद्रव्यमेवाधिकरणं तत्रेव नीलप्रत्ययप्रसंगाद | नीलः पट इति संप्रत्ययाचु 


पटस्यापि तदधिकरणभावः सिद्धस्तस्य नीलिद्व्यानुरंजनाम्रीलद्गव्यत्वपरिणामात्तद्भावोपपत्तेः 
कर्थंचिदमेदसिद्वेः । 


४9७६ इल्ठोक-वारतिक 


यहाँ कोई शंका करता है कि जीव के परिणाम हो रहे इन संरम्भ आदिकों को यदि आखस्रव 
या उनका कारण आदि होना माना जायगा तब तो जीव के आख्रव आदि होने का उनको व्याघात प्राप्त 
होगा । अर्थात्‌--जीव के परिणामों के जो आख्रव है वे जीव के आख्रव नहीं कह्टे जा सकते हैं। आचाये 
कहते है कि यह नहीं समझ बैठना क्योकि सभी प्रकारों से उन जीव विवर्तों के उनको भेद नहीं कह 
दिया है वे जीव के भी सेद हो सकते है देखिये नीठ गुण का अधिकरण केवल नील द्रव्य ही नहीं हे 
जो कि दुकानों पर द्स रुपया सेर बिक्रता है यदि नील द्रव्य में ही नील गुण रहता तो उस नीछ रंग के 
डेल ( लील ) में ही नीलज्ञान के होने का प्रसग होता अन्यत्न नीछ का ज्ञान नहीं होसकता था किन्तु 
नील से रंगे हुये वल्न मे भी “यह नील है” ऐसा ज्ञान होता है तिस कारण “कपड़ा नील” ऐसी समीचीन 
प्रतीति होजाने के कारण कपड़े को भी तो उस नील का अधिरणपना सिद्ध दे नीलूगुण वाले नीलद्गव्य 
का पीछे संग देना हो जाने से उस पट के भी नील द्रव्यपन का परिणाम द्वो जाता है. अतः पट में उस 
नीलपन के परिणाम की उपपत्ति हो गई हे कारण कि नील और नीलवान में कथचित्‌ अभेद सम्बन्ध 
की सिद्धि की जा चुकी हे । 


सबंधा तड्ढेंदेएपि पटे संयुक्तनीलीसमवायामश्रीलगुणस्य नील! पट इति प्रस्ययों घटत एवेति 
चेन्न, आत्माकाशादिष्वपि प्रमगात्‌ | तैनीलद्रव्यसयोगविशेषाभावान्न तत्प्सग इति चेत्‌, स कोअन्यो 
विशेष! संयोगस्य दथापरिणामात्‌ । तथाहि, परिणामित्वं हि तंतुषु तत्संयुक्त मन्यत्रोपचारात्‌ । 
न च नील; पट हत्युपचरितः प्रत्ययो5स्खलब्गपत्वाच्छुक्लः पट इति प्रत्ययवत्‌ तदूबाधकाभावा- 
विशेषात्‌ | तत्सक्त यथा नीलया नीलग्रुण: पटे नील हति च तस्य तदधिकरणभावस्तथा सरभा- 
दिष्वास्रवो जीवेष्वास्रव इृति वास्रवस्य तेडघिकरण जीवपरिणामानां जीवग्रहणेन ग्रहणादधिकरणं 
जीवा इत्युपपत्तेः अन्यथा तत्परिणामाग्रहणग्रसंगादिति | 


यहाँ गुण और गुणी के भेद को मान रहा वशेषिक आशक्षेप करता हे कि उन नील और नील- 
बान्‌ का सबंथा भेद मानने पर भी नील रंग से घुले हुये पानी में डोब दिये गये बस्त्र में संयुक्त हो गये 
नीली द्रव्य में नील गुण का समवाय होरहा है अतः कपड़ा नीला ही दे यह प्रत्यय संयुक्त समवाय 
सम्बन्ध से सुघटित हो जाता ही द्वे नीछ गुण नील मे रद्दा और बस्त्र में नील संयुक्त होरद्ा है । आचाय॑ 
कहते है कि यह तो नहों कहना क्योंकि यों तो आत्मा, आकाश आदि में भी नीलपने के ज्ञान हो जाने 
का प्रसंग आजावेगा नील द्रव्य उन आकाश आदि के साथ संयुक्त होरहा दे अतः संयुक्त समवाय 
सम्बन्ध से वस्त्र के समान आत्मा आदिक भी नीले हो जायेंगे जो कि दृष्ट नहीं हैं। यदि वेशेषिक यों 
कहें कि उन आत्मा, आकाश, आठि के साथ नील द्रव्य का विशेषजञाति का संयोग नहीं है केवल प्राप्ति हो 
जाना मात्र सामान्य संयोग हे पट के साथ नील द्रव्य क। विशेष संयोग दे जो कि हर, फिटकिरी, पानी 
ओर पट की स्वच्छता आकषकता आदि कारणों से विशेष जाति का द्वोजाता है अतः आत्मा नील है 
यह प्रसंग नहीं आने पाता है यों काणादों के कहने पर तो हम जेन कहदेगे कि बह संयोग की विशेषता 
भला तिस प्रकार परिणमन हो जाने के अतिरिक्त दूसरी क्या हो सकती है ? अथौत्‌ पट की नीर स्वरूप 
परिणति है और आत्मा या आकाश की नील परिणति नहीं हे । इसी को स्पष्ट कर और भी यों कह दिया 
जाता दे कि कपड़े के तन्तु-तन्तुओं में बह नीली द्वव्य उपचार के सित्राय मुख्य रूप से संयुक्त हो 
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रहा है आत्मा आदि में नील द्रव्य उपचार से संयुक्त है किन्तु पट में संयुक्त होकर वह बंध गया 
है पट नीछा है यह ज्ञान उपचरित (गौण ) नहीं है क्योंकि यद्द ४तीति स्खलित नहीं होती हे जैसे 
कि धौछा पट है इस प्रतीति को स्खछित नहीं होने के कारण अनुपचरित माना जाता है बाधक 
प्रमाणों का अभाब जैसे धौछा कपड़ा इस प्रतीति में है बेसा ही नीला कपड़ा इस प्रतोति में भी है 
कोई अन्तर नहीं है। अर्थात-बेशेषिकोने नीछ रंग से रंगे हुये कपड़े में नील को उपचरित माना है 
नील कमल में या नील मणि में जेसे नील रूप का समवाय है बेसा रंगे हुये नील वस्नर में नहीं है 
“सिंहो माणबकः” “गौबाहीकः” “अन्न॑ वे प्राणाः” के समान “न्तीलः पटः” भो उपचरित हे किन्तु 
आचारय॑ समझाते हैं कि संयोग होजाने पर पुनः बंध परिणति अनुसार पट में भी नील का समवाय 
होजाता है किन्तु आत्मा के साथ नोछ द्वव्य की बंध परिणति नहीं होपाती है. तिस कारण यह 
सिद्धान्त बहुत अच्छा कट्दा जा चुका है कि जिस प्रकार नील द्रव्य का नोल गुण उस पट में भो नील 
बुद्धि को करता हुआ नीला बना देता हे इस कारण उस पट को उस नीछ का अधिकरणपना प्राप्त हूँ 
तिसी प्रकार संरम्भ आवदिकों में जो आख्रव दोरदहा हे वह जीवों में ही आख्रव हे इस कारण जीब के 
परिणाम वे संरम्भ आदिक ही आखत्रव के अधिकरण हैं यों कहने पर भी वे जीव आख्रव के अधिकरण 
हो जाते हैं “अधिकरणं जीवाजीबाः” इस सूत्र में जीब पद का ग्रहण करने से जीव के परिणामों का 
ग्रहण हो जाता है जीब और जोब परिणामों मे कथंचित्‌ अभेद है अतः जीव भी आखवों के अधिकरण 
है यह युक्तियो से सिद्ध द्वो जाता है अन्यथा यानी सूत्र अनुसार जीवों को ही पकड़ा जायेगा तो जीबों 
के उन संरम्भ आदि परिणामों का ग्रहण नहीं हो सकने का प्रसंग आजावेगा जो कि इष्ट नहीं है यहां 
तक जीवाधिकरण आख््रव का प्रतिपादन कर दिया गया है । 


ततः परमधिकरणमाह । 


आदि के जीबाधिकरण आख््रव का निरूपण हो चुका हे उससे परले द्वितीय अजीवाधिकरण का 
स्पष्ट भ्रतिपादन करने के लिये सूत्रकार इस अप्रिम सूत्र को कद्दते है | 


निव॑र्तनानिक्षेपसंयोगनिसर्गा द्विचतुद्वित्रिभेदा: परम ॥९॥ 


दो भेद वाली निवेतना और चार भद वाला निक्षेप तथा दो भेद वाला संयोग एवं तीन भेद 
बाछा निसगं यों ग्यारह प्रकार का परछा अजीवाधिकरण आख्रव है । अथौत्‌-जो बनाई जाय बह निवे- 
तेना है। निश्चेप का अथ स्थापन किया जाना है | जो प्रिछा दिया जाय वह संयोग है और जो प्रवृत्ति 
में आबे वह निसग है। इस प्रकार इन अजीब अधिकरणों का अवछम्ब पाकर आत्मा के आख्रव उपज्ञता 
है तिस कारण यह अजीवाधिकरण आख्रव कट्दा जाता हे । भाव में भी उक्त शब्दों की सिद्धि हे । 


अधिकरणमिस्यनुवर्तते । निर्वतनादीनां कमंसाधनं भावों वा सामानाधिकरण्येन बैयाधि- 
करण्येन वाधिकरणसंबंधः कथंचिज्भेदामेदोपपत्ते:। द्विचतुद्ित्रिमेदा इति इन्द्रपूर्वोंन्यपदाथेनिर्देश! । 
“अधिकरणं जीवाजीबाः” इस सूत्र से अधिकरण इस पद्‌ की अनुवृत्ति कर छी जाती है जिससे 


कि परछा अजीवाधिकरण भूलगुण निर्बतेना आदि ग्यारह मेदों को धार रहा प्रतीत हो जाता है। इस 
सुज्न में पड़े हुये निवतसा आवि हब्दों की कम में प्रत्यय कर सिद्धि कर ली जाय अथवा भाव में युट्‌ 
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घन्म्‌ , घन््‌, धन्म्‌, प्रत्यय कर निव्तना आदि शब्दों का साधन कर लिया जाय। समानाधिकरणपने करके 
अथवा व्यधिकरणपने करके उद्द श्यदूल का विधेयदल होरहे अधिकरण के साथ सम्बन्ध कर छिया जाय 
क्योंकि स्याद्गवाद सिद्धान्त अनुसार उद्देश्य विधेयदलों का कथंचित्‌ भेद अभद आत्मक सम्बन्ध बन रद्दा 
है। अर्थात्‌-ये निर्बतना आदि शब्द जब कर्म में प्रत्यय कर साधे गये हैं तब तो निंतना और अजोबाधि- 
करण का समानाधिकरणपने से अन्वय किया जाता है जो निवंर्तना बनाई जा चुकी हे वही तो अधि- 
करण होरहा आख्रव का अवरम्ब है किन्तु जब निवतंना आदि शब्द भाव मे साथे गये सन्‍्ते शुद्ध धातु 
अर्थ को कह रहे हैं तब व्यधिकरणपने से सम्बन्ध होगा अधिकरण में निबंतना आदि रहते हैं. यानी 
इन भावों से अधिकरण विशिष्ट होरहा है “द्विचतुद्वित्रिभेदा/” इस पद का विग्रह यों किया जाय, पहिले 
“हो च चत्वारइच द्वो च त्रयईइ॒ुच यो इतरेतर इन्द्र समास कर “द्विचतुद्धित्रयः यह पद्‌ बना लिया जाय पुनः 
ह्विचतुद्दि त्रयः भेदाः एवां ते “द्विचतुद्वित्रिभदाः” यो अन्य पदार्थ को प्रधान करने वाली बहुन्नीहिसमासबृत्ति 
करते हुये निर्देश हुआ जान लेना चाहिये । 


कशिचिदाइ-परवचनमनर्थके पूर्वत्राइयचनातू, पूर्वत्रायययचनमनर्थकमिह घत्रे परवचना- 
त्तयोरेकतरवचनादूद्विती यस्यार्थापत्ति सिद्धे! पूर्वपरयोरन्‍्योन्याविनाभावित्वात्‌ । न चेयमर्थापत्तिर- 
नैकांतिको क्चिदृव्यभिचारचोदनात्‌ सर्वत्र व्यभिचारचोदनायाः प्रयासमात्रत्वात्‌ परस्परापेक्षयोर 
व्यभिचारात्‌ । 


यहाँ कोई पण्डित लम्बा चौड़ा पूवपक्ष उठाकर कह रहा है कि इस सूत्र में पर शब्द का कथन 
करना व्यथ हे क्योंकि पूर्व वर्तती “संरम्भ आदि” सूत्र में आद्य शब्द को कण्ठोक्त किया गया है. जब संरम्भ 
आहठिक आदि के जीवाधिकरण है तो बिना कहे ही अर्थापत्ति से या परिशेष न्याय से सिद्ध होजाता है 
कि निवतंता आदिक दूसरे अजीवाधिकरण है संक्षिप्त सूत्र में ऐसी छोटी छोटी बाते कहां तक कहते 
फिरोगे । अथवा इस सूत्र में यदि पर शब्द का कथन फरते हो तो पहिले के “आय संरम्भ” आदि सूत्र 
में आद्य शब्द का निरूपण व्यथ हैं क्योकि उन पर या आय दोनों में से किसी एक का कथन कर देने से 
परिशिष्ट द्वितीय की अथापत्ति से ही सिद्धि होजाती है कारण कि पूर्व और पर दोनों का परस्पर में अवि- 
नाभावसद्दितपना है किसी भी एक को कह देने से दूसरे अविनाभावी का बिना कहे ही परिज्ञान हो 
जाता है। कश्चित्‌ के ऊपर यदि कोई यों कहे कि यहू अर्थापत्ति तो व्यभिचार दोष वाली है देखिये 
बादलों के गजने से कदाचित्‌ मेघ बरस जाता है और कभी नहीं भी बरसता है इसी प्रकार काढी घटा 
वाले मेघों के घिर जाने पर भी कभी कभी वृष्टि नहीं होपाती है अज्ञात की ज्ञप्ति कराने वाले या सूचना 
देरहे स्वर, ताराकंप, स्वप्नद्शन, शकुन द्ोना, आंख लद्दकना, शनि, राहु, दशाये आदि ज्ञापक सूचक 
हेतुओं के व्यभिचार होरहे देखे जाते है भरे घड़ों के मिल जाने पर भी कार्य बिगड़ जाते हैं डेरी सूधी 
आंख लहकने पर भी विपरीत फल मिलता है हथेली के खुजाने पर भी रुपया नहीं मिलता दे अतः कोरा- 
अनुमान (अन्दाज) छगाते फिरना उचित नहीं है । इस कटाक्ष के उत्तर में कश्चित्‌ को ओर से यह समा- 
धान हे कि अर्थापत्ति प्रमाण यह व्यभिचार दोष बाला नहीं है किसी किसी अर्थापत्त्याभास में व्यभिचार 
का प्रश्न उठा देने से सभी निर्दोष अथोपत्तियों में भी व्यभिचार आजाने का कुचोद्य उठाना केवल व्यर्थ 
परिश्रम करते रहना है बृष्टि उत्पादक घन घटाओं से अवश्य बृष्टि होवेगी यदि कोई नहीं बृष्टि बरसाने 
बाछी या आंधी आदि प्रतिबन्धकों वाली मेघ माछाओं को नहीं पह्टिंचान सके तो इस अपनी भूछ को 
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अर्थापत्ति के माथे नहीं मढ़ देना चाहिये जो पदार्थ अविनाभाव अनुसार परस्पर की अपेक्षा को लिये हुए 
अन्यथालुपपन्न है उनमें कभी व्यभिचार नहीं आता है अतः इस सूत्र का पर शब्द या पूर्व सूत्र का आद्य 
शब्द व्यथ है यह कश्चित्‌ का आशक्षेप खड़ा रहता हे । 


पूर्व परयोरंतराले मध्यमस्यापि संभवान्नाविनाभाव हत्यप्ययुक्तं, मध्यमस्थ पूबपरो- 

पे [ (५ 

भयापेक्षत्वात्‌ पूचरमात्रपेक्षया तस्‍य परत्वोपपत्तेः परमात्रापेक्षया पूवत्वघटनादव्यवहितयोंः पू्व- 
परयोरविनामावसिद्धि। । 


यहाँ आद्य और पर के अविनाभाव को बिगाड़ता हुआ कोई पण्डित थदि कश्चित्‌ के ऊपर 
यह कटाक्ष करे कि पूर्व और पर के अन्तराल में मध्यम पदार्थ की भी सम्भावना हे अतः पूष ओर पर 
का अविनाभाव नहीं ठहरा। करिचत्‌ कहते हैं. कि यह कटाक्ष करना भी अयुक्त है क्योंकि मध्यम तो 
पूव, पर, इन दोनों की अपेक्षा रखता है अतः पूब पर दोनों के साथ भले ही मध्यम का अबिनाभाव 
समझ लिया जाय एतावता पूव ओर पर के अविनाभाव में कोई क्षति नही पड़ती है । एक बात यह भी 
है कि मध्यम भी पूव और पर दोनों में अन्तःप्रविष्ट हो जाता है जैसे कि भूत भविष्य कालछो में बत॑- 
मान काल गर्मित होजाता हे केवल पूब को अपेक्षा से उस मध्यम को पर पना है ओर केबल पर की 
अपेक्षा से मध्यम को पूवेपना घटित द्वोरहा है यों अव्यवहित होरहदे पूर्व पर दोनों का ही अविनाभाव 
सिद्ध हुआ अभीतक करिचत्‌ ही कह्दे जा रहे हैं। 


परश्व्दस्य संबंधाथत्वाज्ञानथैक्यमित्यपि न साधीयो निवर्त्याभवात्‌ । परसंबधमधिकरण- 
मिति वचन हि स्वसबंधमधिकरणं निवर्तेबति न चेह तदस्ति, तथावचनाभावात्‌ । एतेन ग्रक्ृष्ट- 
वाचित्व परशब्दस्य श्रत्युक्त तम्निवत्यस्थाप्रकृष्स्यावचनात्‌ । इृश्वाचित्वमपि तादुशमेवानिष्टस्य 
निवत्यस्थाभावात्‌ । न च प्रकारातरमस्ति यतो5त्र परवचनमर्थवत्स्यादिति । 


सूत्रकार द्वारा पर शब्द का व्यर्थ ही निरूपण होजाने पर यदि कोई यों छीपा पोती करे कि 
यह पर शड्द का प्रयोग तो सम्बन्ध के लिये हे बिना सम्बन्ध के मारा सारा फिरता । अतः व्यथ नहीं है । 
अर्थात-पर शब्द नहीं होता तो इस सूत्र का सम्बन्ध नहीं होसकता था “वाक्य तु संबन्धाभिषेयवद्धूवति” | 
अथव; सूत्रकार को निबंतना आदि का अजोबाधिकरण से सम्बन्ध करना है अतः सम्बन्ध करने के 
लिये यहाँ पर शब्द कहा गया है । कशिचत्‌ कहते है कि पर शब्द की साथकता के लिये किया गया यह 
समाधान भी अधिक श्रष्ठ नहीं हे क्‍योंकि कोई निषृत्ति करने योग्य या व्यवच्छेद होता तब तो किसी 
पद का प्रयोग करना साथेक दे। जब यहाँ कोई निवबतंनीय नहीं हे तो बिना प्रयत्न के हो निबतेंना आदि 
का अजीवाधिकरण के साथ सम्बन्ध जुड़ जायेगा। संरम्भ आदि जीबाधिकरण के साथ इन निवतेना 
आदि के सम्बन्ध होजाने का भय तो रहा नही क्योंकि पूरे सूत्र में संरम्भ आदि के साथ आद्य शब्द 
पहले से ही छग बेठा है तिस कारण परिशेष से यहाँ अजीवाधिकरण ही छागू होगा पर शब्द व्यर्थ 
पड़ा । बात यह हे कि पर शब्द का प्रयोग करने पर पर सम्बन्धी अधिकरण यह कथन करना नियमसे स्व 
के साथ सम्बन्ध कर रहे अधिकरण की तो निवृत्ति कर सकता है अन्य को नहीं किन्तु यहाँ यह स्व 
अधिकरण का प्रकरण ही नहीं हे क्योंकि तिस प्रकार स्व अधिकरण का कथन नहीं किया गया है । कश्चित्‌ 
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ही कहें जा रहे हैं कि इस उक्त कथन करके यदि पर शब्दको प्रकृष्ट अ्थ का वाचक भी मान लिया 
जाय तो भी उप्त पर शब्द की साथकता का निराकरण हो जाता है क्योंकि उस प्रकृष्ट से निराला निव- 
तनीय अपकृष्ट का तो यहाँ कोई निरूपण नहीं किया गया हे अतः प्रकृष्ट अथे की अपेक्षा भी पर शब्द' 
साथंक नहीं होसका | यदि पर शब्द को इष्ट अर्थ का बाची माना जाय तो भी वह्‌ बसा का बेसा ही 
निराक्ृत होजाता है क्योकि यहाँ कोई निबतनीय अनिष्ट नहीं है | यदि यहाँ कोई अनिष्ट होता तो उस 
अनिष्ट की निवृत्ति करने के लिये इष्टबाची पर शब्द का कथन साथक होता भछे ही “पर धाम गतः” के 
पर का अथ इष्ट कर लिया जाय किन्तु फल कुछ नहीं निकछा। इनके अतिरिक्त अब कोई पर शब्द की साथ॑- 
कता को पुष्ट करने बाला अन्य ग्रकार रोष नहीं रहा हैँ जिससे कि यह पर शब्द का प्रयोग करना सफल 
होजाता । यहाँ तक कशिचित्‌ पण्डित सूत्रकार के पर शब्द की व्यथंता को पुष्ट कर चुका हे । 


सो5प्ययुक्तवादी, परवचनस्यान्याथत्वात्‌ । परं जीवाधिकरणादजीवाधिकरणमित्यथे! तेना- 
द्याज़वाधिकरणादिदमपरं जीवाधिकरणमिति निवर्तितं स्थात्‌ । जीवाजीवप्रकरणात्तरिसिद्धिरिति 
चेत्‌, ततोःन्यस्याजीवस्यासंभवात्‌ । इष्वाचित्वाद्दा परशब्दस्य नानर्थक्यमनिश्स्य निर्वतनादनिष्ट- 
जीवाधिकरणत्वस्य निर्व॑त्यत्वात्‌ । एतदेवाह । 


अब ग्रन्धकार समाधान करते है कि वह बड़ी देर से पर शब्द का अनर्थक कह रहा कशिचित्‌ 
पण्डित भी युक्तिपूबंक कहने की टेव रखने वाला नहीं हूँ क्योकि पर शब्द का कथन करना यहां 
“अन्य” इस अथे के लिये है जिसका तात्पर्य अथ यह निकलता है कि जीवाधिकरण से अजीवाधिकरण 
आख्रब निराला है तिस अन्य अर्थ को कहने वाले पर शब्द करके आदि के जीवाधिकरण से यह्‌ अजीवा- 
घिकरण भिन्न हे । इस प्रकार यहां “पर” शब्द का प्रयोग कर देने से जीवाधिकरण आख्रव की नियृत्ति 
कर दी जावेगी, उन संरम्भ आदि से ये निबतेना आदि न्यारे है यह भी पर दाब्द करके समझ लिया 
जाय | यदि यहां कोई यो कहें कि “अधिकरणं जीवाजीबाः” इस सूत्र अनुसार जीब और अजीब का 
प्रकरण होने से ही उस जीवाधिकरण से अजीवाधिकरण के भिन्न पने की सिद्धि होजावेगी यो कहने पर 
तो प्रन्थकार कद्दते है कि उस प्रकरण से तो अजीब को अन्य हो जाने का असम्भव है जीवमे भी 
निबंतना आदिक घटित होजाते है। इस समाधान में कुछ अम्बरस होने से वा शब्द करके दूसरा 
समाधान करते हैं कि अथवा इष्ट का वाचक होने से पर शब्द का व्यरथपना नहीं हू पहिले जो करिचत्‌ 
में इस समाधान पर आपेक्ष किया था कि यहां कोई निबतनीय नहीं हू उस पर हमारा यह कहना है 
कि इृष्ट बाची पर शब्द करके अनिष्ट की निशृत्ति होरही है । निवतना आदि में अनिष्ट होरहे जीबाधिकरण- 
पन की पर करके निवृत्ति कर दी जाती है। इसी बात को ग्रन्थकार अग्रिम वाक्तिक द्वारा यों स्पष्ट कर 
कहते हैं। एक बात यहां यद्द भी समझ लेनी चाहिये कि पूर्व और पर के अन्तराल में पाया जारहा 
मध्यम पदार्थ भी वस्तु कप है छोक या पूर्ण आकाश के मध्यप्रदेश आठ यथार्थ हैं। भूत और भविष्य काल 
के बीच में एक समय बतेसान काल भी सत्याथे है, कोरा आपेक्षिक्र नहीं है । जगत्‌ के छोटे से छोटे कार्य 
की पूर्ण उत्पत्ति होने में एक समय अवश्य छंगजाता है अतः तीत्र गति से चौंदृह राजू तक या मन्द 
गति से निकटबर्ती दूसरे प्रदेश तक परमाणु को जाने की क्रिया से परिच्छिन्न हुआ व्यवहार काल का 
सच से छोटा अखण्ड अंश एक समय वतंमान काछ वास्तविक है। कल्पित नहीं । 
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ततो5घिकरणं प्रोकस पर॑ निवेतेनादयः । 
दयादिभेदास्तदस्य स्थादजीव/।त्मकमेव हि ॥१॥ 


उन पूर्व सूत्रोक्त संरमभ्भ आदि जीवाधिकरण से भिन्न द्वोरददे ये निवतेना आदिक अधिकरण 
सुत्रकार महाराज करके बहुत अच्छे कद्दे जा चुके हैं तिल कारण इस अजीवाधिकरण के दो, चार आदि 
भेद बाले निर्बतना, निक्षेप, आदि नियम से अजीवस्वरूप ही दै। 


निर्वर्तना द्विधा, मूलो तरमेदाद्‌ । निश्लेषश्रतुर्धा, अप्रस्यवेक्षणदुःप्रमाजनसदसानामोगमेदाद्‌ । 
त एते निरवेतनादयों इृयादिभेदाः परमाग्रजीवाधिकरणादिष्टमधिकरणभस्याजीवात्मकत्वात्‌। 


मूलगुण निर्वतेना अधिकरण और उत्तरगुण निर्षतंनाधिकरण इन भेदों से निबंतना दो प्रकार 
की है | मूलगुणनिबर्तना अधिकरण के शरीर, वचन, मन, प्राण, और जपान ये पांचभेढ हैं. तथा काष्ठ, 
पाषाण की मूर्तियां बनाना या खी, पशु, पक्षी, मनुष्यों आदि के चित्र निमोण करना यों उत्तरगुण निवे- 
तना अधिकरण आख्रव अनेक प्रकार है तथा अप्रत्यवेक्षितनिक्षेपाधिकरण, दुःप्रमाजननिशक्षेपाधिकरण, 
सहसानिक्षेपाधिकरण, अनाभोगनिशक्षेपाधिकरण इन भेदों से निश्चेप चार भ्रकारका है । जन्तु है या नहीं 
हैं. इस प्रकार चक्नु से नहीं देख कर निक्षेप और कोमछ उपकरण की नहीं अपेक्षा रखते हुये खोटे प्रमा- 
जन अनुसार निशक्षेप कर देना तथा बिना बिचारे सहसा मल, मुत्र, पात्र आदि का निश्चेप कर देना तथेव 
बिना देखे उपकरण आदि का स्थापन कर देना ये निक्षेप अधिकरण हैं। खाने पीने की बस्तुओं के संयोग 
का अधिकरण और अन्य उपकरणों के संयोग का अधिकरण यों दो प्रकार संयोग है । काय, वचन, मन 
इन तीन का निसगे यानी मनचाहा कहीं भी मन चलाना या कुछ भो वचन बोल देना या चाहे जहाँ 
शरीर का निसर्ग कर देना यों तीन प्रकार निसर्गाधिकरण हे। ये सब दो आदि भेद वाले वे निबंतना 
आदि तो आदि के जीवाधिकरण से न्यारे या इष्ट होरहे अधिकरण हैं इनको अजीब आत्मक होने से 
अजीवाधिकरणपना इृष्ट किया गया हे | 


ननन्‍्वेब॑जीवाजीवाधिकरणदेविध्याद्‌ द्वावेवाखवी स्यातां न पुनरिद्रियादयों बहुप्रकाराः 


कर्थंचिदासवाः स्युः सर्वाश कपायानपेक्षानपि वा जीवाजीवानाशित्य ते प्रवर्तेरहन्नित्यारेकाया- 
मिदमाह | 


यहाँ कोई अंका उठाता हे कि इस प्रकार जीवाधिकरण और अजीबाधिकरण यों दो प्रकार अधि- 
करणों के दीजाने से आख्रव भी दो ही होंगे फिर इन्द्रिय, कषाय, आदिक बहुत प्रकार के आख्रव तो कैसे 
भी नहीं दोसकते हैं अथवा यो छोटे-छोटे कारणों से आखबों के भेद कर दिये जायेगे तो कषायों को नहीं 
अपेक्षा रखने वाले भी जीबों और अजीबों का आश्रय पाकर वे आजख्नव प्रवते जाबेगे, इस प्रकार 
आशंका के प्रबतने पर प्रन्थकार समाधानाथ इस अग्रिम वार्तिक को कद्दते है। 


जीवाजीवान्समाश्रित्य कषायानुग्रह्ान्वितान्‌ ! 
आखवा बहुधा भिन्नाः स्युत् णामिद्रियादयः ॥२॥ 


कषायों को सहकारिता से सद्दित होरदे जीब और अजीबों का अच्छा आश्रय लेकर संसारी 
ज़ीबों के इन्द्रिय, कषाय, आदिक हो रद्दे आखब बहुत प्रकार के भिन्न-भिन्न हो सकते हैं। अथात-अन्त- 
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रंग बह्रिंग कारणो अनुसार हुये आस््रवों के अनेक भेद है। कषाय रहित जीवों के साम्परायिक आख्रव 
नहीं होने पाता हे । 

बहुविधक्रो धादिकषायानु ग्रहीतात्मनां जीवाजीवाधिकरणानां बहुप्रकारत्वोपपत्तेस्तदाश्रिता- 
नामिंद्रियाद्यास्रवाणां बहुप्रकारत्वसिद्धि! | तत एवं मुक्तात्मनो5कृपायवतों वा न तदाख्रवप्रसंगः । 


बहुत प्रकार यहाँ तक कि असंख्याते प्रकार के क्रोध आदि कषायों से अनुग्नह को प्राप्त होरहे 
जीबों के आल्रव के अवलम्बकारण जीवाधिकरण और अजीवाधिकरण बहुत प्रकार बन रहद्दे है अथवा 
अनेक प्रकार के क्रोधादि कपायों से अनुमग्रहीत स्वरूप जीवाधिकरणों और अजीवाधिकरणों का जअहुत 
प्रकार सहितपना उचित है | जीबाधिकरणों पर जेसे कषायों का अनुग्रह हे उसी प्रकार भक्त, पान, उप- 
करण, शरीर आदि पर भी कषायों की सहकारिता हे | तभी ये अजीव अधिकरण अनेक आख्रव हो जाते 
है । हा, जिन अजीवों पर कषायो का अनुग्रह नहीं हे वे अजाब कथमपि आस्त्रव नहीं है । कषाय रहित 
जीबों के कोई भी जीव या अजीव अधिकरण आस्रव नहीं हे । इस कारण उन अधिकरणों के आश्रित 
होरहे इन्द्रिय आदि आख्बों के बहुत प्रकारपन की सिद्धि होजातो हैं । तिस ही कारण से यानी कपायो 
की सहकारिता मिलने पर इन्द्रिय आदि आस्रवों के होने का नियम होने से मुक्त जीव मिद्ध परमेष्ठियो 
के अथवा कषायोदय से रहित होरहे ग्याहमे, तेरहमे, चौदहमे गुणस्थान बाले अकषाय जीवो के उस 
साम्परायिक आख्रव हो जाने का प्रसंग नही आता है। 


कुत्ते तथा सिद्धा एवेत्याह । 

किस कारण से वे साम्परायिक आख्त्रव के भद मान लिये गय इन्द्रिय आठिक तिस प्रकार 
यानी आख्रवभेदपने करके सिद्ध ही है ! बताओ । ऐसी जिज्ञासा प्रबतने पर ग्रन्थकार समावानार्थ इस 
अगलो वार्त्तिक को कहते है । 


बाधकाभावनिर्णी तेस्तथा सर्वत्र स्वंदा। 
सर्वेषां स्वेध्वस्सिद्धास्तीव्वादिविश्ष्टवत्‌ ॥ ३॥ 


सभी देश्ञों में, सभी कालों में ओर सभी जीबों के तिस प्रकार इन्द्रिय आदि को आखस््रवपन की 
सिद्धि के बाधक प्रमाणों के अभाव का निर्णय होरहा है जैसे कि तीत्रत्व, मन्दत्व, आदि धर्मों से बिशिष्ट 
होरहे साम्परायिक आख्रब के भढों का निर्णय होरहा है सभी बादी प्रतिवादियों के णहाँ अपने-अपने 
अभीष्ट पदार्थों को सिद्धि तिसी प्रकार यानी '“असम्भवद्बाधकत्वात्‌” होती है | विशेषतया परोक्ष पदार्थों 
की सिद्धि तो बाधकों का असम्भव होजाने से ही होती है। कोई करोड़पति सेठ अपने सभी रुपयों को 
सबके मम्मुख उछालता या गिनाता नहीं फिरता है, मानसिक आधियों या पीडाओं को कोई हाथो पर धर 
कर नहीं दिखला देवा है, सभी पापाचार या पुण्याचार सब के प्रत्यक्ष गोचर नहीं होरहे हैं, द्रव्यों के उदर 
में अनेक स्वभाव, अविभाग श्रतिच्छेद, परिणमन, छिपे हुये पड़े हैं बाधकों का असम्भव होजाने से ही 
उनका सद्भाव मान लिया जाता है। 


यथैव हि तीवमंदत्वादिविशिष्टाः सांपराय्रिकास्रवस्य मेदाः सुनिश्चितासंभवदुबाधकंग्रमा- 
णत्वात्सिद्वास्तथा जीवाजीवाधिकरणाः सर्वस्य तत एबेश्रसिद्धें। | 


छूठा-अध्याय ४८३ 


कारण की जिस प्रकार तीत्॒त्व, मंदत्व, आदि विशेषणों से सहित होरहे साम्परायिक आख्रव 
के अनेक भेद उस बाधक प्रमाणों के असम्भबने का अच्छा निर्णय होजाने से सिद्ध हैं उसी प्रकार जीबा- 
घिकरण अजीवाधिकरण ये भेद भी असम्भवद्बाधक होजाने से सिद्ध होजाते हैं। सभी विद्वानों के यहाँ उस 
बाधक प्रमाणों का असम्भव होजाने से ही अपने अभीष्ट पदार्थों की सिद्धि कर ली जाती हे | अथोीत-- 
कथित, कदाचित्‌, किसी, एक व्यक्ति को बाधकप्रमाणों का असम्भव तो श्रान्ति ज्ञानों में भी होजाता है. 
सीप में चांदी का ज्ञान करने वाले पुरुष के उस समय वहां कोई बाधक प्रमाण नहीं उपजता है। बहुत से 
व्यक्तियों के कई श्रान्ति ज्ञानों में तो उस पूरे जन्म में भी बाधा खड़ी नहीं होतो है । रेल गाड़ी मे जार 
किसी महुष्य को कासों में जल का ज्ञान हो गया फिर उस मार्ग से कभी छोटना हुआ ही नहीं जिससे 
कि निर्णय किया जाता । केई भोली स्त्रियां पीतल की अंगूठी को सोने की ही जन्म भर समझती रहीं 
बेचने या परखाने का अवसर भी नहीं मिला । अतः सभी कालो में, सभी देशों मे, और सभी व्यक्तियों 
के, बाघकाभाव को प्रमाणता का प्रयोजक कहा गया है | यहां भी सब स्थानों पर सभी कालों मे सभी 
जाबा के बाधक प्रमाणो का असम्भव हो जाने से साम्परायिक आखब के भेदों की सिद्धि कर दी गई है । 


एवं भूमा कर्मणामाखवो य॑ सामान्येन ख्यापितः सांपरायी । 
सामथ्यांदन्यमीरयापथस्य 
तः् प्राहुध्वेस्ताशेषदोषाश्रयस्थ ॥४॥ 


यो वक्त प्रकार सामान्य रूप से व्याख्या कर प्रसिद्ध कर दिया गया यह कर्मों का साम्परायिक 
आखव बहुत प्रकार का है। उस साम्परायिक आज्चनव के कथन की सामथ्य से ही बिना कद्दे यह जान 
लिया जाता है कि जिसने अनेक दोषों का आख्रवपना नष्ट कर दिया है ऐसे ईयापथ के आमख्रव को 
सूत्रकार महाराज बहुत अच्छा भिन्न कह रहे हैं। अर्थात्‌-यदि कोई यो कहे कि “इन्द्रियकपायाः” 
आदि इस सूत्र से प्रारम्भ कर पांच सूत्रों मे श्री उमास्वामी महाराज ने साम्परायिक आख्व का ही 
बिस्तृत निरूपण किया हे दूसरे ईयापथ आख्नव के भेदों का कोई व्याख्यान नहीं किया है, इस पर ग्रन्थकार 
का कहना हे कि अनेक कारण या विशेषणों से जितने साम्परायिक के भेद हो जाते है उतने ईयापथ के 
नही । ग्यारहमे, बागहमे, तेरहमे, गुणस्थानो में केबछ सातावेदनीय कर्म का एक समय स्थिति वाला 
आख्रव होता है जो कि राय, द्वंप, मोह, अज्लान, अदान, नोचाचरण, भवधारण करना, शरौर रचना 
करना आदि दोषों से रहित है अतः परिशष न्याय से ही जान ढिया जाता हैं कि सूत्रकार ,साम्परायिक 
से ईयापथ को भिन्न कद्द रहे है जो प्रमेय अ्थोपत्ति से छब्ध हो जाता है उसको थोड़े शब्दो द्वारा अपरि- 
मित अथ को कहने वाले सूत्रों करके कण्ठोक्त करना समुचित नहीं है| प्रन्थकार ने इसो रहस्य को इस 
शालिनी वृत्त द्वारा ध्यनित कर दिया हे । 


यथीक्त प्रकारेण सकषायस्यात्मनः सामान्यता5स्यास्रवस्थ ख्यापने सामर्थ्यादकपायस्य 
तैरीयापथास्रवसिद्धिरिति न तत्र प्त्रकाराः सत्रितवंतः, सामथ्यसिद्धस्य बत्रणे फलाभावादतिप्र- 
सक्तेशच । विशेषः पुनरीर्यापथास्रवस्याकपाययोगविशेषाद्बोद्धव्यः । 


कषाय सहित जीवों के होरहे सामान्य रूप से आस्नाय अनुसार पूत्रे कथित प्रकारों करके 
साम्परायिक आखबव का विज्ञापन कर चुकने पर बिना कहे ही सामथ्य से उन्हीं सूत्रों करके कषाय रहित 
ज़ीब के ईयोपथ आखव की सिद्धि होजाती हे इस कारण सूज्रकार श्री उमास्वामी महाराज बहाँ सूत्रों 


छ८छ इलछोक-वार्तिक 


द्वारा ईर्यापथ का निरूपण नहीं कर चुके हैं। अर्थात्‌-ईयौपथ का व्याख्यान करने के लिये न्‍्यारे सूत्रों के 
बनाने की आवश्यकता नहीं है । शब्दों की सामथ्य से ही जो पदार्थ अथोपत्ति या परिशेष द्वारा सिद्ध 
हो जाता है उसको सूत्रों करके सूचन करने मे कोई फल विशेष नहीं है। दूसरा दोष यों भी है यो बड़ा 
भारी अतिप्रसंग भी होजायेगा अथाौत्‌-छोटे-छोटे प्रमेयों को भी यदि सूत्रों करके कहा जायेगा तो क्रिया, 
कारक सभी पदों का प्रयोग करना अनिवाय होगा अनुवृत्ति, आकषण, अध्याह्ार, अधिकार, उपस्कार, 
इनके द्वारा प्राप्त होचुके अर्थोंको कहने के लिय भो सूत्र में अनेक पदों का प्रयोग करना पड़ेगा यों सूत्र 
क्या वह विस्तृत टीकाग्रन्थ बन जायेगा, पुनरुक्त दोषों की भरमार आपड़ेगी अतः सामथ्य से सिद्ध होरहे 
पदार्थ के लिये मुनि का कर्म मोनश्रत ही भ्रष्ठ है। श्री माणिक्यनन्दि आचाय ने बहुत अच्छा लिखा है 
“तत्परमभिधीयमान साध्यसाधने संदेहयति” व्यथे अधिक बोलना अच्छा नहद्दी है, गम्भोर अल्प उच्चारण 
करने से ही वचनों की शक्तियाँ रक्षित रहती है उदात्त अथ वाले पद की विशद्‌ व्याख्या कर चेथरा कर 
देने से श्रोताओं की ऊहापोह शालिनी बुद्धि का विकास नहीं होने पाता हे अन्न का कुटकर, पिस कर, मड़ कर, 
सिककर, झुरकुट होचुका है फिर भी रोटी, पूड़ी, पुआ, गूझा, आदि को पुनः शिल्ा छोढी करके बट कर 
या खल्लड़ से कूट कर खाने बालो का वह आनन्द नहीं आ पाता है जो कि स्वकोय दाँतों से चबाकर, 
लार मिलछाते हुये भोक्ता को आस्थादन का सुख मिलता दे हॉ दन्तरहित बुड़ों की बात न्यारी है। अतः 
ईर्यापथ को विशेष रूप से कहने की सूत्रकार ने आवश्यकता नहीं समझी हे । ईयोपथ आख््रव के विशेषों 
को पुनः कपायरहित पन और योगों को विज्वेषताओं से समझ लेना चाहिये। बड़ी अवगाइना वाले या 
प्रकृष्ट परिस्पन्दवाले मुनि के अधिक सातावेदनीय कम प्रदेशों का आस्रव होगा, मन्द योग होने पर अल्प 
ईयापथ आख्रव होगा | कषायों की उपशान्ति और क्षीणता से भी सम्भवतः ईयापथ में अन्तर पड़ जाय 
जैसे कि ग्यारहमे या बारहमे गुणस्थान वाछे मुनि की निजेरा मे अन्तर है । 


हति पष्ठाध्यायस्य प्रथममाहिकम्‌ 
इस प्रफार छठमे अध्याय का प्रकरणो का समुदाय स्वरूप प्रथम आहिक यहाँ तक परि- 
पूर्ण हुआ । 
बीजांकुरवबदनादी भावद्रव्यास॒वों मिथो हेतू। 
संक्लेशविशुद्धयज्ी भ्रमति भवे जीव आत्मसात्कृवन्‌ ॥१॥ 


सामान्य रूप से कर्मों के आखवों के भेदों को सूत्रकार कह चुके हैं । अब कोई जिज्ञासु पूँछता 
है कि सम्पूर्ण साम्परायिक आख्रवों को आत्मा क्या एक ही भ्रकार के प्रणिधान करके उपाजन कर लेता 
है ? अथवा क्या अनेक कर्मों के आस््रवणाथ आत्मा के विशेष व्यापार होते है ? बताओ ऐसी जिश्नासा 
प्रवतने पर कर्मों के विशेष आख्रवभेदों के देतुभूत आत्मपरिणामों की व्रिवेचना करते हुये सूत्रकार प्रथम 
ही आदि के ज्ञानावरण और दर्शनावरण कर्मों के आख्रव भेंदों की प्रतिपत्ति कराने के छिये इस सूत्र को 


कहते हैं । 
तत्प्रदोषनिन्हृवमात्सर्यातरायासादनोपघाताज्ञानदर्शनावर- 


रायोः: ॥१०४ 


छठा-अध्यांय॑ घ्८ 


उन आन और दर्नों में किये गये प्रदोष, निह॒ब, मात्सये, अन्तराय, आसादन, और उपघात 
ये ज्ञानावरण और दक्ननावरण कर्मों के आखब हैं। अथात्‌--अपने या दूसरों के ज्ञान और दुक्षेनों में 
अथवा ज्ञानवान्‌ , दर्शनवान्‌, जीवों में एवं ज्ञान या दर्शन के कारणों मे जो प्रदोष आदि किये जायेंगे 
उनसे ज्ञानावरण और दश्नावरण कर्मों का आखत्रव होगा यानी ल्लानावरण ओर दज्ञनावरण कर्मों में 
अनुभाग रस अधिक पड़ेगा, दूषितआत्मा को पिश्ुनता ( चुगली करना ) परिणति तो प्रदोष है जैसे कि 
कोई पुरुष ज्ञानवान , दृश नवान्‌ पुरुषों की या सज्जनों के ज्ञान दशन गुणों की श्र्ंसा कर रहा है उसको 
सुन कर अन्य कोई खोटा पुरुष पिश्ुनता दोप अनुसार उन सदूगुणों को भ्रश्नंसा नहीं करता हे यद्द पिश्नु- 
नतापूर्ण बड़ा भारी दोष प्रदोष हे। ज्ञान दर्शन अथवा इनके साधन पुस्तक, विद्यालय, चश्मा, अच्जन 
आदि के विद्यमान होने पर भी “नहीं जानता हूँ नही हैं” इत्यादि कथन कर देना निहव है । देने योग्य 
भो अभ्यस्त विज्ञान को किसो निन्यकारणबश दूसरे को जो नहीं देना हे बह मात्सय है। ज्ञान का 
व्यवच्छेद करना अन्तराय है। प्रशस्त ज्ञान का बचन, कायों करके विनय गुण कौतन प्रकाशन नहीं 
करना आसादन है| प्रशस्त ज्ञान में दूषण छगगा देना उपधात है| ये छः दोष यदि ज्ञान में होंगे तो ज्ञाना- 
व ओर सत्तालोचन आत्मक दर्शन में होगे तो दर्शनावरण कम का आश्रय कराने बाले समझे 
जायेगे । 


आखवा इति सबंधः | के पुनः प्रदोषादयों ज्ञानदशनयोरित्युच्यते--कस्यचित्तत्कीर्तनानंत- 
स्मनभिव्याहरतों5तःपैशुन्यं प्रदोष', परातिसंधानतो व्यपलापो निहववः, यावद्याथावद्देयस्याप्रदानं 
मात्सये॑ विच्छेदकरणमंतरायः, वाकायाभ्यां ज्ञानवजनमासादानं, प्रश्नस्तस्यापि दषणप्रुपघातः । 
न चासादनमेव स्याइषणं सतो विनयाब्नुष्ठानलक्षणत्वात्‌ । 


“आख्रवाः” इस शब्द का यहाँ “तञ्रदोषनिहवमात्सयांतरायासादनोपघाताः” के साथ सम्बन्ध 
कर लेना चाहिये “सोपस्काराणि वाकक्‍्यानि” वाक्य अपने छः कारक या यथायोग्य न्यून कारकों के अथे 
की प्रतिपत्ति कराने के लिये अश्रयमाण, उपयोगी, शब्दों का यहां वहां से आकर्षण कर लेते है चाद्दे तो 
“स आख्रवः” इस सूत्र से भी आख्रक शब्द का मण्डूकप्छुति न्याय अनुसार सम्बन्ध किया जा सकता हे 
अतः उन ज्ञान ओर दल्नों के विषय में हुये प्रदोष, निहब, मात्सये, अन्तराय, आसादन, और उपघात 
ये ज्ञानावरण एवं द्शनावरण कर्मो के आखव हैं यह इस सूत्र का अर्थ होजात' है। कोई जिज्ञासु पूँछता 
है कि वे ज्ञान और दर्शन मे होने वाले प्रदोष आदि फिर कौन से हैं ? जो कि ज्ञानावरण और दशनावरण 
के आखत्रवक हैं ? ऐसी जिज्ञासा प्रबतेने पर ग्रन्थकार यों समाधान कद्दते है। साक्षात्‌ या परम्परया 
मोक्ष प्राप्ति के कारण होरहे उन ज्ञानों या दशनो का कीतन करने पर पश्चात्‌ किसी एक असहिष्णु कषाय- 
बान्‌, पिशुनता की टेब रखने वाले, जीवका अन्तरंग में पिशुनतास्वरूप परिणाम अदोष हे । दूसरे के किसी 
छोटे से निमित्त का अभिप्राय कर ज्ञान का अपछाप ( होते हुये मुकर जाना ) करना निहृव हे । जो कुछ 
भी जिस भी किसी प्रकार से देने योग्य ज्ञान या दर्शन का अच्छा दान नहीं करना मास्सय हे। 
अर्थात्‌-स्व4 ज्ञान का अच्छा अभ्याप्त कर लिया है वह ज्ञान दूसरों को देने योग्य भी है कोई गोप्य 
या गहंणीय नहीं हे बिनीत अभिलाषुक पात्न भी ज्ञानदान योग्य उपस्थित हैं ऐसी दशा में जो ज्ञान को 
नहीं दिया जाता है वह मात्सय (ईर्षा डाह ) हे। अपनी कछुषता से समीचोन ज्ञानों के विच्छेद का 
कर देना अन्तराय है। प्रशस्त ज्ञान का काय या बचन कर के वर्जन करना आसादन है। प्रश्मंसाप्राप्त 
भी ज्ञान को दूषण छगा देना उपधात दे। यदि यहां कोई यों शंका उठावे कि ऐसा लक्षण करने पर तो 
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उपधघात विचारा आसादन दूषण ही हुआ, आचाये कहते हैं कि यह नहीं कह सकते हो क्योंकि ज्ञान 
गुण को प्रशम्त जानते हुये भी बिनय प्रकाश, प्रशंसावचन आदि नहीं करना आसादन का छक्षण है और 
उपधात तो ज्ञान इसका “अज्ञान या कुन्नान ही है” इस प्रकार सम्यग्ज्ञान के नाझ कर देने का अभिप्राय 
रखना है। यों प्रदोष आदि के निर्दोष लक्षण है । 


तदिति ज्ञानदशनयोः प्रतिनिर्देश! सामर्थ्यादन्यस्याश्रुतेः । ज्ञानद्शनावरणयोरास््रवास्त- 
त्दोषादयो ज्ञानदर्शनप्रदोषादय हत्यभिसंबंधात्‌ । समासे गुणीभ्रूतयोरपि ज्ञानद्शनयोरार्थेन 
न्यायेन प्रधानत्वात्‌ तच्छब्देन परामशोपपत्तिः । 


सूत्र में पड़े हुये पूरे परामझक तत्‌ शब्द करके ज्ञान और दशशन का स्छृति पूजंक कथन हो 
जाता है । कण्ठोक्त विधेयद्ल मे पड़े हुये “ज्ञानदृज्ननावरणयोः” इस शब्द की सामथ्य से उदय दल के 
तत्‌ शब्द द्वारा ज्ञान दह्षनों का प्तिनिद्देश हो जाता है ! पूष सूत्र में कहे गये निबंतना आदि का नहीं । 
क्योकि श्रौत और अनुमित में श्रोत विधि बलवान हे यहां अन्य किसों शब्द का प्रकरणोपयोगी भ्रुतज्ञान 
के अनुकूल श्रवण नहीं हो रहा है। उनके प्रदोष आदि अर्थात्‌ू-न्नान और दर्शन के प्रदाष आदिक तो 
ज्ञानावरण ओर दर्शनावरण के आख्नरव है। इस प्रकार पदों का उद्द इय विधेय दुलो अनुसार सम्बन्ध हो 
जाने से बिना कहे सामथ्यं करके तत्‌ पद के निर्दिष्ट अथ ज्ञान और दर्शन समझ लिये जाते है। यद्यपि 
“ज्ञानदर्श नावरणयोः” इस समासघटित पद में ज्ञान ओर दर्शन गौण हो चुके है क्योंकि “ज्ञानं च दर्शन 
घ॒ ज्ञानदरश ने, ज्ञानद्श नयोः आवरणे इति ज्ञानदृशनावरणे” यो इन्द्र समास करते हुये पुनः तत्पुरपसमास 
में उत्तर पदाथ प्रधान हो जाता है ओर पूब पदार्थ गोण द्वो जाते है तथापि प्रकरण प्राप्त अभ सम्बन्धी 
न्याय करके ज्ञान और दक्षन की प्रधानता है । न्याय शास्त्र मे शब्द सम्बन्धी न्याय करके तत्पुरुप समास 
के उत्तरपद की हा प्रधानता विवक्षित नहीं हू अतः तत्‌ शब्द करके ज्ञान ओर दर्शन का परामझ होना 
बन जाता हे जो ज्ञान या ज्ञानवान अथवा ज्ञान साधन का अबलूम्ब लेकर प्रदोप आदि किये गये हैं वे 
ज्ञानावरण कर्मों के आगमन हेतु है और सामान” सत्ता आलोचनस्वरूप -दशन या दर्शनवाले जीव 
अथवा दशन के साधनों का अवलूम्ब लेकर प्रदोष आदि किये जायेगे वे द्शनावरण कर्मो का आख्रव 
कराबंगे। ये प्रदोष आदि उपलक्षण हैं अन्य भी आचाये, उपाध्याय, पाठक, गुरुओं के साथ शत्रु भाव, अकाल 
में अध्ययन करना, अरुचि पूर्वक पढ़ना, पढ़ते हुये भी आलस्य करना, आदर नहीं रखते हुपे तत्त्वार्थ 
सुनना, अपने कुत्सित पक्ष को पकड़े रहना, सत्पक्ष को छोड़ देना, कपट से ज्ञानाभ्यास करना, पाण्डित्य 
का कोरा अभिमान करना, आदिक भी ज्ञानावरण के आख्रव हैं इसी प्रकार देव या गुरु के दर्शन में 
मात्सये करना, किसी के दक्षन मे अन्तराय डालना, आंखो को हानि पहुचाना, दी निद्रा, आलूस्य, 
सम्यग्दृष्टि को दूषण छगाना, आदि दशनावरण के आखव माने जाते हैं । 


सामान्यतः सर्वकर्माश्रवस्पेंद्रियात्॒तादिरूपस्प वचनादिह भूयोअपि तत्कथनं पुनरुक्तमेवे- 
त्यारेकायामिदयुच्यते । 


यहाँ कोई आज्गंका उठाता हे कि सामान्य रूप से सम्पूर्ण कम एकसौ बीसों के आखब इन्द्रिय, 
अत्रत, आदि स्वरूप का कथन पहिले ही “इन्द्रियकषाया” आदि सूत्र करके कर दिया है फिर भी इस सूत्र 


छठा-अध्यांय हट 


करके उन आख्रवों का कथन करना तो पुनरुक्त दोप ही है इस प्रकार आज्ंका प्रवर्तेने पर ग्रन्थकार श्री 
विद्यानन्द स्वामी करके यह समाधान कहा जाता है । 


विशेषेण पुनज्ञोानदृष्टयावरणयोमेताः । 
तत्प्रदोषादयः पुसामासूवास्ते5नुभागगाः ॥१॥ 


विशेष करके सूत्रकार द्वारा जीवों के फिर ज्ञानावरण और दक्भतावरण कर्मों के आज्रव होरहे 
जो तत्प्रदोष, तन्निन्द्ब, आदिक माने जा चुके हैं. वे सब आख्रव अनुभाग को प्राप्त द्वोरह सन्‍्ते समझ लेने 
चाहिये। भावार्थ--तत्रदोष आदि करके ज्ञानावरण आदि का आख्रव दहोरहे अवसर पर अन्य भी बेद- 
नीय आदि कम आते रहते है किन्तु प्रदोष आदि के होने पर ज्ञानाबरण कर्मों से अनुभाग अधिक पड़ेगा 
शेष कर्मों मे न्यून अनुभाग बंध होगा अतः प्रदोष आदि करके ज्ञानावरण कर्मों के अ्क्रतिबध और प्रदेश 
बंध होजाने का नियम नही है फिर भी अनुभाग बंध का नियम कर देने से तञ्रदोष आदि ओर ज्ञाना- 
वबरण आदि कर्मों के आसत्रव का कार्य कारण भाव विचार लिया जाता है । 


सामान्यता5मिहितानामत्यास्रवाणां पुनरभिधान विशेषतः प्रत्येक ज्ञानावरणादी नामष्टानाम- 
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प्याख्रवप्रतिपक्ष्यथंम् | एते वास्रवाः सर्वेडनुमागगाः प्रतिपत्तव्याः कषायास्रवत्वात्‌ | पुंसामिति 
वचनात्‌ ग्रधानादिव्युदासः । 


यद्यपि सामान्य से आखवों को कहा जा चुका है फिर भी उनका इस छठे अध्याय में दशमे 
सूत्र से प्रारम्भ कर सत्ताईमसमे सूत्र तक विशेष रूप से कथन करना तो प्रत्येक ज्ञानावरण आदि आठों 
कर्मों के भी आखब होने की प्रतिपत्ति कराने के लिये हे । ये विशेष रूप से कह्टे जा रहे सभो आख्रव अनु- 
भाग बंध के अनुकूछ शक्ति को प्राप्त कर रहे समझ लेने चाहिये क्योंकि “ठिदि अणुभागा कसाअदो होति” 
प्रदोष, शोक, माया, आदि कषायों अनुसार हुये ये आखब है | कषायों का प्रभाव कर्मों की अनुभाग शक्ति 
पर पड़ता हे अतः व्यभिचार या अतिप्रसंग दोष को स्थान नहीं मिल पाता है। इस वात्तिक मे “पु्सां” 
यानी जीबों के आखत्रव होना माना गया है अतः “पुसां” इस कथन से प्रधान ,प्रकृति या अबस्तुभूत 
संतान आदि के आख्रव होने का निराकरण कर दिया है । अर्थात्‌ू-ऋषिल मतानुयायी आत्मा को सबंदा 
शुद्धनिरंजन स्वीकार करते है। सत्त्वगुण, रजो गुण, तमोगुण, स्वरूप प्रकृति के ही आख्रव के बंध, संसार, 
मोक्ष, ये व्यवस्थाये स्वीकर करते है। बौद्ध सन्‍्तान के आख्रव द्वोना कहते है । यहाँ जीवों के कर्मों का 
आख्रव कह देने से इनका निराकरण होजाता हे | 


कं पुनस्‍्ते तथावरणकर्मास्रवहेतव हृत्युपपत्तिमाह । 


अब यहाँ कोई तर्की पूछता हे कि वे प्रदोष आदि फिर उन आवरण कर्मों के आगमन हेतु 
भला किस प्रकार समझे जा सकते हैं ९ या किस प्रमाण से उनका हेतुद्वेतुमद्भाव निर्णीत कर लिय। जाय! 
बताओ । इस प्रकार तकंणा उपस्थित होने पर प्रन्थकार उसकी युक्ति पूबेक सिद्धि करे देते हैं. । 


यत्रदोषादयों ये ते तदावरणपुद्गलान्‌। 
नराश्षयंति बीभत्सुप्रदोषाद्या यथा करान्‌ ॥२॥ 
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जिस विषय के जो ग्रदोष आदि होंगे वे उस विषय का आबरण करने वाले पुद्गलों को 
कषायवान्‌ आत्मा के निकट प्राप्त करा देते है जिस प्रकार कि हिंसक या जुगुप्सित पदार्थ में हुये भदोष 
आदिक इन हाथों को बहा ले जाते हैं। अर्थाव-/जीवस्य ज्ञानविषयकग्रदोपादयः (पक्षः) ज्ञानावरणादि- 
पुदूगलान्‌ जीवान्नयन्ति (साध्य॑ं) ज्ञानादिप्रदोषत्वात्‌ (हेतु) ये यद्रदोपादयः त तदावरणपुद्गछान्‌ जीबा- 
न्‍्नयन्ति ( हिकमंक णिल्र्‌ प्रापणे घातु ) यथा बीभस्सुप्रदोषाद्याः करान नयन्ति (व्याप्तिपू्वेकमुदाहरणम) 
जीव के ज्ञानादि विषयों में होरहे प्रदोष, निहव, आदिक (पक्ष) संसारी आत्मा में ज्ञानावरण आदि 
पुदुगलछो को प्राप्त करा देते है (साध्य) क्योकि ज्ञान आदि में हुये ये प्रदोष आदि हैं (हेतु) जो जिसमें 
प्रदोष आदि हुये है वे उस उस गुण का आवरण करने वाले पुदूगलों को जाबो से चुपटा देत हैं; 'व्याप्ति) 
जैसे कि ग्लानियुक्त पदार्थ में हुये प्रदोष आदि अपनी नाक या आँख के निकट हाथो को प्राप्त करा देते 
है (अन्बय दृष्टान्त)। छज्जायुक्त स्त्री लब्जा कराने वाले पुरुष को देख कर झट हाथ उठा कर अपना 
घुंघट खींच लेती है | ग्लानि कारक, भयकारक, हिंसक या अतीब अग्राह्यपदार्थ मे प्रदोप, निहुब, आदि 
होजाते है तब कपायवान्‌ आत्मा जञीघ्र अपने हाथो को अपने पास खींच लेता है या हाथे। से उन घृणित 
पदार्थों को ढक देता है यो अनुमान प्रमाण से इस सूत्रोक्त सिद्धान्त की उपपत्ति कर दी गई है । 


ये यत्प्रदोषादयस्ते तदावरणपुद्गलानात्मनो ढोकयति यथा बीभत्सुस्वशरीरप्रदेशप्रदोषादयः 
करादीन्‌ । ज्ञानदशनविषयाश्च कस्यचित्परदोषादय इत्यत्र न तावदमिद्धां हेतुः कचिन्कदाचिस्प्र- 
दोषादीनां ग्रतीतिसिद्धत्वात्‌ । नाप्यनैकांतिको विपक्षवृक््यमावात्‌ । अशुद्धथादिपूतिगंधिविषये: प्रदो- 
पादिभिस्तदन्यप्राणिविषयकरादावरणादीकनहेतुभिव्य भिचारीति चेन्न, प्राणसंबंधदु्गधपुद्गल- 
प्रदोषादिहेतुकत्वात्‌ तत्पिधायककराद्रावरणहोौकनस्यथ, दोषाबद्यभावे तदधिष्ठानमभूतवाह्याशुच्या- 
दिगंधप्रदोषानुपपत्ते: | तद्िषयत्वपरिज्ञानायोगात्‌ तदन्यविषयवत्‌ । 


जो जिस विषय में प्रदोष आदि हुये है वे उस विषय का आवरण करने वाले पुद्गलो को जीवों 
के पास ले जाते है जिस प्रकार कि जुगुप्सित अपने शरीर के प्रदोषो मे हुयीं प्रदोष, निहक्ब, आदि परि- 
णतियां अपने हाथ, पांव, आदि को उस स्थान पर ले जाती है ज्ञान और दशन विषय मे हुये किसी जीव 
के प्रदोपष आदि हैं इस कारण उस जीव के निकट ज्ञानावरण, दड्नावरण पुदूगलों का आमख्नव करा 
देते है इस प्रकार पांच अवयवों वाला यह अनुमान है। इस अनुमान में कहा गया हेनु असिद्धहेत्थाभास 
तो नहीं दे क्योंकि किसी न क्रिसी कपायवान्‌ आत्मा में कभी न कभी पिश्ुनता आदि दोषों की प्रतीति 
हो जाना सिद्ध है अतः प्रदोष आदिकों का सद्भाव पाया जाना हेतु प्रदुष्ट आत्मा मे रहता है अतः स्व- 
रूपासिद्ध नहीं है। यहिषय प्रदोषादित्व यह हेतु व्यभिचारी भी नहीं ह क्‍योंकि विपक्ष में वृत्ति होजाने का 
अभाव है जो कपाय रद्दित जीव आवरण पुदूगलों का आख्रव नहीं करते है उन में प्रदोष आदि नहीं पाये 
जाते है। यदि यहां कोई यों कह्टे कि अशुद्धि प्रस्त, घृणित आदि दुर्गन्ध विषयों में हुये प्रशोष आदिक 
तो उनसे अन्य प्राणियों के विषयभूत हाथ आदि आवरणों के प्राप्त कराने के कारण हो रहे हैं अतः इन 
अनिष्ट गंध वाले पदार्थों में हुये प्रदोष आदिकों करके जेनों का हेतु व्यभिचारी हुआ | प्रन्थकार कहते हैं 
कि यह तो नहीं कहना क्योंकि प्राण इन्द्रिय में सम्बन्धी होगये दुरन्‍्धो पुदूगल विषय में हुये प्रदोष 
आदिक ही उस प्राण को ढकने वाले हाथ, बस्त्र, आदि आवरणों को गति भ्रेरणा कराने के द्वेतु हैं दोष 
आदिकों के नही होने पर उनके आश्रय से उत्पन्न हुये बह्रिंग अगुद्ध आदि गंधों में प्रदोष हो जाना नहीं 


छठा-अध्याय ४८५, 


बन सकता हे कारण कि उन प्रदेशों की अधिकरणभूत विषयता के परिज्ञान का अयोग हे जैसे कि उससे 
भिन्न पड़े हुये दूरवत्ती उदासीन विषयों में प्रदोष आदि नहीं उपजते हैं। भावाथे--किसी आश्षेपक ने 
यहाँ उक्त हेतु का उन प्रदोष आदि से व्यभिचार उठाया था जो कि अशुद्ध दुर्गन्‍्ध, छणित, मलम्‌त्र, आदि 
पुदूगलों में प्रदोष आदि हुये है क्‍योंकि वे प्रदोष आदि तो हैं किन्तु दुगन्ध मल मूत्र आदि में कोई पुद्ग्ों 
का आख्ब नहीं होता है और न हाथ, पांव, आवरण ही उन पुदूग्ों में आख्रवित होजाते हैं प्रत्युत उन 
दुर्गन्ध पदार्थों से भिन्न होरहे प्राणियों के हाथ, पांव, आदि मे गतियां उन से द्दोजाती है | कोई व्यक्ति 
तो दुर्गन्‍्ध पदार्थों से घृणा कर भाग जाता है, कोई दाथ को नाक से लगा लेता हे । इस व्यभिचार का 
निवारण करने के लिये अन्थकार ने यों कहा है कि दुर्गन्‍्ध पदार्थ के अंश नाक में आये हैं तभी अन्य 
प्राणियों के हाथ, पांव, आदि में क्रिया होकर अपनी नाक को उन से ढक छिया गया है अपने घृणा 
आदि दोषों के बिना बाह्य पदार्थ में प्रदोष आदि नहीं होपाते है, घृणा नहीं करनेवाले या दुगन्‍्ध में 
निवास करने वाले जीबो को उस पदार्थ के अनिष्ट गन्धपन का परिज्ञान नहीं होने पाता हैं अतः यह 
बात सिद्ध होजाती है कि जिस आत्मा के जिस विषय में प्रदोष आदि होंगे इस आत्मा को उस 
विषय के आवारक पुदूगछों का समागम करा ही देवेगे, मात्सय करने से शरीर के अवयवबों में क्रिया 
होजातोी हे जेसे कि समझाने वाल वक्ता फो श्रोताओं या प्रमेथ अथवा आवेश के अनुसार चेष्टाये करनी 
पड़ती हैं। आसादन और उपघात करने पर टेढ़े मेढ़े हाथ, पांव, नसें, हृदय की धड़कन आदि क्रियायें 
करते हुये पोदुगलिक अबयकबों में प्रेरणा होजाती है। क्रोध करने वाछा जीव झट, छाठी, बेत आदि को 
पकड़ता है या क्रोध पात्र पर थप्पड़ या घूंसा मार देता है। गुणी पुरुषों कों देख कर विनीत पुरुष शीघ्र 
हाथ जोड़ता है, मस्तक नवाता है कई बार किसी किसी जीव को ऐसा! विचार होजाता है कि मैं अमुक 
पुरुष को नमस्कार या उसकी विनय क्रिया नहीं करूंगा किन्तु वह प्रभावशाली, उत्तम, गुणगरिष्ठ, 
उपकारी पुरुष को जब सन्मुख पाजाता है तो बिना चाहे भी उसको बिनोत और नतमस्तक होना पड़ता 
है | मनोज्न या गुप्त अंगों के प्रकट होजाने की सम्भावना होजाने पर झट अपना हाथ उनको ढक लेता 
है, मनुष्य के पेट में साजी मकक्‍्खी के चछे जाने पर उद्राशय उसको अपनी क्रिया करके फेक देता हे 
वमन होजाती है हाँ चिरेया, छपकली को के नहीं होती है । छींक या जंभाई आने पर कई मनुष्य नाक, 
मुह से हाथ लगा लेते है। अधिक प्यास लगने पर ओठों पर जीभ फेर ली जाती है । तीत्र भूख और 
प्यास मे यह लोलुपी जीव अन्न, पान, पदार्थों को ज्ीघ्र खीच लेता हे! भगवान के सम्मुख भक्तिवश 
प्राणी नृत्य करने छूग जाता है । मुख पर मक्‍खी के बेठते ही उसके उड़ाने का प्रयत्न किया जाता है। गीलछे 
खेत में पड़े हुये बीज में जन्म छे गया जीव यहां वहां से अपने वनस्पतिकाय शरीर उपभोगो पदार्थों 
को खींच छेता हू, सोने चांदी की खानो के प्रधिवीकायिक जीव अपने शरीर उपयोगी पदार्थों या हजारों- 
कोस दूरवर्ती चांदी, साने की घिस कर गिरगयी चूर का आकर्षण कर छेते है, सोता हुआ युवा पुरुष 
जाड़ा लगने पर निकट रक्खे हुये वद्य को खींच कर ओढ लेता है, भूंखा बालक माता के स्तनों की ओर 
मुंह कर दूध को चूस कर खीच लेता है, माता प्रेमबश बच्चे को चुपटा छेती है| जगत्‌ मे कषाये चित्र 
बिचित्र कार्यों को कर रही हैं। प्रकरण में यही कहना है कि प्रदोष आदिक उस ज़ीब के ज्ञानावरण 
आदि का आखब करा देवेगे, उक्त हेतु में कोई व्यभिचार दोष नहीं हे । 


तत एवं न विरुद्ध सवंथा विपक्षाबृत्तेरविरुद्धोपपत्तेः । बिपक्षे बाधकप्रमाणाभावात्सदिग्ध- 
विपक्षव्यावृत्तिको5यं हेतुरिति चेन्न, साध्याभावे साधनाभावश्रतिपादनात । 


४०० इलोक-वातिंक 


तिस ही कारण से यानी विपक्ष में वृत्ति नहीं होने से यह हेतु विरुद्ध देत्वाभास भी नहीं हे क्‍्यों- 
कि एक देअत्वेन या स्देशस्वेन सभी प्रकारों से विपक्ष में हेतु का वतंना नहीं हाने के कारण अधिरुद्ध 
होना बन जाता है । यहाँ उक्त हेतु को सदिग्ध व्यभिचारी बनाता हुआ कोई चोद्य उठाता है कि विपक्ष 
में बत जाने के बाधक अभाव हो जाने से यह हेतु सदिग्धविपक्षव्याध्ृत्तिक है 'संदिग्धा बिपक्षे व्यावृत्ति- 
यंस्य” जिस हेतु का बिपक्ष से व्यावृत्ति होना संदेह प्राप्त है छोक मे किसी पुरुष या स्त्री के विषय में 
व्यभिचार का संदेह हो जाना भी एक दोष माना गया है. उसीभ्रकार ज्ञास्त्र मे हेतु का सदिग्धव्यभि- 
चार दोष है । ग्रन्थकार कहते है कि यह तो नहीं कहना क्योंकि साध्य का अभाव होने पर विपक्ष में 
साधन के अभाव बने रहने का प्रतिपादन किया जा चुका हैं। अर्थात--जिस आत्मा में जिन गुणों के 
आवरण करने वाले पुदूगछों का समागम नही होरहा हे उस आत्मा मे उन गुणो के दूपक प्रदोष आदि- 
को का अभाव हे यो व्यतिरेक व्याप्ति अनुसार द्वेतु का विपक्ष मे नहीं बतंना स्वरूप ब्रक्षचर्य गुण निर्णीत 
हो चुका है| 


यस्य यद्विषयाः प्रदोषादयस्तस्य तद्विषयास्तदविधेव न पुनस्तदावरणपुदुगलः सिद्धथेत्‌ 
ततो न तत्मरदोषादिभ्यो शानदर्शनयोरावरणपुद्गलप्रसिद्धरिति न शकनीय, तदावरणस्य कर्मणः 
पौद्गलिकत्वसाधनात्‌ । कर्थ॑ मूत्त कर्मामूर्तस्य ज्ञानादेरावरणमिति चेव, तदविद्याग्रमूत कथमिति 
समः पर्यनुयोगः। ययैव मूर्तस्यावारकत्वे ज्ञानादीनां शरीरमावारक विप्रसज्य तथैवामतंस्य 
सद्भावे तेषां गगनमावारकमासज्येत । तदविरुद्धत्वाशन्न तत्तदावारकमिति चेत, तत एवं शरीरमाप 
तद्विरुद्धस्येव तदावारकत्वसिद्रेंः । 


यहाँ त्रह्माद्वेतवादी अपने स्वपक्ष का अवधारण करते हैं कि जिस जीव के जिस विपय मे हो 
रहे प्रदोष, निन्‍्हव, आदि दोष हैं उसके उन विपयों का आवरण कर रही तो अविद्या ही है किन्तु फिर 
उन गुणो का आवरण करने वाला कोई कार्मणस्कन्ध स्वरूप पुदूगल सिद्ध नहीं हो पायेगा तिम कारण 
उन ज्ञान या दश्मन मे हुये प्रदोष आदिको से ज्ञान ओर दशन का आबरण करने वाले ज्ञानावरण 
पुदूगलों की प्रसिद्धि नहीं हो सकती हे। आचाय कहते है कि अद्व तवादियों को हृदय में ऐसी 
शंका नहीं रखनी चाहिये क्योकि उन ज्ञान आदि का आवरण करने वाले कर्मो का पुदूगल 
द्रव्य से निर्मितपना साधा जा चुका है। “अप्रतीधाते” सूत्र के विवरण में “कमपुद्गलपर्यायो 
जीवस्य॒प्रतिपद्यते परतंत्र्यनिमित्तत्वात्कारागारदिबंधवत्‌” ,यों कर्म को पौद्गलिक सिद्ध कर 
दिया है और भी कई स्थर्वों पर कर्मों का पुदूगछात्मकपना निर्णीत कर दिया है। आगे 
भी “सकषायत्वाज्जोवः” आदि सूत्र के अलंकार मे “पुदूगछाः कणों योग्यः केचित्‌ मूतोथेयोगतः, 
पच्यमानत्वतः शालिबीजादिवदितीरित” आदि कहा जावेगा। यदि अद्ठ तबादी यों कहें कि 
अमूत हो रहे ज्ञान, दर्शन, आदि का आवरण करने वाला भछा मू्त कर्म किस प्रकार हो सकता है ! 
मूत सूर्य के ही मूत बादक आवारक हो सकते हैं घर की भींते या छते बिचारी मूर्तशरीर, भूषणों, 
बस्त्रों को छिपा छेती हैं आकाश को नहीं। यों वेदान्तियों के कहने पर तो हम जैन भी चोद 
उठावेगे कि आपके यहाँ वे अविद्या, भेद्विज्ञान, मोह, आदिक भला अमूंत हो रहे किस प्रकार एकत्वज्ञान 
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प्रतिभासाद त, आदि का आवरण कर देते हैं ! बताओ | यों आप अद्व तवादियों के ऊपर भी हम जैनों की 
ओर से बेसा हा चेसा ही समान पर्यतुयोग उठा दिया जा सकता है कोई अन्तर नहीं हे जिस ही प्रकार 
तुम अद्द तबादी यह्‌ अभियोग उठाओगे कि मत को यदि ज्ञान आदिकों का आवारक होना माना जायेगा 
तो जीव सम्बन्धी शरीर को भी ज्ञान आदिकों के आवारकपने का विश्येषतया प्रसंग आजावेगा “शरीर 
पुस्तकादिक वा ज्ञानादेरावारक स्यान्‌ मूतंत्वात्कामंणस्कंधवत्‌” अतः अमृत का आवरण करनेवाछा मूते 
नहीं हो सकता है यद्द सिद्धान्त मान लो, तिस द्वी प्रकार हम जैन भी तुम्हारे ऊपर यहद्द प्रसंग उठा सकते 
हैं कि अमृत अविद्या आदि का सद्भाव होने पर ज्ञान आदिकों का आवरण होना मानोगे तो अमूत 
आकाश को भी उन ज्ञान आदिकों के आवारकपन का चारों ओर से प्रसंग आजावेगा अथवा अमूते 
क्वान का दूसरा अमू्त ज्ञान आवारक बन बैठेगा “गगनादिक  ज्ञानान्तरं च ज्ञानादेरावारक स्थात्‌ अमूते- 
त्वात्‌ अविद्यावत्‌” जो कि तुमन इृष्ट नहीं किया है । यदि आप अद्व तवादी यों कह्दे कि गयन आदिक 
तो उन ज्ञान आदिकों के विरुद्ध नहीं है अतः वे उनके आवरण नहीं हो सकते हैं यों कहने पर तो हम 
जेन भी कह देगे कि तिस ही कारण से यानी ज्ञनादिक का विरोधी नहीं होने से मूत॑ शरीर भी ज्ञान 
आदि का आबारक नहीं है जो उन ज्ञान आदि से बिरुद्ध पदा्े होगा उसी को उन ज्ञान आदिको के 
आवारकपन को सिद्धि हे। भावार्थ--अपने आसाद में भींते, किवाड़, सोकचे, सांकले ओर सिपाही है तथा 
कारायृह में भी वैसे ही भीत आदि हैं किन्तु वे अपने विरुद्ध हैं और अपने घर के सींकचे आदि अविरुद्ध हैं 
मित्र या स्नही सम्बन्धी भी अपने बंधु को रोक लेता है। राजकर्मचारी भी अपराधी को रोके रहते हैं. 
किन्तु इन दोनो में महान्‌ अन्तर हू । बस्तुतः देखा जाय तो शरीर भी एक छोटे प्रकार का आवारक है । 
हिसक कऋर जीवबो के शरीरों अनुसार संयमपालन नहीं हो सकता हे । अपने शरीर के बन्धन अनुलार 
स्त्रियों की आत्मा भी सर्वोच्च पद को नहीं पा सकती दे । भावना होते हुये भी देव-देवियों के शरीर संयम 
नही पलने देते है । रोग ग्रस्त शरीर अनेक अड़चने उपजाता है। अनेक प्राणियों के आत्माओ की समानता 
होने पर भो उनके न्यारे न्‍्यारे शरीरों की परवशता से भिन्न-भिन्न प्रकार जघन्यविचार उपजते रहते 
है । बेज्ञानिक पण्डित भी शरीर आकृति के अनुसार तादृश भावों का उपजना आवश्यक मानते है वे बीर 
क्रर,विशेष ज्ञानी, पुरुषों के मस्तक, हृदय, के अवयबों को देखते हैं मोल लेलेते हैं| आयुष्य कर्म द्वारा शरीर 
में कैद कर दिया गया आत्मा स्थतंत्र या चाहे जहाँ नहीं जा पाता है। हमे सर्वत्र शरीर को छाद कर जाना 
पड़ता है । अतीब स्थूछ पुरुष सम्मेद शिखर जी की वन्दना पावों चल कर नहीं कर पाता हैं। भोजन 
या शयन के छिये भले ही शरीर को साथ ले लिया जाय्र किन्तु ज्ञानाभ्यास सामायिक, संयमपालन 
आदि क्रियाओं के लिये यह भारों शरीर हमें खींचना, ढोना, पड़ता है हाँ समितिपालन, शास्त्रश्रवण, 
तीथेगमन, आहारदान, दीक्षाधारण, तपर्चरण आदि कतंब्यों में शरीर उपयोगी पड़ता है इस कारण यह 
झ्ञानादिकों का आवारक नहीं माना गया है। अन्यदृष्ट कारणों में अन्वयव्यभिचार ओर व्यतिरेकव्यमि- 
चार 0 से अन्यथानुपपत्ति के बल पर पौदूगलिक कर्मों को ही ज्ञान आदि का आवारकपना सिद्ध 
हो जाता है | 


स्यान्मतं ज्ञानादेवतमानस्य सतोष्प्यविद्याद्ययये तिरोधानात्तदेव तद्विरुद्धं तदावरणं यूक्तं 
न पुनः पौद्गलिक कर्म तस्थ तदिरुद्धत्यासिद्धेरिति । तदसत्‌ तस्यापि तडिरुद्धलप्रतीतेः सुरादि- 
द्ृव्यवदू । 

सम्भवतः अद्वेतवादियों का यह भी मन्तव्य होवे कि आत्सा में सत्ता रूप से विद्यमान दोरहे 
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भी ज्ञान आदिकों का अविद्या आदि का उदय हो जाने पर तिरोभाव होजाता है । जैसे कि डिब्बी में रत्न 
का तिरोधान हो गया है | सांख्य भी आविर्भाव, तिरोभाव, को स्वीकार करते है उत्पाद, बिनाश, को नहीं । 
“न्ासतो विद्यते भावों नाभावों विद्यते सतः” आत्मा मे सत्‌ हो रहे ज्ञान का ही अधिय्या, अहंकार, 
ममता, तबता, विवेकाख्याति आदि से आवरण हो गया है अतः वे अविद्या आदिक ही उन ज्ञान आदिकों 
के विरुद्ध होरहे सन्‍ते उनके आवरण समुचित कह्टे जा सकते है किन्तु फिर जैनों के यहां माने गये 
पौद्गलिक कर्मों को आवरण कहना युक्त नहीं क्योकि उन पौद्गलिक कर्मों को उन ज्ञान आदिकों का 
विरोधीपना सिद्ध नहीं हे जैसे कि शरीर, पुस्तक, उपनेत्र ( चइमा ), विद्यालय, भोजन, ब्राक्षी, बादाम, 
आदि पौद्गलिक पदार्थ ज्ञान के विरोधी नहीं है। यो कह चुकने पर आचार्य बोलते है कि अद्वेतबादियों 
का वह भन्तव्य प्रश्नंसनीय नहीं हे कारण कि मदिरा, भांग, आदि द्र॒व्यों के समान उन पौद्गलिक कर्मों 
को भी उन क्षान आहढिकों के विरोधीपन की प्रतीति होरही है सभी पुदूगल न तो ज्ञान के सहायक हैं 
और विरोधी भी नहीं है | हा, नियत पुदूगल ज्ञान के सहायक भी हैं ओर कोई कोई ज्ञान के विरोधी भी 
हैं। अनेक पुद्गलो से सम्यर्द्शन ज्ञान चारित्रों को सहायता प्राप्त होती है और कितने ही पौद्गलिकपदार्थों 
से मिथ्याट्ञ न ज्ञान चारित्रो को सहकारिता मिलती है | कोई एकान्त नहीं हे । ज्ञानाबरण आदि पोद्गढिक 
कर्म अवइय ही ज्ञानादि गुणों के आवारक हैं यह निर्णीत विषय है । 


ननु मदिरादिद्रव्यमविधादिविकारस्य मदस्य ज्ञानादिविशेधिनो जनकत्वात्‌ परपरया 
तद्विरुद्ध न साक्षादिति चेतू, पौद्गलिक कर्म तथैव ताद्रेरुद्मस्तु तस्यापि विज्ञानविरुद्धाज्ञानादि- 
हेतुत्वात्‌ तस्य भावावरणत्वात्‌ । न च द्रव्यावरणापाये भावावरणसभवे5तिप्रसगात्‌ । मुक्तस्यात- 
त्माप्तेरपि वारणात्‌ । तस्य सम्यग्शानसात्मीभावे मिथ्याज्ञानादेरत्यतमुच्छेदात्तस्योदये तदात्मनो 
भावावरणस्य सद्भावात्‌ | 


वे ही पण्डित पुनः अपने पक्ष का अवधारण करते है कि मदिरा, भांग, गांजा, आदि द्रव्य तो 
ज्ञान स्वस्थता, विचारशालिता, आदि के विरोधी होरहे ओर अविद्या, नशा, आदि बिकारों के धारो मद 
के ज़नक होने के कारण परम्परा करके उन ज्ञानादि के बिरोधी हैं। मद्रि आदि द्रव्य अव्यवहित रूप से 
झ्ानादि के विरोधी नहीं हैं। अथोत्‌ू--मदिरा आदिक द्रव्य पहिले अविद्या आदि विकार स्वरूप मद 
को उपजाते है और वह मद पुनः ज्ञान आदि को उत्पत्ति मे विराध ठानता है अतः अविद्या आदि को 
हो आवरण मानो, पौदूगलिक कमे को नहीं । यों स्वपक्ष को पुष्ट कर रहे अन्यवादियों के कह चुकने पर 
ग्रन्थकार कहद्दते हैं कि तत्र तो पुदूगल द्रव्य से उपादेय हुआ कमे भी तिस ही कारण यानी ज्ञान आदि के 
साथ विरोध ठान देने से उन ज्ञान आदिकों का विरोधी सिद्ध हो जाओ क्‍योंकि उन कर्मों को भी विज्ञान 
के विरुद्ध हारहे अज्ञान आदि का द्देतुपना प्राप्त है । भाव आवरण स्वरूप ही वह अज्ञान है द्रव्य आवरण 
होरहे पोद्गलिक कर्मों का अभाव मानने पर अज्ञान, राग, देष, आदि भाव आवरणों का होना नहीं 
सम्भवता है अति प्रसग हो जायेगा । मुक्त जीब के भी उन अज्ञानादिको को अप्राप्ति का निवारण हो 
जायेगा अर्थात्‌--द्रव्य आवरणों के बिना भी यदि भाव आवरण होने छगे तो कर्म बिनिमुक्त सिद्ध पर- 
मेष्ठी के भी अज्नान, राग, 6 षविकार बन बठेगे | बेशेषिकों ने योगज प्रत्यक्ष के दो भेद किये हैं “योगजो 
द्विविधः प्रोक्तः युक्तयुव्जानभेदतः। युक्तस्य सबंदाभानं चिन्तासहकृतो5परः” युक्त के कोई अविद्या या 
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अज्ञान का सम्बन्ध नहीं माना है अतः युक्त ऐसा पाठ भी हो तो कोई क्षति नहीं हे क्‍योंकि उस मुक्त 
या युक्त जीव के सम्यरज्ञान के साथ तदात्मकपना हो जाने पर मिश्याज्ञान, राग आदि का अत्यन्त 
उच्छेद हो गया है | बतंमानकाल में किंचित्‌ भो मिथ्याज्ञान नहीं है, भविष्य में भी मिथ्यानज्ञान कथमपि 
नहीं उपज सकेगा यही मिथ्यानज्ञान आदि का अत्यन्त उच्छेद है। उन द्रव्यावरणो का उदय होने पर 
डस समय आत्मा के अज्ञान, क्रोध, आदि भावावरण का सद्भाव पाया जाता है अतः सिद्ध होता है कि 
प्रवाह से प्रवत रहे ज्ञान आदि का अविद्या के उदय होने पर निरोध हो जाने से जेसे उस अविद्या को 
ज्ञान आदि का विरोधी मान लिया जाता है डसी प्रकार पौदूगलिक कम फो भी ज्ञान आदि से विरुद्ध 
मान लिया जाय । मदिरा, अपथ्य भोजन, आदि पुदूगल इसके वृष्टान्त है। आत्मा के द्रव्य स्वरूप आवरण 
लग रहे हैं तभी भाव आत्मक आवरणों का सद्भाव पाया जाता है। अज्ञान आदि दोष और ज्ञानाबरणादि 
द्रव्य कर्मों का हेतुहेतुमद्भाव अनादिकाल से बीजांकुरबत्‌ चला आ रहा है. “दोषावरणयोहदा निर्निशेषास्य- 
तिशायनाव्‌” इस देवागमस्तोत्र की कारिका का विवरण करते हुये ग्रन्थकार ने अष्टसहसत्री में इस 
“कार्यकारण भाव” को अच्छा समझा दिया है । 

कुतो द्रव्यावरणसिद्धिरिति चेत्‌, नात्मनो मिथ्याज्ञानादिः पुदुगलविशेषसंबंधनिबंधन- 
स्तत्स्वभावान्यथाभावस््र भावत्वादुन्म का दिहेतुकोन्मादादिवदित्यनुमानात्‌ । मिथ्याज्ञानादिहेतु- 
कापरमिथ्याज्ञानव्यभिचाराजेदमनुमानं समीचोनमिति चेन्न, तस्यापि परापरपोद्गलिकफमोंदये 
सत्येव भावात्‌ तदभावे तदलुपपत्तेः। परापरोन्मत्तकादिस्ससद्भावे तत्कृतोन्मादादिसंतानवद्‌। 
कामिन्यादिभावेनोद्भु तेरुन्मादादिभिरनेकांत इति चेन्न, तेषामपि परंपरया तन्वीमनोहरांगनि- 
रीक्षणादिनिवधनलात्‌ तदभावे तदनुपपत्ते,, ततो युक्तमेव तदू ज्ञानद्शनप्रदोषादीनां तदावरणकर्मा- 
स्रपत्ववचन युक्ति सद्भावाद्राधकाभाधाच्च तादुशान्यवचनवत्‌ | 

यहाँ कोई आशक्षेपकर्ता पण्डित पूंछता हे कि जेनों के यहां द्रव्य आवरणों को सिद्धि भछा किस 
प्रमाण से की जायेगी ? बताओ यों प्रइन होने पर हम उत्तर करते है कि संसारी अत्मा के होरहे मिथ्या- 
ज्ञान, अहंकार, दुःख, भय, आदिक तो ([ पक्ष ) विशेष जाति के पुदूग्ों के सम्बन्ध को कारण मानकर 
उपजे है ( साध्य ) आत्मा के उन सम्यग्ज्ञान, मादंब, अतीन्द्रिय, सुख आदि स्वभावों से अन्यप्रकार के 
वेभाविक भावो स्वरूप होने से ( हेतु ) उन्मत्त कराने वाले धत्रा, चण्ड्‌, मद्य, आदिक हेतुओं से उपजे 
उन्मत्तता, चक्कर आना, तमारा, मद, आदि के समान ( अन्वयदृष्टान्त ) इस अनुमान से द्रव्य आवरणों 
की सिद्धि कर दी जातो है । यदि यहाँ कोई इस अनुमान मे यों दोष लगावे कि मिथ्यान्नान, राग, हर ष, 
आवि हेतुओं करके उपजे दूसरे मिथ्याज्ञानों से व्यभिचार हो जायेगा अथोत--दूसरे भिथ्याज्ञानों में 
हेतु तो रह गया किन्तु पुदूगछ बिशेषों से उपजता स्त्ररूप साध्य नहीं रहा वहां पहिले के मिथ्याज्नानों से 
( भावावरणो से ) दूसरे मिथ्याज्ञान उपजे हैं। कभी ढ्वं ष से द ष, दुःख से दुःख, क्रोध से क्रोध, अज्ञान 
से अज्ञान की धाराये चलती जाती है। इनमें पौदूगलिक कर्म कारण नहीं पड़ते हैं अतः व्यभिचार दोष 
हो जाने के कारण यह जैनों का अनुमान समी्चान नहीं है । श्री विद्यानन्द आचाय कहते है कि यह तो 
नहीं कहना क्योंकि वे दूसरे, तीसरे मिथ्याज्ञान भी उत्तरोत्तर पौद्गढ्िक कर्मों का डद्य होते रहते सन्‍्ते 
ही उपजे हैं यदि आत्मा में धारा प्रवाह्द रूप से उदय प्राप्त हो रहे वे पोदूगलिक कर्म नहीं होते तो उन 
मिथ्याज्ञानों की उत्पत्ति होना नहीं बन सकता था जैसे कि उत्तरोत्तर परिपाक श्राप्त हो रहे उन्‍्मादक 


४९४ इलोक-वार्तिक 


धतूरे आदि के रस की लहरों का सद्भाव होने पर ही उन द्वव्यों से किये गये उन्माद आदि की सन्‍्तान बड़ी 
देरतक बनो रहती है । एक रोग से और भी कई रोग उपज जात है यहां भी अभ्यन्तर पौद्गछिक बात, पित्त, 
कफ, दोषों से ही उन रोगों की उत्पत्ति हुई मानी जाती है। भूख से भूंख ओर उससे भी अधिक भूंख 
अथवा प्यास के उपर प्यास जो लगती हू इनमें भो उत्तरात्तर पौद्गलिक पित्ताग्निका संधुक्षण होते रहना 
अन्तरग कारण है। पुनरपि कोई व्यभिचार दोष उठाता द्वे कि कामिनी, सम्पत्ति, सिंह, आदि भावों 
में हुये राग, दवष, परिणामों करके उत्पन्न हुये उन्माद ईषो, भय, आदि करके व्यभिचार हुआ। भ्रन्थकार 
कहते है कि यह तो नहीं कहना क्योकि वे उन्‍्माद आदिक भीपरम्परा करके सुन्दरी, तन्वी, स्त्री के मनोहर 
अंगों का समोह निरीक्षण करना आदि को कारण मान कर उपजे है। उन मनोहर अंगों के सकषाय निरीक्षण 
आदि का अभाष होने पर उन उन्माद आदि की उत्पत्ति होना नही बन पाता है। मुनियों या बालकों फे स्री, 
सप, धन, आदिसे वे भाव नही उपजते है अतः उन्मत्तक पुरुष को भले ही हृदय हारिणी कामिनी में हुई अभि- 
लाषासे साक्षात्‌ उनन्‍्माद, चिन्ता, गुण कथन, उद्गंग, सम्प्रछापष, आदिक होथे कन्तु उनका परम्परया कारण 
पौद्गलिक कामिनीपिण्ड ही है। जैन सिद्धान्त तो यहाँ इस प्रकार हूँ कि अनेक कार्यों को चलाकर 
आत्मा अपने प्रमादों अनुसार करता है उससे कर्मबन्ध होता है । कामिनी को देखने पर कामुक के पूर्षों- 
पाजित कर्मों का उदय आजाने से उन्‍्माद आदि कामचेष्टाये होने लग जाती है । संसारी जीव के श्रतिक्षण 
पूर्वोपार्जित शुभ अशुभ कर्मों का उदय बना रहता है। द्रव्य, क्षेत्र, काछ, भाव, इन निमित्तो को पाकर 
पौद्गलिक कर्मों को बैसी बेसी रस देने योग्य परिणतियां होजाती है जैसे कि भोजन, पान, पदार्थों 
का पित्ताभि, स्वच्छवायु वाला श्रदेश, नीरोग शरीर, व्यायाम, पाचनचूण, अथवा दूषित जल, बात, 
पित्त, कफ, के दोष, निक्कृष्ठवायु, रुग्ण शरीर, विषमकाछ, रोगस्थान, चिन्ता, आदि निमित्तों अनुसार 
नाना प्रकार के विपाकों को धार रहा परिणमन द्वोजाता है। अतः ज्ञान आदि के विशेधी पोद्गलिक 
द्रव्य ही आवरण मानने पड़ते हैं. अविद्या नहीं। नेयायिक या वेशेषिक के यहां माने गये धर्म, अधम 
संज्ञक गुण भी आत्मा को परतंत्र नहीं कर सकते है जो जिसका गुण है बह उसको परतंत्र नहीं कर 
सकते हैं । तिस कारण उक्त सूत्र द्वारा श्रीउमास्वामी महाराज का यह निरूपण करना युक्त ही है कि उन 
ज्ञान या दश्न मे हुये प्रदोष, निहब आदिक उन उन ज्ञान दक्षनो का आवरण करने वाले कर्मों के 
आखब हैं क्‍योंकि सूत्रकार के इस सिद्धान्तवचन में युक्तियो का सद्भाव है तथा बाधक प्रमाणों का अभाव 
है जेसे कि तिस प्रकार के युक्त ओर निबाध अन्य बचनों का कद्दना समुचित है। प्रन्थकार ने अपनी 
बिद्वत्ता से यह भी एक अनुमान बना दिया है कि सूत्रकार के अन्य वबचनो समान (दृष्टान्त) इस सूत्र का 
निरूपण भो (पक्ष) युक्ति पूणं और निबोध होने के कारण (तु) समुचित ही दे (साध्य) ॥ 


अथासद्रेग्रासवसचनाथमाह । 


ज्ञानावरण और दर्शनावरण के पश्चात्‌ वेदनीय कर्म का नाम निर्देश है | वेदनीय कम के सद्वद्य 
और असहंद्य दो भेद हैं। अनुकूलवेदनीय होरहे लोकिक सुख का कारण सद्वं्य है और असद्वद्य का उदय 
होने पर जीवो के प्रतिकूल वेदनीय दुःख उपजत हैं. अब असद्व द्य कम के आखसत्रव की सूचना देने के लिये 
श्रीउमास्वामी महाराज उस अग्रिम सूत्र को कह रहे हैं । 


दुःखशोकतापाक्रंदनवधपरिदेवनान्यात्मपरो भयस्थान्यसद्देद्य- 
स्थ ॥११॥ 


छैठी-अध्यार्य ४९५७५ 


स्वयं अपने में या पर में अथवा दोनों में स्थित हो रहे दुःख, शोक, ताप, आक्रंदन, बध, 
परिदेवन, ये परिणतियाँ असातावेदनीय कम के आख्रव हैं। संसारी जीव का पीड़ा स्वरूप परिणाम दुःख 
है । अनुप्रह करने वाले चेतन या अचेतन पदार्थ के सम्बन्ध का विच्छेद होने पर दीनता परिणाम झोक 
है | तिरस्कार आदि को निमित्त पाकर हुये कलुषित परिणाम वाले जीव का मानसिक परचालाप करना 
ताप कहा जाता है । परिताप से उत्पन्न हुये बहुत रोना, आंसू डालना, विछाप करना, अंग बिकार आदि 
करके प्रकट क्रन्दन करना आक्रन्दन है । आयुश्प्राण, इन्द्रियप्राण, बलप्राण और इबासोच्छबास प्राण का 
वियोग कर देना बध दे , संक्लेश परिणामों का अवलम्ब कर गुणस्मरण पूर्वक बखानते हुये जो स्वयं 
ओर दूसरों को अनुप्रह करने की अभिलाषा कराने वाला दयनीय रोना है बह परिदेवन है| ये स्व में 
होंय या क्रोप आदि के आवेश से दूसरे में उपजा दिये जांय अथवा कषाय बश दोनों मे उपज जांय 
तब असद्वद्य कम का प्रकृत जीव के आख्रव हो जाता है । 


पीड़ालक्षणः परिणामों दुःखं, तचासद्देश्योदये सति विरोधि द्वष्याद्ुपनिषातात्‌ । अलुग्राह- 
कबांधवादिविच्छेदे मोहकमंविशेषोदयादसद्देश्े च बैक्‍्लव्यविशेष! शोकः, स च बांधवादिगता- 
शयस्य जीवर्य चित्तखेदलक्ष णः प्रसिद्ध एवं । परिवादादिनिमित्तादाविलांतःकरणस्य तीत्रानुश्नय- 
यसस्‍्तापः, स चासढं द्योदये क्रोधादिविशेषोदये च सत्युपपद्यते । परितापजाश्रुपातप्रचुरविलापांग- 
विकाराभिव्यक्त क्ंदनं, तब्चासद्वेशोदये कषायविषयोदये च प्रजायते। आयुरिंद्रियबलग्राणवियोग- 
करणं वधः, सोध्प्यसद्वेद्योदये च सति ग्त्येतव्यः । संक्लेश्रग्रवर्ण स्वपरानुग्रहणं हा नाथ नाथेत्य- 
नुकंपाप्रायं परिदेवन, तच्चासदेद्योदये मोहोदये च सति बोद्धब्यं । 


पोड़ा स्वरूप परिणति दुःख कहा जाता हे । वह दुःख तो असद्वेय कर्म का उदय होते सन्ते 
विरोधी द्रव्य आदि का प्रसंग मिल जाने से उपज जाता दै। अनुग्रह करने वाले बन्धुजन, इृष्ट पदार्थ 
आदि का वियोग हो जाने पर मोहनीय कम का विद्ञेष होरहे शोक का उदय होने से ओर पूर्व संचित 
असातावेदनीय का उदय होते सन्‍्ते हुआ विक्छब परिणाम शोक है। बांधव आदि में जिस जीव का 
अभिप्राय संसक्त होरहा है उस बन्धुजन का वियोग हो जाने पर जीव के चित्त को खेद दोजाना स्वरूप 
बह शोक प्रसिद्ध ही है । निंदा, तिरस्कार, पराभव आदि निमित्तों से हुये कछुषित अन्तःकरण के धारी 
जीब का तीघ पहचात्ताप करना ताप हे तथा उस ताप का होना अन्तरंग में असदूवेश्य कर्म का उदय होने 
पर और चारित्रमोहनीय को क्रोध आदि विशेष प्रकृतियों का उदय हो जाने पर बन जाता है । परिताप 
से उपजे प्रचुर अश्रपात वाले विछाप, अंग बिकार आदि करके प्रकट चिल्लाना आक्रन्दन है| बह आक्र- 
न्दन अन्तरंग में पूबं संचित असद्वेद्य का उदय होने पर और कषाय विशेष का उदय द्वोते सन्‍्ते ठीक 
उपज जाता है । आयु), इन्द्रिय, बल, श्बासोच्छबास, इन प्राणो का वियोग करना बध है। वह बंध भी 
असद्वेदनीय कम का उदय होते सनन्‍्ते हो जाना समझ लेना चाहिये। तथा संक्‍्लेश परिणामों में तत्पर 
होरहा और अपने या दूसरो को अनुप्रह कराने वाला एवं हाय नाथ कहाँ गये, हाय नाथ कहां हो, इस 
प्रकार बहुभाग अनुकम्पा को लिये हुये प्रछाप करना परिदेवन कहा गया है। ओर लैसे ही बह परिदेवन 
भी आत्मा में असदूवेदनीय के का उदय होने पर और मोइनीय कर्म का उदय होते उपज रहा समझ 
लेना चाहिये । 


४९६ इछोक-वार्तिक 


तदेव॑ शोकादीनामसददेद्योदयापेक्षत्वादृदुःखजाती यत्वेषपि दुःखात्युथग्वचन मोइविशेषोदया- 
पेक्षत्वात्‌ तद्िशेषप्रतिपादनाथथत्वाद पर्यायार्थादेशाद्मेदोपफ्तेश्व नानर्थकपृत्पेक्षणीय । तथैवाक्षेपस- 
माधानवचनात्‌ वार्तिककारेदईःखजातीयत्वात्सवेंषां पृधणवचनमिति चेन्न कतिपयविशेषसंबंधेन 
जात्याख्यानात्‌ कथंचिदन्यत्वोपपत्तेश्येति । 


तिस कारण इस प्रकार यद्यपि संचित असद्वेदनीय कर्म के उदय की अपेक्षा रखने वाले होने से 
ये शोक, ताप, आदिक सभी दुःख की द्वी विशेष जातियां हैं अतः सूत्र में दुःख का ग्रहण कर देने से ही 
सभी दुःख जातियों का संग्रह हो जाता है इन शोक आदिक का प्रथक्‌ प्रहण करना व्यर्थ पड़ता है तथापि 
विशेष-विशेष मोहनीय कर्म के उदय की अपेक्षा रखने से और उन दुःखों के कतिपय विशेष भेदों के 
प्रतिपादन स्वरूप प्रयोजन होने से तथा पर्योयार्थिक नय अनुसार निरूपण कर देने की अपेक्षा भेद वन 
गया होने से सूत्रकार ने शोक आदि का दुःख से प्रथक्‌ प्ररूपण कर दिया हैे। अतः शोक आदि का 
उच्चारण व्यथ है यद बंठेठाले उत्परक्षा नहीं कर लेनी चाहिये, राजवात्तिक ग्रन्थ को बनाने वाले श्री अक- 
लंकदेव महाराज ने तिस ही प्रकार आश्षेप का समाधान किया हे। राजवारत्तिक अन्थ की इस प्रकार 
वाक्तिक है “दुःखजातीयत्बात्‌ सवंधां प्रथणवचनमिति चेन्न कतिपयविशेषसम्बन्धेन तज्जात्याख्यानात 
दु/खों की जाति के विशेष होने से सम्पूर्ण शोक आदिकों का प्रथक्‌ निरूपण करना व्यथ है। श्री अकलंकदेव 
महाराज कहते हैं कि यह तो नहीं कहना क्योंकि दुःख की कितनी ही एक विशेष व्यक्तियों का सम्बन्ध 
करके उस दुःख जाति का सूत्र में सूचन कर दिया गया है जेसे कि “गोः” कह देने पर यदि कोई भोला 
पुरुष उन विशेष व्यक्तियों को नहीं समझता है तो उसको समझाने के लिये खण्ड गाय, मुण्ड गाय, धोली 
गाय आदि कह दिया जाता है | इसी सम्बन्ध में राजवात्तिककार की दूसरी वात्तिक यह हे कि “कथचिद- 
न्यत्वोपपत्त इच” सामान्य से विश्ञेषों का कथंचित्‌ अन्यपना बन रहा हे जेसे कि रूपवान्‌ द्रव्य या मूत 
द्रव्य की अपेक्षा मृत्तिका से घट, कपालछ आदि विशेष अभिन्न है और नियत आकृति और नियत अथ्थ- 
क्रिया, न्‍्यारी संज्ञा, स्वलक्षण प्रयोजन आदि की अपेक्षा सामान्य मत्तिका से घट, कपाल, आदि भिन्न 
हैं तिसी प्रकार सामान्य को अपेक्षा दुःख से आदि अभिन्न है तथा प्रविनियत कारण, नियत विषय, 
विशेष प्रतिकूछतायें आदि की अपेक्षा साधारण दुःख से असाधारण शोक आदि भिन्न भी है अतः सूत्र- 
कार करके शोक आदि का न्यारा प्रतिपादन करना समुचित है । 


दृःखादीनां करत्रांदिसाधनभावः पर्यायिपर्याययोभेंदोपपत्ते! । तयोरमेदे तावदात्मैव दुःख- 
परिणामात्मको दुःखयतांति दुःख, भेदे तु दुःखयत्यनेनास्मिन्वा दुःखमिति, सन्म्रात्रकथने दु!खन 
दुःखमिति । 


यह भी श्री अकलंक देव महाराज का वाक्तिक है “दुःखादीनां कत्त्रादिसाधनभावः पर्यायि- 
पर्याययोभदाभेदविवक्षोपपत्त” दुःख, झोक, आदि हब्दों की कर्ता, कर्म, करण, अधिकरण और भाव 
में सिद्धि करते हुये उनके बाच्य का सद्भाव जान लेना चाहिये क्‍योंकि पर्यायवान्‌ और पर्याय के भेद 
ओर अभेद की विवक्षा बन रही है। जिस समय पर्यायवान्‌ और पर्याय का अभेद मानना बिवक्षित 
होगा तब तो दुःख परिणति स्वरूप हो रहा आत्मा ही दुःख है। कारण कि चुरादि गण को “दुःख 
तल्कियायां” धातु से कर्ता में अच्‌ प्रत्यय कर दुःख शब्द को बना लिया गया है। दुःखयति इति दुःखं 
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जो स्वतंत्रतया तदात्मक होकर दुःख परिणत है बह आत्मा ही दुःख है| हाँ जिस समय पर्यायवान्‌ और 
पर्योय के भेद को विवक्षा है तब तो दु/ख क्रिया जिस करके की जा रही है अथवा दुःख क्रिया जहाँ हो 
रही है वह दुःख है इस प्रकार करण अथवा अधिकरण में भी अच्‌ प्रत्यय कर दुःख शब्द की सिद्धि 
कर ली जाती है। “विवक्षातः कारकप्रवृत्त:” विवक्षा से कारक प्रवत्त जाते हैं सुन्दर पुस्तक स्वयं 
पढ़ती है, पुस्तक को पढ़ता है, पुस्तक करके पढ़ता है, पुस्तक से पढ़ता है, पुस्तक में पढ़ता दे । यों विवश्षा 
अनुसार कारकों की प्रवृत्ति है। विवक्षा भो कारण बिना यों दवी अंटसंट नहीं बन बेठती है। नियत 
प्राणियों में ही अपने पुत्र, पिता, पत्नी, पति, जामाता, गुरु आदि विवक्षा की जा सकती है। मन चाहे जिस 
किसी में नहीं | विवक्षा के अवलम्ब भिन्न-भिन्न परिणमन हैं। इसी प्रकार सूक्ष्म दृष्टि से बिचारने पर 
पुस्तक और अध्येता के विशिष्ट परिणमन ही उनमें न्यारे-न्यारे कारकों की विवक्षा का योग करा देते हैं. 
दुःख पयोय और दुःख पर्याय वाले की अभेद्‌ विवक्षा और भेद विवक्षा अनुसार करठृवाच्य, करणवाच्य, 
आदिक अर्थों में प्रसिद्ध होरहा दुःख शब्द व्याकरण द्वारा व्युत्पन्न कर लिया जाता है। तथा शुद्ध क्रिया 
स्वरूप अथ के सत्तामात्र का कथन करने पर दुःखनं दु/खं यो भाव में निरुक्ति करते हुये दुःख शब्द को 
साध लिया जाता है एवं भूत नय जैसे गौ, शुक्ल, जीव, आदि शब्दों के भी अर्थों को गमनात्‌, शुचि- 
भवनात्‌, जीवनात्‌, यों क्रियाओं की ओर ढुलका छे जाती है उसी प्रकार “सन्मात्र' भावलिगं स्या- 
दसप्रक्त तु कारकेः, घात्वथ; केवलः शुद्धो भाव इत्यमिधीयते” यह भाव वाच्य प्रत्यय भी सन्मात्र कहने 
में शब्द को खींच ले जाती हैं सब को अन्तरंग भित्तियां पदार्थों को सूक्ष्म परिणतियां हैं। किसी अकमंक 
धातु से भी ऋदन्त में कर्म बाच्य प्रत्यय हो सकते हैं । 


+ (३ है] >> 
शोकादिष्वपि कतंकरणाधिकरणभावसाधनतं प्रत्येय॑ | 


दुःख शब्द के समान शोक, ताप, आक्रंदन, बंध, परिदेवन, आदि हशाब्दों में भी कतों, करण, 
अधिकरण, ओर भाव में प्रत्यय कर सिद्धि हो जाना जान छिया जा, अथौत्‌--भ्वादिगण की “शुचि 
शोके” इस धातु से कतो में घन्म्‌ प्रत्यय कर शोक शब्द को बना लिया जाय । इृष्ट बियोग जन्य दुःख 
विशेष परिणति का स्वतंत्र कर्ता आत्मा शोक है । शोचति इति शोकः एवं शुच्यते अनेन अस्मिन्‌ वा इति शोक), 
शोचनमात्र' वा शोकः, यों निरुक्ति भी की जा सकती है । यद्यपि भाव और कर्म का व्याकरण में विरोध 
सा दिखलाया गया है सकर्मक धातुओं से कम में प्रत्यय हो सकते हैं और अकमक धातुओं से भाव में 
प्रत्यय हो सकते हैं “छः कमंणि च भावे चाकर्मकेम्यः” (पाणिनीय व्याकरणं) तथापि पचनं, गमनं, पठनं, 
दोहनं, नयन॑ आदि सकर्मक धातुओं से भी भाव में युट्‌ प्रत्यय छाये गये हैं। इसी प्रकार अकमेक धातुओं 
से भी कर्म की बिवक्षा होने पर कर्म वाच्य प्रत्यय छाये जा सकते हैं । जब यह नियम कर दिया गया है 
कि विवक्षाओं अनुसार कर्ता, कम, भाव, अधिकरणपन का आरोप होसकता हे तो स्थाद्वाद सिद्धान्त में 
कोई दोष ही नहीं आपाता है। ये सब आरोप पदार्थों के अनेक बहिरंग, अन्तरंग, निमित्तों अनुसार हुये 
सूक्षम परिणमनों पर अबरुम्बित हैं. “यावन्ति पररूपाणि ताचन्त्येव प्रत्यात्मं स्वभावान्तराणि तथा 
परिणामात्‌” । इसी भ्रकार “तप दाहे” या “तप उपतापे” घातु से कतो, करण, आदि में घत्म प्रत्यय 
कर ताप शब्द को साध छिया जाय तथा “क्रदि आह्ने रोदने च” या “क्रदि बेक्लव्ये” धातु से कतो आदि 
अर्थों का द्योतक युट्‌ भ्रत्यय कर आक्रन्दन शब्द का निर्बंचन कर लिया जाय, एवं भ्वादि गण की “बंध” 
धातु या अदादि गण को “इन दिंसागत्योः धातु से बध आदेश करते हुये कत्ता आदि में बध शब्द को 
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बना लिशा जाय, परि उपसर्ग पूवक दिव धातु से कत्तों आदि में ल्युद्‌ प्रत्यय कर परिदेवन शब्द साधु 
सिद्ध कर लिया जाय । 


तदेकांतावधारणो5लुपपञ्नमन्यतरेकांतसंग्रहात। पर्यायैकांते हि दुःखादिचित्तस्य करठत्वसंग्रहः 
करणादित्वसंग्रहो वा स्पान्न पुनस्तदुभयसंग्रहः । तत्र क्वृत्वसंग्रहस्तावदयुक्तः करणाग्रमावे तदसंम- 
बात्‌ । मनः करणं संतानो5घिकरणमित्युभयसंग्रहोउपि श्रेयान्‌, कंकाले स्वयमसतः पूबेविज्ञान- 
लक्षणस्य मनसः करणत्वायोगाद पण्णामनंतरातीतं विज्ञाने यद्धि तनमन इति वचनात्‌ । संतानों 
न वस्तु ततो5घिकरणत्वानुपपत्ते: खरविषाणवत्‌ । 


यदि दुःख आदिकों की कर्ता ही या कम ही में निरुक्ति कर सिद्धि कर देने के एकान्त का अब- 
धारण किया जावेगा तो अभिप्रेत अर्थ की उपपत्ति नहीं हो सकती है क्यो कि एकान्तवादियों ने पयोय 
ओर द्रव्य आत्मक वस्तु के दोनों अंझों में से एक ही एकान्त का समीचीनतया ग्रहण कर रक्खा हे । देखिये 
केवल पर्याय का ही एकान्त लिया जायगा तब तो दुःख, शोक, आदि स्वरूप चित्त को क्तापने का संग्रह 
हो सकेगा अथवा दुःख आदि चित्त को करण, अधिकरण, आदिपने का संग्रह हो सकेग। किन्तु फिर उन 
दोनों का संग्रह तो नहीं हो सकेगा । अब यहू विचारना हे कि उनमें पहिला कतापने का संग्रह करना 
तो अयुक्त है क्‍योंकि पर्याय एकान्त में आत्म द्रव्य के बिना कर्तापने का संग्रह नहीं हो सकता हे । करण 
आदि का अभाव होने पर उस कर्त्तापने का असम्भव हे । बोद्धों के यहाँ क्षणिक पक्ष अनुसार क्षणभंगी 
पर्यायों में कर्तापन, करणपन आदि अवस्थाये नहीं बन पाती है। यदि बौद्ध यो कहें कि मन इन्द्रिय 
को करण ओर विज्ञान की सन्‍्तान को अधिकरण मानते हुये यों दोनो का संग्रह हो जायगा। गन्ध- 
कार करते हैं कि यह उपपत्ति करना भी श्रष्ठ नही दे क्‍योंकि कत्तो कारक के काल में स्वय अविय्य- 
मान होरदे पूबकालोन विज्ञान स्वरूप मन के करणपन का अयोग है। आपने जैनो के भाव मन समान 
विज्ञान को ही मन माना है। बौद्ध ग्रन्थों में इस प्रकार कथन किया गया हैं कि छह आयतन या छह 
विज्ञानों के अव्यवद्दित पूववर्ती जो विज्ञान हैं वह मन हे । बेशेषिकों के मनोद्रव्य समान या जेनों के 
द्रव्यमन समान कोई स्वतंत्र मन पदाथ बौड़्ों के यहाँ नहीं माना गया है अतः मन,तों करण हो नहीं 
सकता है जब कि कर्ता के समय में पूर्व क्षणवत्ती विज्ञान स्वरूप मन का ध्वंस दो चुका है। दूसरा 
विज्ञान की सन्‍्तान को जो अधिकरण कट्दा गया है वह भी ठीक नहीं पड़ता हे। क्‍योंकि सन्‍्तान कोई 
वस्तुभूत पदार्थ नहीं माना गया द्वे पहिले पीछे मरे हुये मुर्दों की पंक्ति जैसे कोई परमा्थ स्वरूप मनुष्यों 
की की नहीं हे तिस कारण अरविषाण के समान अवस्तुभूत पन्तान को अधिकरणपना नहीं बन 
पाता है। 


चक्षुगदिकरणं श्रीरमधिकरणमित्यपि न श्रेयस्तस्यापि तत्काले स्थित्यभावात्‌ । यदि 
पुनदुं!खादि चित्त के स्वकार्योत्पादने तत्समानसमयवर्त्ति चश्ुरादिकरणं शरीरमधिकरण व्यवहार- 
मात्रात। परमार्थतस्तु न किंचित्कत करणादि वा भूतिमात्रव्यतिरेकेण भावानां क्रियाकारक- 
त्वायोगात्‌ । भूतियेंषां क्रिया सैव चोदते हति वचनात्‌ । सर्स्याकरददृत्वादिव्यादृत्तेरेव कर्दृत्वा- 
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दिव्यवहारणादिति मतं, तदपि न दुःखादिचित्तस्य कश्चभुरोदिन कतुरणाधिकरणे तस्य बहिसभूत- 
रूपादिज्ञानोत्पत्ती करणत्ववचनात्‌ । नापि मनस्तस्य दुःखादिचित्तसमानकालासंभवात्‌ । 


यदि बौद्ध यों कहें कि चक्ष आदिक तो करण है दुःख आदि चित्त का अधिकरण दरार है। 
आचार्य कहते है कि यह कारकों की उपपत्ति करना भी श्रेष्ठ मार्ग नहीं है क्योंकि उन चक्ष आदि या 
शरीर की भी उस दुःख आदि के काल मे स्थिति नहीं है । घट की उत्पत्ति करने में कुछ काल तक ठद्दरने 
बाले दण्ड, चक्र, भूतल, हीं करण या अधिकरण होते हैं क्षणिक पदार्थ कुछ कार्यकारी नहीं हैं। यदि 
फिर बौद्धों का यह मन्तव्य दोय कि दुःख आदि चित्त ही अपने काय उत्पादन करने में कर्त्ता है और 
उस कप्तो के उसी समान समय मे बते रहे चछुआदि करण हैं तथा तत्कालीन क्षणिक शरीर अधिकरण 
होजाता है;। केवल व्यवद्दार से यों कर्ता, करण, अधिकरण भाव है. पारमार्थिक रूप से विचारा जाय 
तब तो न कोई कर्त्ता है और न कोई करण, अधिकरण आदि हैं। जैनों के यहाँ मी निश्चय अनुसार कोई 
भिन्न-भिन्न कारकों की व्यवस्था नहीं।मानी गयी है। केवल क्षण-क्षण में होते रहने के सिवाय पदार्थों 
को क्रिया के कारकपन का अयोग दै। हम बौद्धों के यहां ग्रन्थों मे ऐसा कथन पाया जावा है कि जिन 
पदार्थों की क्षण-क्षण में उत्पत्ति होना ही क्रिया हे और वही कारक है तथा वह ही उपजना मात्र व्यव- 
हार में अनेक व्यपदेशों से कद्दा जाता है। नैरात्म्यवादी या अम्यापोहमती बौद्धों के यहां अकर्त्तापन, 
अकरणपन, आदि की व्यावृत्ति का ही कत्तोपोन, करणपन, आदि निर्देशों से व्यवद्दार किया जाता है। 
यहां तक कि सभी विद्वानों के यहां ।अतद्व्याबृत्ति को हो तत्‌ कहा गया है। धनात्य का अर्थ “निधन 
नहीं” इतना ही है। नीरोग का अथे “अधिक रोगी नहीं” एतावन्‌ मात्र है । घट का कर्त्ता कुछाल हे 
इसका तात्परय यही समझा जाय कि कुम्हार घट का अकत्ती नहीं है, यो बौद्धो का मन्तब्य होने पर 
आचार्य कहते हैं कि बहू मत भी ठीक नहीं है क्‍योंकि दुःख आदि चित्त स्वरूप कर्त्ता के चक्ष आदिक 
तो करण और अधिकरण नहीं हो सकते है कारण कि बोढ्धों के यहाँ विज्ञान से बाहर होरहे रूप आदि 
के ज्ञान की उसपत्ति में उन चक्ष आदि के ऋरणपन का कथन किया गया है। तथा मन भी करण नहीं 
हो सकता दे क्योंकि दुःख आदि चित्त के डसी समान कार में उस अनन्तर अतीत विज्ञान स्वरूप मन 
का असम्भव है अतः पर्योय का एकान्त करने पर दुःख, शोक, आदि की कर्त्ता करण आदि में निरुक्ति 
नहीं हो सकती द्वे । पहिले अनुभूत क्रिये गये अर्थ के नष्ट द्वो चुकने को चिन्त रहे अन्बयी पुरुष के शोक 
आदिक दूोते हैं किन्तु क्षणिकवाद्‌ मे स्मरण हं।ना नहीं सम्भवता हूं स्मरण नहीं होने से शोक आदिक 
नहीं हो सकते हैं । 


नन्ु रूपादिस्कंधपंचकस्य युगपद्धावादुःखाद्यनुभवात्मकरय वेदनास्कंधस्य पूर्वस्य 
करृत्वमृत्तरदुःखाद्युत्पत्ती तस्यैव चाधिकरणत्व॑ स्वस्थ स्वाधिकरणत्वात्‌ । दुःखादिद्ेतोर्ब- 
हिरथ विजश्प्तिकक्षणस्थ वेदनास्कन्धस्य चोत्तरात्कार्यात्यूवेस्प. मनोवज्यपदेशमहंतः करणतं 
युक्तमेवेति चेश्न, निरन्वपनष्टस्य कतफरणत्वचिरोधात्‌ | स्पकार्यफराले तदनाशे वा. श्षणमं- 
गविघातः । 


े पुमः बौड़ू अपने पक्ष का अवधारण करते हुये कद्दत हैं. कि रूपस्कन्ध, वेदनास्कन्ध, विज्ञानस्कन्ध, 
संज्ञास्कन्ध, संस्कारस्कन्ध, इन रूप आदि पांचों स्कन्धों को युगपत्‌ उत्पत्ति होती रहती हे जब कि 
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पांच विज्ञानों की धारायें चल रही हैं तो दुःख, शोक, आदि के अनुभव स्वरूप पूथ समयवरत्ती वेदना- 
स्कन्ध को उत्तर समयवत्तों दुःख आदि की उत्पत्ति में कत्तौपन है और उसी वेदनास्कन्ध को दुःख 
आदि की उत्पत्ति में अधिकरणपना है। सब फो स्व में अपना-अपना अधिकरणपना प्राप्त हे साथ ही 
दुःख आदि के हेतु होरहे बहिरंग अथ विज्ञान स्वरूप वेदनास्कन्ध को करणपना समुचित हो है जो कि 
वेदनास्कन्ध उत्तर समयवरत्ती उस कार्य से पूरे समय में बर्त रहा संता मन इस नाम निदेश के योग्य 
होरहा है | अन्थकार कद्दत हैं कि यह तो नहीं कहना क्योंकि अन्बय रहित होकर नष्ट हो चुके वेदना- 
स्कन्ध के कत्तापन और करणपन का विरोध है । उत्तर समयवत्ती अपने काय के काल में पूथं समयबत्तीं 
उस वेदन[स्कन्ध स्वरूप कत्तो या करण का नाश नहीं माना जावेगा तब तो बौद्धों के यहां पदार्थों के 
क्षण में नष्ट हो जाने स्वभाव का भंग होजायेगा जिसको कि बौद्ध कथमपि सहन नहीं कर सकते है । 


तथैव स्वभावस्थ भावर्य स्वात्मैवाधिकरणमित्यप्यसंभाव्यं, शक्तिवैचित्ये सति तस्य 
तद॒पपत्तेः तस्याघेयत्वशक्त्याधेयता व्यवस्थितेरधिकरणशक्त्या पुनरधिकरणत्वस्थितिः संबत्या 
तदुपपत्तो परमार्थतों न कर्त्रादिसिद्धिरिति न दुःखादीनां कर्तादिसाधनस्वं । 


तिस ही प्रकार स्वभाव या भाव का अधिकरण स्वकीय आत्मा ही है। यह भी बनना बोढ़ों 
के यहाँ असम्भव है। हां भावों की शक्तियों का चित्र विचित्रपना होने पर तो उस भाव का स्वयं अधिक- 
रणपना बन जाता है क्‍योंकि अपनो आधेयता रूप शक्ति करके उस भाव का आधेयपना व्यवस्थित 
होरहा हैं ओर अधिकरणपन शक्ति करके फिर अधिकरणपना सब में व्यवस्थित हे । तभी तो कांच पानी 
को धार छेता हे घाम को नहीं । बस्त्र घाम को रोक छेता है, जल को नहीं। ख्री गर्भ धारण कर लेती है 
पुरुष नद्दी, यों गांठ की बास्तविक परिणति अनुसार आकाश में निज की आधेयत्व ओर अधिकरणत्व 
शक्ति करके ही स्व प्रतिष्ठा बन रहो है । यदि बोद्ध वस्तु शून्य कोरी कल्पना करके उस आधेयपने या 
अधिकरणपन की प्रसिद्धि करेगे तब तो परमार्थ रूप से कत्तो आदि की सिद्धि नहों हो सकी । इस प्रकार 
बौद्धों के क्षणिकपक्ष में दुःख, शोक, आदि शब्दों की कर्ता, करण, आदि में सिद्धि नहीं होसकती हे । 
यहाँ तक अनित्य एकान्त पक्ष में या पर्याय का एकान्त स्वीकार करने पर दुःख आदि शब्दों की निर्रुक्ति 
नहीं बन सकी कह दी गयी है। अब नित्यपन के एकान्त का अबधारण करने में दोष उठात है। 


नित्यत्वैकांतेईपि न तत्संगच्छते निरतिशयात्मनः कर्दृत्वानभ्युपगमात्‌ । केनचित्सहकारिणा- 
ततो भिश्नस्यातिशयस्य करणे तस्य पूर्वाकर्तृत्वावस्थातोप्रच्यु ते! कतृत्वविरोधात्‌ । प्रच्युती वा 
नित्यत्वविधातात तदभिन्नस्यातिशयस्य करणे तस्यैव कृतेरनित्यतैव स्यात्‌। कथंचित्तस्थ नित्य- 
तायां परमताश्रयणं दुर्निवार । 


सांख्यमतियों के यहाँ नित्यपन के एफान्त पक्ष में भी वह दुःख, शोक, आदि में कत्तापन फरण- 
पन्न नहीं सगत हो पाता है । क्‍योंकि शक्तियाँ, स्वभाव, परिणतियाँ स्वरूप अतिशयों से रहित दोरहे 
आत्मा का कतापन स्वीकार नहीं किया गया है। क्रिया में स्वतंत्र होकर व्यापार कर रहा पदाथथ कर्ता 
कट्दा जाता है | अतिशयों से रीता कूटस्थ पदार्थ कथमपि कर्ता नहीं हो सकता दहे। किसी एक सहकारी 
कारण से उस कत्तों मे अतिशय किया माना जावेगा, तो प्रइ्न उठता है । कि वह अतिशाय कर्ता से भिन्न- 
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किया गया है ? या कतोी से अभिन्न किया गया है ? प्रथम पक्ष अनुसार सहकारी कारण करके यदि 
कर्ता से भिन्न अतिशय का किया जाना माना जायेगा तो उस कत्तों को पूर्ववर्तिनी अकत्तापन अवस्था से 
प्रच्युति नहीं होने के कारण कत्तापन का बिरोध है । जैसे तटस्थ असंख्य पदार्थ उस कर्त्ता से भिन्न पड़े हुोे हैं 
उसी प्रकार वह नया उपजा अतिश्ञय भो निराला पड़ा रहेगा। पहिले का कूटस्थ अकतृपन हट नहीं सकता 
है| यदि गाँठ के अकर्ठंपन की प्रच्युति मानोगे तो उस कूटस्थ आत्मा के नित्यपन का बिघात हुआ जाता 
है| हा द्वितीय पक्ष अनुसार सहकारी कारणों करके उस आत्मा से अभिन्न अतिशय का किया जाना 
साना जायेगा तब तो उस क॒त्तों आत्मा का ही किया जाना होने से आत्मा का अनित्यपना ही हो जावेगा 
इन उक्त दोनों दोषों के निवारणार्थ उस आत्मा का कर्थंचित्‌ नित्यपना इष्ट करोगे तब तो दूसरे स्थाद्वा- 
दियो के मत का आश्रय पकड़ना कथमपि दुःख से भी निवारणीय नहीं हुआ “अंध सर्पबिल प्रबेश” न्याय 
स स्याद्गाद की शरण लेना आवश्यक हो जाता हे तभी तो कह! गया हे “दुःखादीनां कन्नोदिसाधनभावषः 
पर्यायिपर्याययोमेंदाभेदोपपर्तेः” । 


एतेन प्रधानपरिणामस्य महदादे! करण प्रस्युक्तं, स्याद्ादानाश्रयणे कस्यचित्परिणा- 
मालुपपत्ते: असाधनात्‌ । तत एवं नाधिकरणत्वं करमंता वा तस्येति विचिंतितं । 


इस उक्त कथन करके सांख्यों के यहाँ माने गये प्रधान के परिणाम हो रहे महत्‌, अहंकार, 
तन्मात्राय, आदि का करणपना खण्डित कर दिया गया है कारण कि स्याद्दवद सिद्धान्त का आश्रय नहीं 
लेने पर किसी भी पदार्थ का परिणाम होना नहीं बनता है | इस को हम कई स्थलों पर भले प्रकार साध- 
चुके हैं। पूर्व आकार का त्याग और उत्तर आकार का ग्रहण तथा धुव॒त्व स्वरूप परिणामों को उत्पत्ति होना 
नित्यानित्यात्मक पदार्थ में बनता है। तिस ही कारण से अर्थात्‌-अनेकान्त का तिरस्कार कर एकान्त 
पक्ष पकड़ लेने से सांख्यों के यद्वों उन महत्तत््व आदि का अधिकरणपना अथवा कमपना नहीं सघ सकता 
हे इस बात का भी विश्ेप रूप से चिंतन कर दिया जा चुका हे । 


एतेन स्वतो भिन्नानेकगुणस्यात्मनः केत्वं व्यवच्छिन्नं, नित्यस्यानाधेयाप्रहेयातिशय- 
त्वात्‌ । तत एवं न मनसः करणत्वं दुखाध॒त्पत्तो सर्वथाप्यनित्यत्वप्रसंगाव्‌ । दुःखाधिकरणत्वम- 
प्यात्मनोब्लुपपन्नं पूष तदनधिकरणस्वभावस्यात्यागे तद्विरोधात, त्यागे नित्यत्वक्षतेः स्वंधापत्तेः । 
ततो*नेकात्मन्येवात्मनि दुःखादीनि संसृतो संभाव्यते नेतरत्र । 


इस उपयुक्त निर्णय करके अपने से सवंथा भिन्न हो रहे अनेक गुणों बाले आत्मा का भी 
कर्तापन निरस्त कर दिया गया हे क्योंकि कूटस्थ नित्य पदाथे के (में) नवीन अतिशयों का आधान नहीं 
होसकता है ओर पूर्ब अतिशयों का परित्याग भी नहीं हो सकता है। अर्थात्‌-बेशेषिकों के यहाँ सदंधा 
नित्य आत्मा के बुद्धि आदि चौदद्द गुण सर्वथा भिन्न माने गये है जब तक आत्मा पूर्व अतिशयों का 
त्याग कर उत्तर स्वभावों को ग्रहण नहीं करेगा तब तक उसके कतोपन, करणपन, नहीं बन सकते हैं । 
परिणामी जल में तो अग्नि का सन्निधान हो जाने पर शीत अतिशय की निवृकत्ति और उचदण अतिशय का 
प्रादुर्भाव होजाता है। नैयायिक था वेशेषिक के यहां आत्मा को परिणामी नहीं माना गया है। तिस ही 
कारण से दुःख, शोक, आदि को उत्पत्ति में सन भी करण नहीं हो सकता है क्‍योंकि करण मानने पर 


५०३ इलोक-बातिफक 


मन को सभी प्रकारों से अनित्यपन का प्रसंग आता है। अनित्य पदार्थ ही पहिली अकरण अवस्था का 
त्याग कर किया के साधकतमपन अवस्था को ले सकता है. तथा कृ्तापन या करणपन के समान आत्मा 
को दुःखों का अधिकरणपना भी नहीं बन पाता है क्योंकि जब तक पहिले के उस दुःख के अधिकर- 
णपन स्वभाव का त्याग नहीं किया जायगा तब तक उस दुःख के अधिकरणपन स्वभाव 
हो जाने का विरोध है। हां पहिले के अकर्तापन, अकरणपन, अनधिकरणपन, स्वभावों का त्याग 
माना जायेगा तब तो बशेषिकों के यहां स्बंथा नित्यपन के नष्ट हो जाने की आपत्ति आजाबेगी तिस 
कारण सिद्ध होजाता हे कि नित्यत्व, अनित्यत्व आदि अनेक धर्म आत्मक आत्मा में दुःख आदिक 
परणतियां संसार अबस्था में सम्भव रही हैं प्रकृति, बुद्धि, या अपरिणामी आत्मा, नित्यात्मा अथबा अन्य 
जड़ पदार्थों में दुःख, शोक, आदिक परिणाम नहीं सम्भवत हैं । 


तान्यात्मपरोभयस्थानि क्रोधायरावेशवश्याहृबंति स्वधातनवत्‌ स्वदास्यादिताडनवव्‌ 
निरोधकोत्तमण 
स्वाधमणनिरोधकोत्तमण॑वच्च । 


क्रोध, अभिमान आदि के आवेश के वश से स्वयं अपने में, पर में और दोनों में वे दुःख 
आदिक परिणाम स्थित हो जाते हैं. जेसे कि आत्महत्या करने वाले जीव के स्वयं को तीत्र क्रोध हो जाने 
से अपना घात करना हो जाता है यह स्व में स्थित हो रहे क्रोध का उदाहरण हे। क्रोध के आवेश से 
अपने दासो, भ्र॒त्य, आदि का ताड़न कर जंसे दूसरों में दुःख आदि उपजाये जात है बेसे द्वी अन्य भी 
परस्थ दुःख आदि हैं यह परस्थ दुःख आदि का उदाहरण हे। तीसरे उभयस्थ दुःख आदि को यों सम- 
झिये कि जसे अपने अधमर्ण (कजदार) को रोक रखने वाला उत्तमर्ण होता है यानी कर्ज देने बाला सेठ 
कज नहीं चुकाने वाले को देर तक चारक बन्धन (बंदीखाने) में रोक देता है ऐसी क्रिया करने मे दोनो 
को दःख उपजता हैं। पाठ को नहीं अभ्यस्त करने वाले उदुण्ड छात्र को पीटने पर शान्त प्रकृतिक गुरु और 
शिष्य दोनों को दुःख उपजता है यों “आत्मपरोभयस्थानि” का विवरण कर लेना चाहिये । 


असद्देबस्येत्यत्र॒विद्यादीनामवगमनादर्थत्वादनर्थकी निर्देश इति चेन्न, विदेश्चेतनाथस्य 
ग्रहणात विदेश्चेतनार्थे चुरादित्वात्तस्येद वेद्यते हति वेद्यं न पुनरवगमनलाभविचारणसद्भावार्थानां 
वेत्ति-विंदति-विनत्ति-विद्यतीनामन्यतमग्रहण येनानर्थको निर्देशः स्पात्‌ । 


यहाँ कोई आशक्षेप करता है कि असच्च तद्य्यं इति असइंयद्यं यो यहाँ असद्गद्य शब्द में विदि, 
विदूछ आदिक धातुओं के अथे अवगमन, छाभ, आदिक हैं इन में से किसी भी अथ का संग्रह करनेपर 
अभीष्ट अथ की संगति नहीं मिल्ल सकतो हे । इस कारण सूत्रकार द्वारा वेद्य शब्द का निर्देश करना 
निरथक हे । प्रन्थकार कद्दते हैं कि यह तो नहीं कहना क्योंकि चेतन अथ में बर्त रदह्दी बिद धातु का यहां 
प्रहण है (इकस्तिपौ धातुनिदंशे) चेतन अर्थ में बत रही बिद धातु चुरादि गण को है। उस धातु से 
ण्यन्त करते हये कर्म में निरुक्ति कर पुनः कृदन्त में वेद्य शब्द बना लिया जाता है। सातवेदनीय या असा- 
तबदनीय कर्मों का जीबों को संचेतन दोता रहता है इस कारण यह बच्य कम हे। किन्तु यहाँ फिर विदू 
अवगमने, विदूल छाभे, विद विचारणे, विद्‌ सत्तायां, इन ज्ञान, छाभ, विचारना, सद्भाव अर्थों बाली 
वेत्ति (अदादिगण) और बिन्दति तुदादिगण) विदन्ति या विन्‍्ते शधादिगण) विद्यते (दिवादिगण) की 
धातुओं में से किसी एक का भी प्रहण नहीं है जिससे कि सूत्रकार का निर्देश कर देना व्यथे होजाता। 


डँढी-अध्याय ५०६ 
तदसदेद्यमप्रशसतत्वादनिष्फलप्रादु मोवकारणल्वाब विश्वेष्यते | असथ्व तद्वेद्यं च तदिति । 


जगत्‌ में अनेक प्रकार के दुःखों को देने वाले अप्रश्ंसनीय पदार्थ से अनिष्ट फलों को उपजाने 
वाले बहुत प्रकार के कारण है। तदनुसार अप्रशस्त होने से और अनिष्ट फलों की उत्पत्ति के कारण 
होने से बह असात वेदनीय कम विशेष-विशेष प्रकार का होजाता है जो असत्‌ यानी अप्रशस्त होरहा 
28 करने योग्य है इस कारण बह तो असद्वद्य है। यों कमंधारय समास वृत्ति कर छेनी 
चाहिये । 


भत्र सत्रे दःखामिधानामादो प्रधानत्वात्‌ । तस्य प्राधान्य तद्विकल्पत्वादितरेषां शोका- 
दीनां । शोकादिग्रहणस्यान्यविकल्पोपलक्षणाथ त्वादन्यसंग्रहः । के पुनस्तेअन्ये ? अशुभग्रयोगपैशु- 
न्यप्रपरिवादाः कृपाविहीनत्वं अंगोपांगछेदनतजनसंत्रासनानि । तथा भत्सनतक्षणविशसनबंधन- 
संरोधननिरोधाश्मंदन मेदनवाहनसंघर्षणानि तथा विग्रदे रौक्षयविधानं परात्मनिंदाप्रशसने चैव 
संक्लेशनननमायुबेहुमानत्व च_ सुखलोभाव्‌ वह्वास्म्मपरिग्रहविश्रंभविधातनेकशीलत्व॑ पापक्रियो- 
पजीवननिःशेषानथेदण्डकरणानि तदानं च परेषां पापचारेजनेश्च सह मैत्री तत्सेवासभाषण- 
सव्यवहारा्र संलक्ष्याः । 


इस सूत्र में सब के प्रथम दुःख पद का निर्देश करना तो प्रधान होने के कारण हुआ है. क्योंकि 
उस दुःख से न्यारे कहे गये शोक आदिक तो उसी दुःख के भेद प्रभेद हैं। अतः दुःख हो आदि में 
प्रधान बोछा जाता है | हाँ शोक आदि का ग्रहण करना तो दुःख के अन्य संग्रहीत विकल्पों का उपलक्षण 
या अहण करने के लिए हे । इस कारण अनुपातों का भी संप्रह होजाता है । दुःख के वे अन्य भेद प्रभेद 
फिर कोन से है ! इस प्रउ्न का उत्तर यों समझ्िये कि अशुभ क्रियाओं का प्रयोग करना, पेशुन्य 
(चुगली) करना, दूसरो की निन्‍्दा तिरस्कार करना, कृपा से रहितपना, अंग या उपांगों का छेदना, 
ताड़ना, अधिक त्रास देना तथा डरावना, कुत्सित प्रभाव डालना, छीलना, काटना, बांधना, खुब रोक 
देना, जाने आने मे बिन्न डाछलना, आदि करके मदन करना, भेदना, छादना, मार घसीटना, आदि 
हैं यथा शरीर मे रूखापन लाना या लड़ाई करते हुये प्रकृति में रूझापन ले आना परायी निन्‍दा और 
अपनी भज्जंसा ही किये जाना एवं सकलेश उपजावना, आयु को बहुत मानना तथेब सुख के लोभ से बहुत 
आरम्भपरिप्रह रखना विश्वास को विघात करने को एक टेव रखना, पाप क्रियाअ से आजोबिका 
चलाना, सम्पूर्ण अनथ दण्डों को किये जाना तथा उन पापोपदेश आदि को दूसरो के लिये अपण करना, 
उन पापाचारियों को सेवा करना, पापियों के साथ सम्भाषण करना, और अधिक व्यवहार से भले प्रकार 


पद्दिचानने योग्य क्रियाओं का सेवन करना इत्यादि बहुत सी कुत्सित क्रियाओं का शोक आदि पदो द्वारा 
उपलक्षण हो जाता है । 


ते एते दुःखादयः परिणामाः स्वपरोभयस्थाः असद्देश्स्थ कमंण आखवाः प्रत्येतव्याः । 
प्रपंचतोउन्यत्र तदभिधानात्‌ । 


बे सब ये दुःख शोक आदिक परिणाम यदि स्तर में दूसरे में अथवा दोनों में स्थित हो जाते 


५०४ इछोक-बार्तिक 


हैं तो असातवेदनीय कर्म के आस्रष होते हैं. ऐसा बिश्वास कर लेना चाहिये। इस प्रकरण का विस्तार से 
निरूपण अन्य ग्रन्थों में वहाँ वहाँ कह दिया है । 


अथ दुःखादीनामसद्देद्यास्वत्व॑ किमागममात्रसिद्धमाहोस्विदनुमानसिद्धमपीत्याशंकाया म- 
स्यानुभानसिद्धत्वमादशयति । 

इस के अनन्तर अब यहाँ किसी को आश्यंका उठती है कि दुःख शोक आदिक ये असद्वेदनीय 
कर्मके आख्रव है, क्‍या यह मन्तव्य'केवल जैनों के आगम प्रमाण से ही सिद्ध है ? अथवा क्या अनुमान 
प्रमाण से भी सिद्ध है ? बताओ । इस प्रकार आशंका होने पर प्रन्थकार इस सूत्र के प्रमेय को अनुमान से 
सिद्धि होजाने को दिखलाते हैं । 


दुःखादीनि यथोक्तानि स्वपरोभयगानि तु। 
आसूवर्यति स्॑स्याप्यलातफलपुद्गलान्‌ ॥१॥ 
तज्जातीयात्मसंक्लेशविशेषत्वाद्यथानले । 
प्रवेशादिविधायीनि स्वसंवेध्यानि कानिचित्‌ ॥२॥ 


सर्वज्ञ आम्नाय अनुसार यथा उक्त चले आये सूत्र में कहे गये एवं स्वयं पर और उभय में प्राप्त 
होरहे दुःख शोक आदिक तो (पक्ष) असाता फल वाले पुदुगलों का आख्रव कराते है. (साध्य) उस-उस 
दुःख आदि जाति वाले आत्मसंक्लेश विशेष के होने से (हेतु) हम आदि के स्वसंवेदन प्रत्यक्ष द्वारा जाने 
गये कोई-कोई दुःख आदिक जिस प्रकार अग्नि में प्रवेश करना, भुरस जाना, जल मरना आदि क्रियाओं 
को करा देते है (अन्बयदृष्टान्त) यह बात सभी दाञ्ञ निको या लोकिक जनों के यहाँ प्रसिद्ध हे यो अनुमान 
प्रमाण से साध दिया गया है । 


दुःखमात्मस्थमसातफलपुद्गलाख्रावि दुःखजातीयात्मसंक्रेशविशेषत्वात्‌ पावकप्रवेशकारि- 
प्रसिद्धदःखबत्‌ । तथा परत्र दुःखमसातफलधुद्गलाखावि तत एवं तद्बत्‌, तथो भयस्थं दृःखं विवादा- 
पदम्नमसातफलपुद्गलास्राबि तत एवं तद्गत्‌ । एवं शोकतापाक्रंदनवधपरिदेवनान्यात्मपरोभयस्थान्य- 
सातफलपुद्गलास्रावीण्युत्पादयितुर्जीवस्य दुःखजातीयात्मसंक्नेशविशेषत्वादिषमक्षणादिविधायिशोक- 
तापाक्रंदनवधपरिदेवनवत्‌ इत्यश्ादशालनुमानानि प्रतिपत्तव्यानि । 


उक्त कारिकाओं की टीका इस प्रकार है कि अपने में स्थित दोरहा दुःख (पक्ष) असात फल 
बाले पुदूगलों का आखब कर्ता है (साध्यदल) दुःख की जाति वाला विशेष आत्म संक्‍्लेश होने से (हेतु) 
अग्नि में प्रवेश कराने वाले प्रसिद्ध होरदे स्वकोय दुःख के समान (अन्वयदृष्टान्त) | भावाथे--स्व॒ तीत्र दुःख 
हो जाने पर जैसे कोई आत्मघाती पुरुष अग्नि में प्रवेश कर चारों ओर से अग्नि का आख्रव कर छेता 
है उसी प्रकार स्वयं को दुःख उपजा कर आत्मा संक्लेश विशेष होने के कारण असातबेदनीय कर्म का 
आख्रव कत्तो है यह आत्मस्थ दुःख करके असातवेदनीय के आख्व को साधने वाछा पहिला अनुमान 
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हुआ है । तिस हो प्रकार दूसरों में किया गया दुःख (पक्ष) प्रतिकूलबेदना स्वरूप फल को धारने वाछे 
पुदूगलों का आख्रव कराता है. (साध्य) तिस ही कारण से यानी पर को दुःख उपजाने की जाति थाछे 
विशेष आत्मसंक्लेश के होने से (द्वेतु) उसी के समान अर्थात्‌-दूसरों को आग में प्रवेश कराने बाले 
लोक प्रसिद्ध हो रहे दुःख के समान (अन्यय वृष्टान्त) यह दूसरा अनुमान हुआ | तथा उमय यानी स्व ओर 
पर दोनों में तिष्ठ रहा दुःख (पक्ष) विवाद में प्राप्त होरहे असात फल वाले पुदूगछों का आल्राबक है 
(साध्य) तत एवं अथीत्‌--स्व पर दुःख को उपजाने को जाति वाले विशेष आत्मीय संक्‍्लेश होने से 
(हेतु) उसी के समान भावार्थ--स्व, पर, दोनों के अग्नि मे प्रबेश कराने बाछे प्रसिद्ध दःख के समान 
(अन्बयवृष्टान्त) । यह तीसरा अनुमान हुआ। यों उक्त तीन अनुमानों से स्वस्थ, पररथ, और डभयस्थ 
दःखों में प्रकरृत साध्य को साध दिया है । इसी प्रकार स्वस्थ, परस्थ, ओर उभयस्थ द्वोरहे शोक, ताप, आक्र- 
न्दन, वध, परिदेवन (पक्ष) शोक आदि को उपजाने वाले जीव के असातफल वाले पुदूगलों का आखव 
कराते है (साध्य) दुःख की शोक आदि जातिषाले विशेष आत्म संक्लेश होने से (द्वेतु) बिष खा छेना, शस्र 
मार लेना, आग छगा देना आदि क्रियाओं को कराने बाछे शोक, ताप, आक्रन्दन, वध, परिदेवन के समान 
(अन्वयदृष्टान्त) इस प्रकार अठारह अनुमान समझ लेने चाहिये । अर्थात्‌--तीन अनुमान तो पूरे सें प्रकट 
कर दिये गये हैं--१स्वस्थ शोक २ परस्थ शोक ३ उभयस्थशोक ४ स्वस्थ ताप ५ परस्थताप ६ उभयस्थ ताप 
७ स्वस्थ आक्रन्दन ८ परस्थ आक्रन्दन ९ उभ्रयस्थ आक्रन्द्न ९० स्वस्थवध ११ परस्थवध १२ उभयस्थ 
वध १३ स्वस्थ परिदेवन १४ परस्थ परिदेवन १५ डमयस्थपरिदेवन इन पन्‍्द्रहों को पक्ष कर उक्त साध्य, 
हेतु, दृष्टान्त, देते हुये पन्द्रह अनुमान बना कर आगम सिद्ध प्रमेय की प्रतिवादियों के सन्‍्मुख अनुमानों 
से सिद्धि कर दी गयी है । अ» भले ही वे व्यभिचार, आदि दोष उठाबे उनको अबसर दिया जाता है फि- 
न्तु निर्दोष अनुसानों में कोई क्या दोष छगायेगा ? नहीं | प्रत्युत प्रसन्न होगा। 


न तावदत्र दुःखज़ातीयात्मसंक्लेशविशेषत्व साधनमसिद्धं । क्रोधादुपनीतदुःखादीनां 
विशुद्धिरिति विरोधिनां दुःखजातीयात्मसंक्लेशविशेषत्वप्रसिद्धे! । नाप्यनैकांतिक॑ तीथ्थकराद्ुत्पा- 
दितकायक्लेशादिदुःखेन स्वपरोभयस्थेनाप्यसातफलपुद्गलानाख्रवणादिति न मतब्य, तस्या तजा- 
तीयत्वादात्मसंक्लेशविशेषत्वासिद्धे! । तत एवं न तीर्थकरोपदेशविरोधात्‌ दुःखादीनामसद्देद्यास्रवत्वा- 
युक्तिश, सर्वेपां स्वर्गापपगसाधनानां दुःखजातीनां पापास्रवत्वप्रसंगात्‌। तपश्चरणाअ्नुष्ठायिनों 
देषाग्रभावात्र । 


इस अनुमान में कहा गया दःख जाति वाला आत्म संक्‍्लेश बिज्ञेष हो जाना दृतु असिद्धहेत्वा- 
भास तो नहीं है क्योंकि क्रोध से चला कर प्राप्त कराये गये दुःख आदिकों को दुःखजातीय आत्म संक्लेश 
विशेषपना श्रसिद्ध दे जो कि विशुद्धि इस आत्मीय स्वभाव के विरोधी दव रहे दुःख, शोक, आदि 
हैं। भाषा्थ--कषाय प्रयुक्त हुये दुःख, आदिक सब आत्मा की विजुद्धि के बिराधी हैं. अतः वे 
संक्छेश विशेष हैं यों पक्ष में हेतु ठहर गया। तथा उक्त हेतु व्यभिचारी भी नहीं है कारण कि विपक्ष में 
हेतु के ठहर जाने का निश्चय नहीं है संदेह भी नहीं हे। यदि यहाँ कोई यों मान बेठे कि तीथंकर 
भगवान्‌ स्वयं तपश्नरण करते हुये अपने में दुःख उपजाते है अन्य दोक्षा लेने वारोँ को नग्नता, केश 
हपादना, उपयास आदि के उपदेश देकर दुःख उपजाते हैं, आचार्य महाराज या पण्डित जी आदि स्वयं 
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यम, नियम, कायक्लेश करते हुये दूसरों को भी उन क्रियाओं में प्रवर्तोते हैं अतः स्व पर और उभ्रय में 
स्थित होरद्े भी इन तीथंकर, आचार, आदि द्वारा उपजाये गये कायक्‍्लेश, केशलुंच, आदि दुःख्ों करके 
असातफल वाले पुदूगलों का आख्रव नहीं होपाता दे यों द्वेतु के रहते हुये भी साध्य का नहीं ठहरना 
होने से व्यभिचार प्राप्त हुआ | ्रन्थकार कहते हैं. कि यह तो नहीं मान बेठना चाहिये क्‍योंकि कायकलेश, 
दीक्षा आदि के उस दुःख की वह जाति ही नहीं द्वे जो कषाय प्रयुक्त दुःखों को है अतः वे दुःख आत्मा 
के संक्लेश विशेष ही सिद्ध नहीं हैं। बस्तुतः विचार किया जाय तो कायक्केश, इन्द्रियदूमन, आदि ये इुश्ख 
ही नहीं हैं तिस ही कारण से उन क्रियाओं द्वारा पाप कर्म का आख्रव नही द्वोपाता हे अन्यथा तीथथंकर 
महाराज के उपदेश देने के विरोध होजाने का प्रसंग आजावेगा। सभी दाञ्मनिक्रों के यहाँ दीक्षा, ब्रद्म- 
चये, दान, उपबास, आदि का विधान है धम्येध्यान में छगे हुये जीव के उपबास, केशलुचन, कायक्रेश, 
आदि में कोई हेष नहीं हे अतः ऐसे दःख आदिकों के द्वारा असातवेदर्नाय के आसत्रव होने का अयोग 
है । रोगी को वेद्य अन्न नहीं खाने देता है, डाक्टर फोड़ा को चीरता हे, शिष्य को गुरु ताड़ता हे इन 
अनुष्ठानों मे संक्रश विशेष नहीं हे। लमाधिमरण कराने वालों को पाप नही लगता है। अन्यथा सभी 
वादी प्रतिवादियों के यद्टां माने गये स्वर्ग या मोक्ष के साधनों को पाप के आख्रव होजाने का प्रसंग 
आजावेगा, देवपूजा, अकामनिजेरा, संयमासयम, दीक्षा, गुप्तिगलन आदि साधन एक प्रकार से दुभ्ख 
की जाति वाले भास रहे हैं किन्तु हैं नहीं। दूसरी बात यह है कि तपग्वरण, कायक्नेश, उपवास आदि 
का अनुष्ठान करने वाले जीव के द्वष, क्रोध, आदि संक्केशों का अभाव है। बम्तुतः तप आदि तो अलु- 
कूल वेदनीय है । चिरकाल से पुत्र की अभिलाषा रखने वाली ख्री को गर्भ वेदना बुरी नहीं छगती है इसी 
प्रकार भव्य को भुक्ति की लिप्सा लग रही है । 


आहितप्रसादत्वाच्च दुष्टा प्रसन्नमनसामेव स्वपरोभयदुःखाद्युत्पादने पापास्रवत्वसिद्धेः । 
“ग्रामे पुरे वा विजने जने वा प्रासादशभृंगे द्रुमकोटरे वा । प्रियांगनांकेष्थ शिलातले वा मनोरतिं 
सौख्यमुुदाहरति।।” इति । न च मनोरत्यभाषे बुद्धिपूर्व: स्वतत्रः क्चित्तप/क्लेशमारभते, विराधाव्‌ । 
ततो न प्रक्ृतहेतो! तपश्चरणादिभिव्य मिचारः सर्वेसंप्रतिपत्तेः । परेषामसद्देग्रदीनामनिराकरणाच्च 
निरवद्य॑ दुःखादीनामसद्दिद्याख्रवत्वसाधनं । 


एक बात यह भी है कि तपश्चरण आदि में मुनि को संक्नश नहीं होकर प्रत्युत आत्मा के स्वाभा- 
विक प्रसाद की प्राप्ति द्ोती दे अतः पापों का आख्ब नहीं होता हे हां दृष्ट ओर अग्रसन्नमन वाले जीवों 
के ही सत्र पर और उभय को दःख, शोक आदि के उपजाने में पापो का आखत्रव हाना सिद्ध हे | छोक में 
भी यह बात प्रसिद्ध है कि चाहे गांव में रहे चाहे नगर में, अथवा निर्जन एकान्त में रहे, या जना- 
कोण स्थान में रहे एवं महलों की शिखरो पर बनी हुयी अद्वालिकाभों में रहे चाहे वृक्ष के पोले कोटर 
में रह तथा भले द्वी कोई प्रियस्त्रियों की गोद में ठहरे अथवा शिछातछ पर आसन जमाबे जहां कहीं 
मानसिक रति है वहां ही सुख बखाना जाता हे। इस पद्म में शंगार ओर वैराग्य के बहिभूत साधनों 
की उपेक्षा कर मानसिक छगन को ही सुख माना गया है। वस्तुतः विचारा ज्ञाय तो राग या भ्रेम अब- 
स्था मे सुख की कल्पना कर बेराग्य सम्बन्धी सुख के साथ उसकी तुलना करना युक्त नहीं है । प्रकरण 
में केवछ इतना ही कहना हे कि जिस प्रकार दःखों से पीड़ित द्ोरहे संसारों जीबो की जद्ाँ मानसिक 
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रति हे वहां ही सुख दे उसी प्रकार उपवास, केशछोंच आदि क्रियाओं को कर रहे सुनि के मानसिक 
आनन्द का सन्निधान है अतः दःखादि नहीं है । तभी तो कभो-क्रमी उक्त शुभ क्रियाओं मे यदि क्रोध 
आदि प्रमाद हो जाये तो प्रायश्चित्त का विधान करना पढ़ता हे अतः तपशचरण आदि करने में साधुओं 
के विशुद्ध मानसिक अनुराग है। मानसिक रति के बिना कोई भी स्वतत्र जोब बुद्धि पूरक क्रियाओं को 
कर रहा सन्‍्ता कहीं भी कायक्लेश का आरम्भ नहीं करता द्वे क्‍योंकि विरोध हे। जहां मानसिक प्रेम 
नहीं हे वहां स्वतंत्र पुरुष को बुद्धि पूर्वक कोई क्रिया ही नहीं हैँ और जहां बुद्धि पूवक क्रिया हे यहां 
मानसिक अनुराग अवश्य है अतः मनोरत्यमाव का तपःक्तेश आदि क्रियाओं के साथ विरोध हे । तिस 
कारण प्रकरण प्राप्त आत्म संक्लेश विशेषत्व हेतु का तपरचरण कायक्लेश आदिकों करके व्यभिचार नहीं 
आता है। सभी छोकिक था दाअझ्निक विद्वानों के यहां उक्त सिद्धान्त की समीचीन अतिपत्ति द्वोरही दे । 
दूसरों के यहां भी दुःख, शोक, आदि क्रियाओं से असद्व थ आदि कुफल वाले पुदूगछों के आख्रव होने 
का निराकरण नहीं किया भया है अतः इस अन्वयदृष्टान्त दरा भी दःख, झोक, आदिकों के द्वारा 
असद्व थ के आख्रव होने को साधना निर्दोष है। 


असातवेदनीय कर्म का आख्रव कराने वाले हेतुओं को कद्दा अब सद्व ग्वै के आखत्रावक कौन 
है ? ऐसी जिज्ञासा प्रवर्तने पर सूत्रकार महाराज अग्रिम सूत्र को कहते है । 


भूतब्रत्यनुकंपादानसरागसंयमादियोगः क्षांतिः शोचमिति सद्दे- 
चस्य ॥१२॥ 


भूत यानी प्राणीमात्र ओर विशेष रूप से त्रती जौद्रों में अनुकम्पा करना तथा 33830 
दान करना एवं राग सहित संयम पालना आदि यानी संयमासंयस धारण करना, अकाम निजेरा 
करना, बाल तप करना इन तीन का आदि पद से प्रहण करना और योग धारना, क्षमा पालना, निर्लोभ 
होकर शौच धर्म सेवना, इस प्रकार की शुभ क्रियाये तो सातवेदनीय कम का आख््रव कराती है। 


आयुर्नामकर्मोदयवशाद्भवनादूभूतानि सर्वश्राणिन हृत्यर्थ: | बतामिसंबधिनों व्रतिनः सागा- 
रानगारमेदादश्यमाणा: । अनुकंपनमसुकपा । भ्रूतानि च बतिनश्च भूतत्रतिनः तेषामलुकम्पा 
भूतत्रत्यनुकंपा | साधन कृता बहुल'मिति बृत्तिः गले चोपकवत्‌ मयूरब्यंसकादिलादा । 


आयुःकर्म और नाम कर्म के उदय की अधीनता से जो उन-उन गतियों में उपजते रहते हैं बे 
भूत हैं इसका अथ सम्पूर्ण संसारी प्राणी है । अणुश्नतों का ओर महात्रतों का सब ओर से सम्बन्ध रखने 
वाले आ्राणी श्रतो हैं जो कि सागार-अनगार के भेद से “अगायेनगारइच” इस सूत्र द्वारा दो प्रकार के कहे 
जाने वाले है। परायी पीड़ा को मानू अपने में ही फर रहे दयाछु पुरुष को अनुकम्पा को यहाँ अनुकम्पा 
समझा जाय। भूतों ओर श्रतियों यों इतरेतर इन्द्र समास कर “भूतत्रतिनः” पद बना लेना चाहिये, 
उन भूसब्रतियों के ऊपर जो अनुकम्पा भाष दे वह भूतत्त्यनुकम्पा हे यहाँ “साधन कृता बहुलं” इस 
सूत्र द्वारा तत्पुरुष समास किया गया है। जिस भ्रकार कि गले में चोषक (रोग विशज्ञेष) ऐसा बिग्रह कर 
तत्पुरुष समास कर ढ़िया जाता है। राजवारत्तिक ता सवाथ सिद्धि में यहाँ सप्तर्मा तत्युरुष किया गया दे। 


५०८ इलोक-वार्तिक 


किन्तु इस ग्रन्थ में षष्ठी तत्पुरुष हे फिर भी “साधन कृता बहुल” इस सूत्र द्वारा वृत्ति करने में गछ- 
चोपक दृष्टान्त भतिकूल नहीं पड़ता है। अथवा “मयूरब्यंसकादयइच” इस सूत्र द्वारा समास कर लिया 
जाय मयुरव्यंसक आदि में आकृति गण होने से “भूतश्रत्यनुकपा” भी पढ दिया गया है | 


स्वस्य परालुग्रहबुद्ध्यातिसजन दान वश््यमाणं, सांपरायनिवारणप्रवणो अक्षीणाशयः सरागः, 
प्राणीद्रियेष्वशुभप्रवृत्तेविति: संयमः सरागो वा संयमः स आदियेंपां ते सरागसंयमादयः । संयमा- 
संयमाकामनिजेराबालतपसां वक्ष्यमाणानामादिग्रहणादवरोधतः । निरवश्रक्रियाविशेषानुष्ठानं योगः 
समाधिरित्यथ: । तस्य ग्रहण कायादिदंडमावनिवत्््थं। भूतत्रत्यनुकंपा च दान च सरागसंयमा- 
दयश्रेति इंद्र! तेषां योगः । धर्मप्रणिधानात्क्रोधादिनिवृत्तिः क्षांतिः क्षम्‌ सहने इत्यस्य दिवादिकस्य 
रूपं । लोभप्रकाराणाप्ुपरमः शोचं, स्वद्रव्यात्यागपरद्रव्यापहरणसांन्यासिकनिहवादयों लोभप्र- 
काराः तेषामुपरमः शौचमिति प्रतीवाः । इतिकरणः प्रकाराथेः । 


दूसरो के ऊपर अनुग्रह बुद्धि करके अपनी निज वस्तु का त्याग करना दान दे जो कि आगे 
विस्तार से कह दिया जायगा | दसमे गुणस्थान तक यद्यपि कषाय नष्ट नहीं हुये है अतः वह क्षीण- 
कषाय नहीं हे फिर भी साम्पराय कषायों का निवारण करने में उद्युक्त होरद्दा है. वह पुरुष सराग है । प्राण 
संयम ओर इन्द्रिय संयम को पाछते हुये जीब की प्राणी ओर इन्द्रियों में जो अशुभ प्रवृत्ति का षिराम 
है वह संयम है । सराग जीव का संयम अथवा सराग स्वरूप जो संयम है वह सराग सयम है। वह 
सराग संयम जिनके आदि में हे वे अनुष्ठान सरागसंयम आदिक है यद्दों । आदि पद के प्रद्ण से 
भविष्य में कहे जाने वाले संयमासंयम अकामनिजरा बाझृतपस्या का अवरोध है यानी घर लिये 
जाते दे । जिस सम्यग्दृष्टि के त्रस बध का त्याग हे और स्थावर वध का त्याग नहीं है वह उसका 
संयमासंयम है | अपने अभिभप्रायो से विषयों का त्याग नहीं करने बाले जीव के परवश होकर भोगों 
का निरोध होना या साम्य भावों से क्लेशो को सहना अकामनिजरा हे । अज्ञानी यानी मिथ्यादृष्टी जीबों 
का अग्नितप, ऊंचा हाथ उठाये रखना आदिक बाछतप है, निर्दोष क्रिया विशेषों का अनुष्ठान करना योग 
है । इसका अथ समाधि है जो कि भले प्रकार चित्त की एकाग्रतास्वरूप है। काय, बचन आदि के उद्दण्ड 
भावों की निवृत्ति के छिये उस योग का ग्रहण है। भूतत्रतियों पर अनुकम्पा और दान तथा सराग- 
संयम आदिक याँ इतरेतरद्वन्द् कर उनका योग यों षष्ठी तत्पुरुष बृत्ति कर छी जाय । धर्म अलुष्ठानों में 
चित्त की एकाग्रता हो जाने से क्रोध आदि को निवत्ति हो जाना क्षांति है यह भ्वादिगण में पढी हुई 
क्षमूष सहने धातु से नहीं बना हे किन्तु दिवादिगण में पढ़ी गयी क्षमू सहने इस धातु का बना हुआ 
क्षांति यह रूप है, नहीं तो ष इत्‌ हो जाने के कारण अह प्रत्यय हो जाने से क्षमा पद बन जाता। छोम 
के भेद प्रभेदों का परित्याग करना शौच हे। मोह के बश होकर अपने द्रव्य को नहीं त्यागना और पराये 
द्रव्य को हड़पना तथा दूसरों के संन्यास ले जाने पर उनकी धरोहर को पा लेना, न्यासापहार करना 
आदिक छोभ के प्रकार हैं। उन लोभ के प्रकारों की विरक्ति हो जाना शौच है। इस प्रकार ये सब को 
प्रतीत हो रहे हैं. । प्रकार, हेतु, सम्पूणंता आदि कितने ही अर्थों में इतिशब्द का प्रयोग आता है। किन्तु 
यहाँ इति शब्द का प्रयोग करना प्रकार अर्थ में अभिप्रेत हे । इस प्रकार के अन्य भी शुभ अनुष्ठान 
सद्वेदनीय कर्म का आख्रव कराते हैं । 


छैठा-अभ्याय॑ ७०९, 


वृत्तिप्रयोगप्रसंगो रूघुत्वादिति चेन्न, अन्योपसंग्रह्मर्थत्वात॒तदकरणस्य । इति करणान- 
थक्यमिति चेन्न, उभयग्रहणस्य ज्यक्त्यर्थत्वात्‌ । 


यहाँ कोई शंका उठाता हे कि संयमादि योग और क्षांति तथा शौच यों द्वन्द्न बृक्ति करते हुये 
“भूतज्रत्यनुकम्पादानसरागसंयमादियोगक्षांतिशौचानि” ऐसे प्रयोग का प्रसंग होना चाहिये। इसमें छाघव 
गुण है। प्रन्थकार कहते हैं कि यह तो नहीं कहना क्योंकि उस समासवृत्ति का नहीं करना तो अन्य 
प्रकारों का संग्रह करने के लिये है । जैसे कि 'केसीने अपने भृत्य को आज्ञा दी कि जल ले आना, फल ले 
आना, भोजन छाना यों पथक्‌-प्थक्‌ कहने से सुपारो, इलायची आदि छाने का संग्रह हो जाता है। यदि 
जल, फल, भोजन, ले आबो यों मिलाकर कट दिया जाता तो इलायची, ताम्बूल आदि का संप्रह नहीं 
हो पाता । ऐसी दशा में पुनः शंका उठती है कि तब तो इति पद्‌ का प्रयोग करना व्यर्थ पढ़ा क्योंकि 
समास नहीं करने से ही अन्य प्रकारों का संग्रह हो गया जो कि प्रयोजन इति पद द्वारा साधा गया था, 
आचार्य कहते है कि यह तो नहीं कहना क्योंकि अभिप्रत अर्थ को और भी अभिव्यक्त करने के लिये 
दोनो का ग्रहण किया गया है “ट्विबंद्धं सुबद्धं भवति” | स्थत्तत्न आचाय महाराज किसी विषय की 
अधिक पुष्टि करते हुये उसको दो बार कद्दते है। आचार्य महाराज के चरण फ्रमलों में भक्ति रखने 
वाले मुझ भाषादकाकार ने भी कितने ही स्थलों पर दो दो, तोन तीन बार उसी प्रमेय को कद्दा हे! भले 
ही विद्वानों को उसमें बेयथ्य जचते हुये अरुचि होय फिर भी स्थूल बुद्धि बाले श्रोताओं के हिततताभ का 
विचार रखते हुये उसी प्रमेय को दो बार, तीन बार लिखना पढ़ा है । 


के पुनस्‍्ते ग्रद्ममाणा इत्युपदशंयामः । “अहईत्पूजापरता वैयावृत्त्योद्यमों विनीतत्वं | आजे- 
वमादबधामिकजनसेवामित्रभावाद्या:”” । भूतग्रहणादेव सर्वप्राणिसंप्रतिपत्तेशत्तिग्रहणमनर्थकमिति 
चेन्न,प्रधानख्यापनाथत्वादूबतिग्रहणस्य नित्यानित्यात्मकत्वेडनुकम्पादिसिद्धिर्नान्‍य था। सो5यमश्रेष- 
भूतव्स्यनुकपादिः सद्ेग्रस्याख्र॒वः । कुतो निश्रीयत इति युक्तिमाइ-- 


असमास ओर इति पद करके ग्रहण किये गये वे अन्य प्रकार फिर कौन से हैं ? इस प्रइन के 
उत्तर में हम यो उन प्रकारों को पद्म द्वारा दिखलाते है-“श्री अरहंत देव भगवान की पूजा करने में।तत्पर 
रहना, वाल, वृद्ध. तपस्वियों को बेयावृत्य करने में उद्यत रहना, विनय सम्पत्ति रखना, मायाचार का 
त्याग करते हुये परिणामों में सरछता रखना, अभिमान नहीं करना, धार्मिक जनों की सेवा करना, सब 
जीबों से मित्रभाव रखना, परोपकार करना, आदि का परिग्रहण हो जाता हे । यहाँ कोई शंका पुनः उठाता 
है कि भूतका अथे जगत्‌ के यावत्‌ प्राणी हैं अतः भूत शब्द्‌ का प्रहण करने से ही सम्पूर्ण प्राणियों की 
अच्छी प्रतिपत्ति हो जावो है । फिर सूत्र में ब्रती शब्द का ग्रहण करना व्यथ्थ पढ़ता है। सामान्य तो सभी 
बिशेषों में व्यापता हे । आचाय कहत हैं. कि यह तो नहीं कहना कारण कि भूतों में ब्रतियों को प्रधानता 
को प्रसिद्ध कराने के लिये सूत्र में प्रथक्‌ रूप से श्रती का कथन किया है। भूतों में जो अलुकम्पा है उसमें 
प्रतियो के ऊपर अनुकम्पा करना प्रधान हे । सामान्य रूप से सिद्ध होते हुये भी प्रधानता श्रकट करने के 
ढिये विशेष का पुनः प्रयोग कर दिया जाता है) जैन सिद्धान्त अनुसार पदार्थों के कर्थांचित्‌ नित्य और 
फर्थंचित्‌ अनित्य आत्मक दोने पर अनुकम्पा, दान, आदि अलुष्ठानों की सिद्धि हो सकती है. अन्यथा 
नहीं | अथात्‌--दया करने बाछा या दयापात्र एवं दाता या दानपात्र ये दोनों युगल अथवा सरागसंयम 


५९० श्छोक-बारतिंक 


आदि करने बाले जीव ये स्यात्‌ नित्य अनित्य आत्मक होते हुये परिणामी हैं. अदाता अवस्थाको छोड़कर 
दाता परिणाम को ले रहा अन्बित आत्मा हो दाता हो सकता है। यही प्रक्रम पात्र और संयमी आदि 
में लगा लेना | कूटस्थ नित्य अथवा क्षणिकेकान्त पक्ष में अनुकम्पा आदिक नहीं सम्भवत हैं। आत्मा 
को सवंधा नित्य माना जाय तो विक्रिया नहीं होने के कारण परिणति नहीं हो सकतो है, कोई दाता भो 
नहीं बन सकता है | इसी प्रकार आत्मा को क्षणिक मानने पर अन्बितपना नहीं होने के कारण अनुकस्पा, 
दान, स्वर्ग प्रापण, आदि नहीं घटित होते हैं किन्तु द्रव्यरूप से नित्यतव को प्रहण कर रहे ओर पर्यायरूप 
से अनित्यता को प्राप्त हो रहे जीव के अनुकम्पा आदि परिणतियां घटित हो जाती है यों ये प्रसिद्ध हो 
रहे भूतत्रत्यनुकम्पा आदिक सभी सद्द्य कर्म के आल्न॒व हैं| यहाँ कोई पूछता हे कि इस सूत्रोक्त सिद्धा- 
न्त का किस प्रमाण से निमग्बय कर लिया जाता द्वे ? बताओ । यों ही कथन मात्र से तो चाहे जिस किसी 
भी प्रमेय को सिद्धि नहीं हो सकती है. इस प्रकार तार्किकों की जिज्ञासा प्रबतेन पर अन्थकार अग्निम 
बार्तिकों द्वारा समीचीन युक्ति को स्पष्ट कह रहे हैं । 


भूतव्रत्थनुकम्पाद सातकारणपुद्गलानू। 
जीवस्य ढोकयत्येव॑ विशुद्धथ गतल्ततो यथा ॥१॥ 
पथ्योषधावबोधादिः प्रसिद्ध: कल्यचिद्द्योः । 
सदसद् धकर्माण ताहशान्‌ पुदूगलानय॑ ॥२॥ 


भूत या ब्रतियों में जीव के द्वारा किये गये अनुकम्पा, दान, आठिक (पक्ष, सात सुख के कारण 
हो रहे पुदूगछों का जीव के निकट गमन करा देते हैं. (साध्यद्छ) इस प्रकार पुण्याख्रव का कारण हो 
रही बिशुद्धि का अन्ड हो जाने से (हेतु) जिस प्रकार कि प्रसिद्ध हो रद्दे पथ्य भोजन, ओषधि, परिज्ञान, 
आदिक पदार्थ किसी-किसी जीव के कल्याण कारक पुदूगलों का आख्रव करा देते है। यह सिद्धान्त 
लछौकिक परीक्षक, या वादो प्रतिवादी दोनों के यहाँ प्रसिद्ध हे । यह जीव भी तिस प्रकार के सुख, दःख 
फलवबाले सातवेदनीय और असातावेदनीय कम स्वरूप पुदूगलों का आखत्रव करता रहता है । हि 


यथा दुःखादीनि स्वपरोभयस्थानि संक्‍्लेशविशेषत्वाद्‌ दःखफलानासत्रावयन्ति जीवस्य 
तथा भूतव्रत्यनुकम्पादयः सुखफलान्‌ विशुद्धय गत्वादुभयवादिप्रसिद्धपथ्योषधावबोधादिवत्‌ । ये ते 
तादृशा दुःख-सुखफलास्ते असद्ेश्रकर्मगग्रकृतिविशेषाः सद्देशरकर्म्रकृतिविशेषाश्रास्माक सिद्धा कार्य- 
विशेषस्थ कारणविशेषाविनाभावित्वात्‌ ॥ 


स्व, पर, और उभय, मे स्थित हो रद्दे दु:ख आदिक जिस प्रकार संक्लेश विशेष होने से जीव 
के दु:ख फल देने वाले पुदूगछों का आख्रव कराते हैं. ठीक उसी प्रकार भूतग्रतियों के ऊपर की गयीं 
दया, दान, आदिक शुभ क्रियायें विश्ुद्धि का अंग होने के कारण सुख फल बाले पुदूगछों का जीब के 
निकट अखख्रव करा देते है जेसे कि दोनों वादी, प्रतिवादियों के यहाँ प्रसिद्ध होरहे पथ्य आहार, औष- 
घिसेवन, यथाथेज्ञान, प्रसन्नता, निश्चिन्तता, परमित ह्वास्य,स्वच्छ बायु में टहुछना आदिक शुभ क्रियाये 
सुख उत्पादक पुदूगों का आगमन कराती हैं जो वे विस प्रकार के दःख सुल्ध फल वाले पुद्गल हैं वे ही 


#ठी-अंध्यायें धर 


हम जैनों के यहाँ पाप स्वरूप असद्वेदनीय कम को विशेष प्रकृतियाँ और पुण्प रूप सदूवेध कर्म को विशेष 
प्रकृतियाँ सिद्ध हैं. क्‍योंकि विशेष विज्ञेष कार्यों की उत्पत्ति तो विशेष कारणों के ज्िना नहीं हो सकती 
है। जिस जिस जाति के अनेक दुःख सुख जाने जा रहे हैं उतनी असंख्य जातियों के असद्वेध और 
सद्वेद कम हैं। दोनों प्रकार के बदनीय कम के आख्राथक कारणों को कहकर अब अनन्त संसार के कारंण 
हो ४23 मोहनीय कम के आख्रव हेतु का प्रद्नन कराने के लिये सूत्रकार इस अगले सूत्र को 
कहते हैं. । 


कंबलिश्रुतसंघधर्म देववर्णवादों दर्शनमोहस्य ॥१३॥ 


केवली भगवान, शास्त्र, ६ च॒तुर्विधसंघ, जिनोक्तधर्म, चतुर्णिकायदेव, इनमें अवर्णबाद यानीं 
असदूभूत दोषों को लगाना तो दृशन मोहनीय कर्म का आखव है । 


करणक्रमव्यवधानातिवर्तित्ञानोपेताः केवलिनः प्रतिपादिताः तदुपदिष्ट बुद्धथतिशयगणधराव- 
धारितं श्रुतं व्याख्यातं, रत्नत्रयोपेत: श्रमणगणः संघ: । एकस्यासंघत्वमिति चेन्न, अनेकवतगुणसंदंन॑- 
नादेकस्यापि सघत्वसिद्धं)। “सघो गुण संघादों कम्माणविमोकखदों हवदि संघो । दंसणणाण- 
चरित्ते सघादिंतो हवदि सघो |” इति वचनाव्‌ । अहिंसालक्षणों धर्म: । देवशब्दो व्याख्यातार्थ: । 


उपयोग लगाने अनुसार चक्षु आदि इन्द्रियों को प्रवृत्ति के क्रम से होने बाले और व्यवधान 
का उल्लंघन करने वाले केवछज्नान से सहित हो रहें केंवबलो भगवान की पूबग्रन्थ में प्रतिपत्ति करा दी 
गयो है | उन केबी भगवान्‌ करके उपदेश किये जा चुके और बुद्धि का अतिशय धारने वाले गणधर 
महाराज करके निर्णीत कर गूथे गये श्रुत का भी व्याख्यान ह्वो चुका हैं। सम्यग्दश न, सम्यग्ज्ञान, सम्यक्‌- 
चारित्र इन तीनों रत्नों से सहित हो रहा साधुओं का समुदाय तो संघ है । यदि यहां कोई यो कटाक्ष 
करे कि जब समुदाय को संघ कहा गया है तो एक मुनि को संघपना प्राप्त नहीं हुआ। आचार्य कहते हैं. 
क्रि यह तो नहीं कहना क्‍योंकि एक मुनि की आत्मा में भी अनेक गुण या ब्रतों का समुदाय है अतः 
अनेक शब्रत या गुणो का सघात होने से एक व्यक्ति का भी संघपना सिद्ध है । शास्त्रो मे ऐसा बचन मिलता 
है कि गुणों का संघात संघ हे, कर्मों का विमोक्ष हो जाने से संघ होता है, दश न, ज्ञान, चारित्र, इनके समु- 
दाय से भी संघ होता है । धर्म का क्षण अहिंसा सुप्रसिद्ध दी दे “देवाश्व॒तुर्णिकाया:” इस सूत्र मे वेव 
शब्द के अथ का व्याख्यान किया जा चुका हे। 


अन्तःकलुपदोषादसद्भूतमलोद्भावनमवर्णवादः । पिंडाभ्यवद्दारजीबनादिवचन केवरलिषु, 
मांसमक्षणानव्याभिधान श्रुतं, शृद्रव्ाशुचित्वाद्याविर्भावभावनं सघे, निमुणत्वाग्रमिधानं धर्मे, 
सुरामांसोपसेवाद्याघोषण देवेष्ववर्णवादों बोद्धव्यः। दर्शनमोहकमेण आख्रवः | दर्शनं मोहयति 
मोहनमात्रं वा दर्शनमोहः कम तस्यागमनहैतुरित्यर्थ/ || कथमित्याह--- 


अन्तरंग की कछुषता के दोष से असदूभूत मल या दोषो को प्रकट करना ( झूंठी बुराई करना ) 
अचर्णवाद्‌ है। मुनियों के संसान केबलक्ञॉनी भगवान भी कौर पिंड बनाकरे डटकरे आहार कर ही 


५१२ इछोक-वार्तिक 


ज्ञोदित रहते है, द्रव्य खी के भी केवलज्ञान हो जाता है, फेवडी भगवान्‌ तूंबी रखते हैं, केवली के दशनं, 
ज्ञान और चरित्र का भिन्न-भिन्न समय दे, इत्यादि कथन करना केवलियों में अवर्णबाद हे। शाख्र में 
लिखा दिखाकर मांस के भक्षण को निर्दोष कहना, देवी पर चढा हुआ मद्य पवित्र हो जाता है, तीत्र काम- 
पीड़ित जीवों का मेथुन कर छेना दोषाधायक नहीं है, रात्रि में भोजन करना बंध है, आपत्तिकाल में 
चोरी की जा सकती हे, वध किया जा सकता है, इत्यादिक पाउमय चेष्टाओं को निर्दोष पुष्ट करना श्रुत में 
अवर्णबाद है । शूद्रपन, अपविन्नपन आदि कथन करना संघ में असद्भुत दोष प्रकट करना है। ग़ुणरहिित- 
पना, पराधोन कारकत्व, निबंछता सम्पादकत्व, आदि कद्दते हुए धर्म के सेषन करने बालों को असुर हो 
जाना कहना यह धर्म का अवर्णवाद है | देवता मांस खाते हैं, चन्द्र देव अहिल्या पर आसक्त हुये थे, 
देवी मनुष्यों या खी देवों का परस्पर मेथुन वर्णन करना, असुरों के सींग, लम्बे दान्त, आदि विक्ृत 
संस्थान बखानना इत्यादिक निरूपण देवों मे अवर्णबाद हुआ समझना चाहिये | यो उक्त माननीय बस्तुओं 
में अवर्णवाद करना दर्शन मोहनीय कर्म का आखब है । सम्यग्दशन को मोहित करा रहा अथवा केवल 
मोह कर देना यह दर्शन मोहनीय कर्म है । उस कर्म के आगमन का देतु केवडी आदिक का अवर्णवाद 
है। यह इस सूत्र अनुसार आख्रव का अर्थ द्वे। यहाँ कोई पूंछता हे कि उक्त सूत्र का अर्थ किस प्रकार 
युक्तियों से सिद्ध हुआ १ बताओ । ऐसी जिज्ञासा प्रवर्तन पर ग्रन्थकार उत्तर बात्तिकों को कहत है । 


केवल्यादिषु यो वणवादः स्यादाश्रये (खो) नृर्णा । 

स॒ स्थाहर्शनमोहस्य तक्ताश्रद्धानकारिणः ॥१॥ 
आलञ्वो यो हि यत्र स्थाग्दाधारे यदास्थितो । 
यत्रणेतरि चावर्णवादः  श्रद्धानघात्यसो ॥२॥ 
श्रोत्रियस्य यथा मद्ये तदाधारादिकेषु च। 
प्रतीतोडईलो तथा तत्वे ततो दर्शनमोहकूत्‌ ॥२॥ 


केवल ज्ञानी, शास्त्र आदि में अवलंब लेकर जो अवर्णवाद दे ( पक्ष ) बह जीबों के तत्त्वों में 
अश्रद्धान कराने वाले दर्शन मोहनीय कम का आखबहेतु है ( साध्य ) जिस कारण कि जो-जो जिसमें 
ओर जिस का आधार या आश्रय लेकर उपजे हुये पदार्थ में तथा जिस शास्त्र अनुसार श्रद्धा कर प्रतिज्ञा 
करने वाले जीवों में एवं जिसके बनाये हुये पदाथे में अवर्णवाद छगाया जाता है बह उस विषय के 
श्रद्धान का घात कर देता है | ( अन्वयव्याप्ति ) जिस प्रकार कर्मकाण्डी श्रोत्रिय ब्राक्षण के मद्य में और 
उसके आधार भाजन में, उस मद्य के बनाने वाले आदि में वह श्रद्धान का घातक प्रतीत हो रहा है | 
( अन्वयदृष्टान्त ) | तिसी प्रकार जीव आदि तत्त्व या तस्‍्तवों के प्रणेत। आदि में अबणवाद किया गया 
( उपनय ) तिस कारण दशन मोहनीय कमे का आख्रव करले वाले केवढी आदिका अबणवाद हे। 
( निगमन )। यों पाँच अवयब वाले अनुमान प्रमाण करके उक्त सूत्र का अर्थ युक्ति सहित पुष्ट कर 
दिया गया है । 


यो यत्र यदाश्रये यत्प्रतिज्ञाने यत्मरणेतरि चावर्णवादः स तत्र तदाभये तत्मतिज्ञाने तत्म- 


छठा-अध्याय ५१३ 


णेतरि च श्रद्धानघातहेतुन्‌ ५दगलानाख्रावयति, यथा श्रोश्रियस्थ मधथे तद्भाण्डे तत्पतिज्ञाने तत्पणे- 
तरि श्रद्धानघातहेतुल्लासिकादिपिधायककरादीनू, तथा च कस्यचिज्जीवादितच्प्रणेतरि क्ेवलिनि 
तदाश्रये च श्रुते तत््रतिज्ञापिनि च संघे तस्त्रतियादिते च॑ धर्मे देवेषु चावणंवादस्तस्मात्तथेति 
प्रत्येतव्यम्‌ । 


जो जिसमें और जिसके आश्रय में तथा जिसके अनुसार प्रतिज्ञा करने वालों में एवं जिस 
प्रणेता के समझाये गये पदार्थ में अबर्णबाद दे बह अवर्णवाद उस प्रणेता में और उसके आश्रय में 
अथवा उसका आश्रय धारने बाछे में तथा उसके अनुसार प्रतिज्ञा करने बाले में एवं उसके प्रणयन प्राप्त 
में श्रद्धान होने के घातक हेतु होरहे पुदूगलों का आखत्रव कराता है। जैसे कि श्रोत्रिय ब्राह्मण के हुये मद्य 
( शराब ) में, उसके बतन में, उसको अंगीकार करने बाले में ओर उसके प्रणेता में श्रद्धान घात के द्वेतु 
होरददे नासिका आदि को ढंकने वाले हाथ, आँख आदि का आख्रव फराते हैं. ( व्याप्तिपूवकदुष्टान्त ) यों 
तिसी प्रकार किसी-किसी जीव आदि तक्त्वों के ४णेता केबडी भगवान्‌ में ओर उनके आश्रय होरहे श्रुत में 
तथा उनके अंगीकृत संघ में एबं च उन केबली के द्वारा समझाये गये धर्म और देवों में अबर्णबाद है ( उप- 
नय ) | तिस कारण से उक्त प्रतिज्ञाबाक्य ठीक तिसी प्रकार है अथोत्‌ केवी आदि में किया गया अवर्णवाद 
अवश्य ही उस दोषी जीव के दृशन मोह का आखय करा देता है । यों प्रतीति कर लेनी चाहिये । 


दर्शन मोहनीय ओर चारित्रमोहनीय ये मोहनीय कर्म के दो भेद हैं। तिनमें दर्शन मोहनीय 
कर्म के आसत्रव का कारण कहा जा चुका है। अब चारित्र मोहनीय कर्म के आख्रवहेतु का प्रतिपादन 
करने के लिये श्री उमास्वामि महाराज अग्रिम सूत्र को कद्दते है। 


कषायो दयात्तीवृपरिणामश्चा रित्रमोहस्य ॥१४॥ 


रे कषाय के उदय से आत्मा की तीत्र परिणति हो जाना तो चारित्र मोइनीय कर्म का आख्रव 
हेतु है । 


द्रव्यादिनिमित्ततशात्कमंपरिषाक उदयः, तीव्रकपायरब्दावुक्ता्थों, चरित्र मोहयति 
मोहनमात्र वा मोहः । कपायस्योदयात्तीअः परिणामआरित्रिमोहस्य कमंण आख्व इति स्त्रार्थः | 
कथमित्याह--- 


द्रव्य, क्षेत्र आदि निमित्तों के वश से कर्म का परिपाक द्ोमा उदय कहा जाता है। तीत्र शब्द 
और कषाय शब्द के अर्थ को दम पहिले कह चुके हैं। कषायाकषाययोः साम्परायिकेयोपथयोः” इस सूत्र 
के बिबरण में कषाय शब्द का और “तीब्रमंदज्ञाताक्षातमावाधिकरणवीयंविशेषेभ्यस्तद्विशेषः” इस 
सृत्र के भाष्य में तीव्र शब्द का अर्थ कहा जा चुका है। “मुद्द बेचित्ये” इस धातु से मोह शब्द बनाया 
गया है । चारित्र गुण को मोहित कर रहा अथवा चारित्र का मोह कर देना मात्र चारित्र मोह है। 
फषाय आत्मक पूर्ष संचित कर्मों के उदय से क्रोधादि रूप तोन्न परिणति हो जाना चारित्र मोहनोय 
कर्म का आख्॒व है यों इस सूत्र का अर्थ समझा जाय | कोई यहाँ पूँछता है. कि उक्त सिद्धान्त केवद 
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आगम के आश्रित दे? अथवा क्या उक्त सिद्धान्त को पृष्ट करने के लिये कोई युक्ति भी है यदि दे । 
तो वह किस प्रकार है ऐसी जिज्ञासा प्रवतने पर प्रन्थकार अग्रिम वारक्तिकों को प्रस्तुत करते हैं । 


तथा चारित्रमोहस्य कषायोदयतो नृणां। 
स्यात्तीत्रपरिणामो यः ससमागमकारणं ॥१॥ 
यः कषायोदयात्तीन्रः परिणामः स ढोक्येत्‌ । 
चारिश्रधातिन भाव कामोद्र को यथा यतेः ॥२॥ 
कस्यचित्ताहशस्यायं॑ विवादापन्नविग्नहः । 
तस्मात्तथेति निबाधमनुमानं प्रवर्तते ॥३॥ 


जिस प्रकार जीबष के केवछि आदि का अवर्णबाद कर देने से दर्शन मोह का आख्रव होता है 
तिसी प्रकार कषायो के उदय से हुआ जो तीश्नता को लिये हुये अभिमान, मायाचार आदि परिणाम हैं. 
बह्द जीवों के चारित्र मोहनीय कमे के समागम का कारण हैं | ( प्रतिज्ञावाक्य ) जो-जो कषायो के उदय 
से तीत्र परिणाम होगा बह चारिच्र गुण का घात करने वाले पदार्थ का आगमन करावेगा जिस प्रकार 
कि पहिले संयमी पुनः दो गये भ्रष्ट किसी-फिसी असंयमी पुरुष के कामवेदना का दीत्र उदय हो जाना 
चारित्रघातक श्री, बाल आदि के साथ रमण करने के भाष का आल्लावक हे (अन्वयव्याप्ति पूर्वक दृष्टान्त)। 
तिस प्रकार के कषायोदय हेतुक तीत्र परिणाम का धारी यद्द संसारो जीब विवाद में प्राप्त दो चुक शरीर 
को धार रहा है (उपनय) | तिस कारण बह कषायवान्‌ आत्मा तिस प्रकार चारित्रघातक कम का आख्रव 
हेतु हो जाता है (निगमन) । इस प्रकार बाधा रहित यह अनुमान प्रषतं रहा है जो कि सूत्रोक्त आगम 
वाक्य का समथक है । 

कषायोदयात्तीव्रपरिणामो विवादापत्रश्रारित्रमोहह्देतुपृदूगलसमागमकारण जीवस्य कषा- 
योदयहेतुकतीव्रपरिणामत्वात्‌ कस्यचिद्यतेः कामोद्रेकवत्‌ । न साध्यसाधनविकलो दृष्न्तः, कामो- 
द्रेके चारित्रमोहृहेेतुयोषिदादिपुवृगलसमागमकारणत्वेन व्याप्तत्य कपायोदयहेतुकतीव्रपरिणामत्वस्य 
सुप्रसिद्धत्वात्‌ ॥ 

उक्त अनुमान को यों स्पष्ट कर लीजिये कि बादी प्रतिबादियों के;बिवाद में प्राप्त दो चुका जो 
कषाय के उदय से तीत्र परिणाम दोना हे । ( पक्ष ) वद्द जीव के चारित्र गुण के मोहने में हेतु होरहे 
पुदूग्ों के समागम का कारण है । ( साध्यदलछ ) पूर्व में संचित किये गये कषाय आत्मक द्रव्य कर्मों के 
के उदय को द्वेतु मान कर हुये भावकर्म स्वरूप तीत्रपरिणाम होने से ( द्वेतु ) चारित्र भ्रष्ट होगये किसी 
यति के काम वासना के प्रबछ उद्बंग समान ( अन्बय दुृष्टान्त ) | यद्द रति किया के तीज्र उद्र क का दृष्टान्त 
जो इस अनुमान में अन्वयदृष्टान्त दिया गया है। वह साध्य और साधन से रीता नहीं दे क्‍योंकि काम 
का तीम्न उद्वग होने पर चारित्रगुण के मोहने में दृतु हो रहे रत्नी, मद्यपान, आदि पुदूगछों के समागम के 
कारणपने करके व्याप्त हो रद्दे कषायोदय हंतुक, तौज्रपरिणासोंपने की छोक में अच्छी प्रसिद्धि दोरही हे । 
समीचीन व्याप्ति से हुआ अनुमान ठीक उतरेगा | 
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मोइनीय कर्म के आल्रावक हेतुओं का निरूपण हो चुका। अब उसके पोछे कहे गये आयुष्य 
कर्ष के आसत्रव का हेतु कथन करने योग्य हे । उनमें आदि में पड़े हुये नरकआयु “दुजनं प्रथमं सत्कुयोवू, 
के उपस्रव कारणों का प्रदर्शन करने के छिये यह अग्रिला सूत्र कद्दा जाता है । 


बह वारंभपरिग्रहत्वं नारकस्यायुष: ॥१५॥ 


बहुत सा प्राणियों के पीड़ा हेतु होरहा व्यापार स्वरूप आरंभ करना ओर बहुत,सा परिप्रह इकट्ठा 
करा ये नरक आयु के आख्रव हैं । अथात्‌ किसी किसी जीब का बहुत आरभ से सह्दितपना और बहुत 
परिभ्रह से सहितपना नरक सम्बन्धी आयु का आख्रव हेतु है। यद्यपि आयुः कर्म का आखव सदा नहीं 
होता रहता है। त्रिभाग में होरहे आठ अपकष काछो में या अंतिम असंक्षेपाद्धा में आयु कम का आख्नव 
होश हे तथापि जब कभी बन्ध होगा तभी उसके आखद्खावक हतुओं के अनुसार द्वी होगा यह सिद्धान्त 
कथणभ करना उपयोगी पड़ता है । 


संख्यावैपुल्यवाचिनो बहुशब्दस्य ग्रहणमविशेषात्‌ । आरंभो हेंस्न कम, ममेदमिति सं- 
कल्पः परिग्र6, बहाारंभः परिग्रहो यस्य स तथा तस्य भावस्तक््यं, तन्नारकस्यायुषः आखवः प्रत्येय;, 
एतदेव सोपपचिकशाइ-- 


संख्या और विपुलता इन दोनों भी अर्थों के वाचक होरहे बहुशब्द का यहाँ सूत्र में प्रहण है । 
क्योंकि कोई विशेषता नहीं है। बहुत संख्या बाछा आरंभ या परिग्रह अथवा प्रचुर आरंभ या परिम्रह 
दोनों एक सारिखे संक्लेश परिणाम स्वरूप हैं। जहां कहीं एक शब्द के दो विरोधी अर्थ आपड़ते हैं बहां 
प्रकरण अनुसार एक ही अथ को पकड़ा जाता है. किन्तु यहां दोनों अर्थों का ग्रहण संभव जाता है। 
हिंसा करने वाले को टेव रखने वाले जीवों का कम आरंभ कहा जाता दे। ये क्षेत्र, धन, धान्य आदिक 
मेरे हैं। इस प्रकार संकल्प करना परिम्रह हैं। बहुत आरंभ और बहुत परिप्रह जिस जीव के हैं बह 
जीव तिस प्रकार बह्नारंभपरिग्रह हे। उसका भाव बह्वारंभ परिप्रहत्व है| यों दन्द्रगर्भित बहुत्ीहि 
समास कर पुन्रः तद्धित का त्व प्रत्यय करते हुये उद्देश्य पद को साध दिया दे । वह बहुत आरंभ परिध्रहों 
से सहितपना नरक सम्बन्धी आयुः का! आख्॒व दोरहा विश्वास कर लेने योग्य हे | इस ही बात को उप 
पत्तियों से सहित साधते हुये प्रन्थकार अग्रिम बातिक को कह रहे हैं । 


नरकस्यायुषोभीष्टं. बहारंभलवमासूवः । 
भूयःपरिग्रहत्वं च रोद्रध्यानातिशायि यत्‌ ॥१॥ 
निद्व॒ धाम नृणां तावत्पापाधाननिबन्धनं । 
सिद्ध चाण्डालकादीनां धेनुघातविधायिनां ॥२॥ 
बहुत आरम्भ से सहितप्रना ओर पुष्कल परिमह से मूछितपना नरक आयु के आख्रव इृष्ट 


किये गये हैं ( प्रतिज्ञा) जो-जो अतिशय प्तद्दित रुद्रध्यान के घारने वाले निंदनय स्थान हैं वे-वे जीवों 
के पाप का आधान कराने के कारण होरदे तो प्रसिद्ध दी दैं। जेसे कि ब्याई हुई गायों के घात को फ़रने 
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वाले चाण्डाल, यवन, कतिपय यूरोप कासो मनुष्य, सिंह, व्याप्र, आदि जीवों के सिद्ध हैं ( व्याप्तिपूषक 
चुष्टान्त । | 


तत्प्रकषात्पुन सिद्ययेद्धीनधामप्रकृष्टता । 
तस्थ प्रकर्षपयन्तात्तत्प्कषंब्यवस्थितिः ॥३॥ 
पापानुष्ठा क्चिद्याति पर्यन्ततारताम्यतः । 
परिमाणादिवत्ततोी.. रोद्रध्यानमपश्चिमं ॥४॥ 
तस्यापकष॑तो हीनगतेरप्यपक्ृष्टता । 
सिद्धति बहुधाभिन्‍्न॑ नारकायुरुपेयते ॥४॥ 
डस आरस्म परिप्रह को प्रकषता से फिर तियंच गति से हीन होरहे नरक स्थान की प्रकर्षता 


सिद्ध हो ही जावेगी क्‍योंकि उस आरम्भ परिप्रह की प्रकषपयन्तपन की प्राप्ति से उस द्वीन स्थान के 
प्रकर्ष की व्यवस्था हो रही है । 


आरंभ, परिग्रह आदि पापों का अनुष्ठान | पक्ष ) कद्दी न कहीं अंतिम पयत अबस्था को 
प्राप्त हो जाता है. साध्य ) तर तम भावरूप से प्रकष हो जाने से ( द्वेतु ) परिमाण, दोषद्दीनता, ज्ञान- 
वृद्धि आढि के समान अन्बय दृष्टांत ), तिस कारण एक प्रधान रोद्र ध्यान नरक आयु का आख््रव 
सिद्ध हो जाता है । उस रोद्र ध्यान के अपकष से हीन गति का भी अपकप सिद्ध द्वो जाता हूँ. जिससे 
कि पहिले, दूसरे आदि नरकों की एक, तीन, आदि सागर स्थिति वाले नरक आयुः कर्म का आख्रव 
होता है यों कारणों के अनेक प्रकार द्वोजाने से बहुत प्रकारों से भिन्न होरहो नरक आयु का ग्रहण कर 
लिया जाता है। परमाणु से लेकर आकाश पयेन्त परिमाण का प्रकष बढ़ रहा है | गुणस्थानो मे दोष 
कमती-कमती होरदे है | ज्ञान उत्तरोत्तर बढ रहा है । 


नरकआयु का आखसत्रव कह दिया गया अब क्रमप्राप्त तियेक्‌ आयु के आख्राबक कारणों 
का प्रदर्शन कराने के लिये अग्रिम सूत्र कद्दा जाता है । 


साया तेयेग्योनस्थ ॥॥१६॥ 


मायाचार, कुटिलता, या कपट करना ये तियच योनि के जीबों में संभवने बाली तियंच 
आयु का आखब है। 


चारित्रमोद्दोदयात्‌ कुटिलभावो माया । सा कीदृश्ी ? तैयेग्योनस्थायुष आख़व इत्याइ-- 


चारित्र मोहनीय कर्म के उदय से आत्मा के उपजा कुटिल परिणाम माया कहा जाता है । यहाँ 
किसी का श्रश्न है. कि किस प्रकार की वह माया भछा तिय॑चयोनि जीवों के उपयोगी तियंक्‌ आयु का 
आखव हे ? ऐसी आशंका प्रवर्तने पर प्रन्थकार उत्तर वार्तिकों को कहते हैं। 


छठा-अध्याय ५९७, 


माया तेयंग्योनस्पेत्यायुष: कारणं मता। 
आतंध्यानादिना नात्र स्वाभ्युपायविरोधतः ॥१॥ 


जो माया तिर्यकयोनिसम्बन्धी जीवो की आयुः का आस्रावक कारण मानी गयी है । वह यहाँ 
प्रकरण में आतंध्यान के घिना नहीं संभवती हे | क्योंकि ऐसा नहीं मानने पर अपने स्वीकृत सिद्धान्त से 
विरोध आजावेगा । अर्थात्‌ आतंध्यान से विशिष्ट होरहा मायाचार तियंच आयु का आख्रव करावेगा 
इससे लोक चातु्य, सभादक्षता, धर्मप्रभावना के छिये किये गये मायाचार का विबेक हो जाता हे । न्याय 
शास्त्र में खण्डन मण्डन करने के लिये कई प्रकार के उपाय रखे ज्ञाते हैं। अभद्र, क्रर, अभिमानी, माया- 
चारी, दम्भी जीवों को धममार्ग या न्‍्यायमार्ग समझाने के लिये कितनी ही दक्षता4 करनी पड़ती हैं । 
चौथे, पाँचबरें, छठे गुणस्थान वाले जीबों के कतिपय चातुय पाये जाते हैं। हाँ सातवें से लेकर ऊपरले 
गुणस्थानो में ध्यान निमग्न अवस्था में कोई बुद्धि पूवंक दक्षता का उपयोग नहीं हे । अतः आतंध्यान 
पूषेक हुआ मायाचार तियंक्‌ आयु का आख्व है। जो कि तीत्र मायाचार पहिले, दूसरे इन दो गुणस्थानों 
में पाया जा सकता है । 


अपकृष्टं हि. यत्पापध्यानमात्त तदीरित॑ । 
निद्यय धाम तथेवाप्रकृष्टं तेयग्गतिस्ततः ॥२॥ 
प्रसिदृषभायुषो. नकप्रधानतव॑ प्रमाणतः। 
तेयंग्योनस्य सिद्धान्ते दृष्टेष्टा'्यामबाधितं ॥३॥ 


जो पापस्वरूप आतंध्यान जिस कारण से अपकृष्ट क॒द्दा गया है उसी कारण से बह जीवों का 
निद्यस्थान तिसही प्रकार समझा जाता है | उस आतंध्यान से जीवों की तियंग्गति हो जाती हे। सिद्धान्त 
में तियग्योनिसम्बन्धी आयुः का प्रधान कारण माया कद्दी है। यह बात प्रमाणों से प्रसिद्ध है | पित्यक्ष 
ओर अनुमान से यह मिद्धान्त अबाधित है । 

अब क्रमप्राप्त मनुष्य सम्बन्धी आयु: के आख््रव हेतु का निरूपण करने के लिये अगिछा सूत्र 
कद्दा जाता है | 


अल्पारंभपरिग्रहत्वं मानुषस्थ ॥१७॥ 


अल्प आरंभ से सहितपना और अल्प परिम्रह से सह्तिपना तो मनुष्यों की आयु; का आखवण 


३ 


देतु हे । 
नारकायुरास्रवविपरीतो मानुपस्तस्येस्यर्थ: | कि तदित्याह-- 


नरक आयु के आस्रव बहुत आरंभ और बहुत परिप्रद्द से सहितपना है। उस नरकआयु से 
बिपरीत यह मलृष्य आयु है। उसका आस्तव अल्प आरंभ रखना और अल्प परिप्रह सहितपना दे। यह 
इस सूत्र का अथ है। कोई पूंछता है. कि बह अल्प आरंभ परिप्रह सहितपना क्या है ? या कैसा है 
यों प्रश्न उतरने पर प्रन्थकार वाषिकों द्वारा उत्तर कहते हैं । 


५६८ इलोक-वार्तिक 


मानुषस्यायुषो. ज्ञेयमल्पारभलमासूवः । 
मिश्रध्यानाचितमल्पपरिग्रहतया._ सह ॥१॥ 
धममात्रेण संमिश्रं मानु्षी कुरुते गति । 
सातासातात्मतन्सिश्रफ्लसंवतिका हि. सा ॥२॥ 
धर्माधिक्यात्सुखाधिक्य॑ पापाधिक्यात्पुनन्‌ णां। 
दुःखाधिक्यमिति प्रोक्ता बहुधा मानुषी गतिः ॥३॥ 


अल्पपरिभ्रह से युक्तपने करके सहित होरहा और केवल पर्म आचरण से भले प्रकार से मिले 
हुये अशुभ और शुभ इन मिश्र ध्यानों से अन्बित होरहा जो अल्पआरंभ सहितपना है वह मनुष्यों 
सम्बन्धी आयुः कर्म का आस्रावक हे । दया, दान, पशोपकार आदि धर्म मात्र करके मिल रहा बह अल्प 
आरंभ और अल्प परिग्रह जीव की मनुष्य सम्बन्धी गति को कर देता है। जिस कारण कि वह मनुष्य- 
गति साता स्वरूप ओर असातास्वरूप उस मिले हुये फछ की संपादिका है। धर्म और अधर्म के सिश्रणों 
में यदि धर्म की अधिकता हो जाती हे तो उससे राजा, सेठ, मल्ल, विद्वान्‌, न्यायाधीश, जमीदार आदि 
मनुष्यों के सुख को अधिकता हो जाती है. और दुःख न्यून हो जाता है । हां उस मिश्रण में पाप की 
अधिकता हो जाने से तो फिर मजूर, दास, विधवा, रोगिणी, अधमर्ण आदि भनुष्यों के दुःख को 
अधिकता हो जाती हे । सुख मंद हो जाता है । यों मनुष्य सम्बन्धी गति बहुत प्रकार की उत्तम, मध्यम, 
जघन्य श्रेणी के सुख दुःख वाली भले प्रकार कद्द दी गयी द्वे। उछट्लल धनपति यदि तपस्या न करे तो 
उनकी अनगेंल पोडक वृत्ति से जन्य पाप का विनाश नहीं हो सकता हे। देवों में सांसारिक सुख की 
प्रधानता है । इष्टवियोग, ईपों, अधोनता, आदि से जो देवों में स्वल्प दुःख उपजता है वह नगण्य है। 
मनुष्यों में सुख दुःख का मिश्रण हे । राजा, रईसों को उपरिष्ठात्‌ विशेष सुख दीखता है । किन्तु उनको 
रोग, अपमान, अपयञ, सन्तानरहितपन आदिका कुछ न कुछ दुःख सताता रहता है। पापसेवन भी 
दुःखरूप हो हे। अधिक्ृतों को ताप पहुंचाना भी परिशेष में दुःखरूप हे | निर्धन ग्रामीण एुरुषों को 
त्यौहार के दिन या विवाह , सगाई, मेला आदिके अवसर पर छोटे-छोटे कारणों से ही महान्‌ सुख उत्पन्न 
हो जाता है। पिसनहारी को पीतछ के छला से जो आनंद आता द्वे वह महाराणी के रत्न जंड़ित 
अंगूठी के सुख से कहं। अधिक है । दा कोई -कोई विशेष पुण्यशाली पुरुष अथवा कतिपय अत्यन्त द्रिद्र 
दुःखी पुरुष इसके अपवाद हो सकते है जो कि नगण्य हैं। तियच गति में बहुभाग दुःख और अल्प- 
भाग सुख है । राजा, महाराजों के कोई ह्वाथी, घोड़े, बेल भले ही कुछ अधिक सुखो होंय या कोई- 
कोई भाड़ेतू घोड़ा या गधे, बेछ आदि महान दुःखी होंय किन्तु प्रायः सभी के छिये उपयोगों हो रही 
उत्सर्ग विधि कतिपय विशेष व्यक्तियों की अपेक्षा नही रखती है | नारकी जीबों में तो महान दुःख ही 
है । वहाँ सुख का लेश मात्र नहीं है | यहां प्रकरण में धर्म से मिले हुये मन्‍्द अशुभध्यानों से युक्त होरहा 
अकह््प आरंभ और अल्प परिप्रह मनुष्य आयुः का आसत्रव बखान दिया गया हे । 

कोई जिज्ञासु पूँछता है कि कया इतना ही मनुष्य का आख्रतर है ? अथवा कुछ और भी 
कंहना दे ? इसके उत्तर में ही मानू सूत्रकार अग्रिम सूत्र को कहते हैं. 


स्वभावमादंव च ॥॥१८५॥ 


छंठा-अं्थ्या्य ५९६ 


न्‍ स्वभाथ से ही यानी प्रकृति से ही गुरु के उपदेश बिना ह्वी जो मृदुता हे अथात्‌ मान नहीं 
करना है वह भी मनुष्य सम्बन्धी आयु का आख्व हे | 


उपदेशानपेक्ष॑ मार्दव स्वमावमादव | एकयोगोकरणमिति चेद्‌, ततो&नंतरापेक्षत्वाद एथक- 
रणस्य । तेन देवस्यायुषरो5यमास्रवः प्रतिपादयिष्यते । कीदृश तन्‍्मानुपस्थायुष आखव इत्याइ-- 


उपदेश के बिना दी जैसे व्याप्र, भेड़िया आदि में स्वभाव से क्ररता है उसी प्रकार उपदेश की 
नहीं अपेक्षा रखता हुआ कोमल परिणाम भी किन्‍्हीं किन्‍्हीं जीबों में पाया जाता है। उपदेश की नहीं अपेक्षा 
रखता हुआ झढुपना स्वभावमादेव है। यहाँ कोई आश्षेप करता है कि दो सूत्र बनाने की क्या आबश्य- 
कता है ! “अल्पारभपरिम्ह॒त्वं स्वभावमादंब॑ सानुषस्यथ” दो योग का इस प्रकार एक योग करना हो 
उपयोगी जचता है | यों आश्षेप करने पर तो ग्रन्थकार कहते हैं कि उस मनुष्य आयु के आख्रब से अव्यव- 
द्वित उत्तर काल में कह्दे जाने बाले देव आयु की अपेक्षा से इस सूत्र को प्रथक्‌ किया गया है। 
विस कारण यह स्वभाव का मदुपना देव संबंधी आयु का आखस्त्रव हुआ समझा दिया जावेगा | पुनः कोई 
प्रश्न उठाता है कि वह स्वभाव का खसदुपना किस प्रकार का मनुष्य सम्बन्धी आयु का आख्व हो 
सकेगा ? ऐसी जिज्ञासा प्रवत॑ने पर प्रन्थकार उत्तर वार्जिक को कहते हैं । 


स्वभावमादव॑ चेति हेल्व॑तरसमुच्चयः । 
मानुषस्यायुषस्तद्धि मिश्रध्यानोपपादिकम्‌ ॥१॥ 


“स्वभावमादंव च” इस सूत्र में पड़े हुये च शब्द का अथ समुच्चय दे । इस कारण मनुष्य 
सम्बन्धी आयु के आख्रावक होरहे दूसरे हंतु का भी समुश्रय हो जाता है । अथवा स्वभावम्दुता से मनुष्य 
आयु और देव आयु का आख्रव होना समझा दिया जाता हे । साथ ही बिनीतस्वभाव, ५कतिभद्वता, 
संतोष, अनसूया, अल्पसक्लेश, गुरु देवता पूजा आदि कारणो का भी संग्रह हो जाता है । जब कि बह 
स्वभाव मृदुपना शुभ, अशुभ ध्यानों से मिश्रित होरहे ध्यान से अन्वित होकर उपज रहा हो तब मनुष्य 
आयु का आख्रावक हो जायगा अन्यथा नहीं । 

क्या अल्प आरंभपरिम्रहसद्दितपना और स्वभाव सारद॑व ये दो ही मनुष्य आयु के आखवब हैं. ९ 
अथवा क्या अन्य भी मनुष्य आयु का आख्रव हे ? जो कि उपलक्षण माग से नहीं संग्रह किया जा सके 
ऐसी आशंका प्रवतने पर श्री उमास्वामी महाराज अग्रिम सूत्र को कहते हैं-- 


निःशीलवृतत्वं च सर्वेषाम्‌ ॥१९॥। 


दिग्त, देशब्त, अनथंदण्डग्रत, सामायिक, प्रोषधोपबास, भोगोपभोगपरिमाण, अतिथिसंबि- 
भाग इन सात श्ीलों से ओर अहिंसा, सत्य, अचौय, तद्यचये, परिप्रहत्याग इन पाँच ब्रतों से रहितपना 
तो नरक आयु, तियंक्‌ आयु, मनुष्य आयु और देव आयु इन सभो आयुओं का आख्राबक हेतु हे । 


चश्नव्दो5घिकृतसमुच्चयार्थ; । सर्वेषां ग्रहणं सकलाख्तवप्रतिपक्ष्यथ । देवायुषरोषपि प्रसंग 


५२० इ्छोक-बार्तिक 


इति चेल्न, अतिक्रांतापेक्षत्वात्‌ | पृथकरणात्‌ सिद्धे आनर्थक्यमिति चेश्न, मोगभूमिजाथ॑ंत्वात्‌ | तेन 
भोगभूमिजानां निःशीलब्तत्वं देवायुषः आखवः सिद्धों भवति | कुत एतदित्वाइ--- 


इस सूत्र में पढ़ा गया च शब्द तो अधिकार प्राप्त दो रहे अल्पारंभपरिग्रहत्थ का समुकच्चय करने 

के लिये उपात्त किया गया है। अल्पारंभ परिप्रह सहितपना मनुष्य आयु का आखव है। अथचा श्नील त्तों से 

रहितपना भी मनुष्य आयु का आख्रावकर है। तथा इस सूत्र में 'सर्वेषां' इस पद का ग्रहण करना तो सम्पूर्ण 

चारों आयुओ के आख्रव की प्रतिपत्ति कराने के लिये है। यहाँ कोई विनीत शिष्य पूछता है कि सभी कह 

देने से तो निःशीलब्रतपने से देवायु के भी आख्रव हो जाने का प्रसंग आजायेगा | ग्रन्थकार कहते हैं. कि 

यह तो न कहना क्योंकि सूत्रकार ने अभीतक देव आयु का आख्रव कह्दा ही नहीं है। नरक आयु, तियेक्‌ 
आयु और मनुष्य आयु इन तोन आयुओं का सूत्रों द्वारा निरूपण हो चुका हे । अतः अभी तक अतिक्रान्त 

हो चुकी तीन आयुओं की अपेक्षा सवषां पद कद्दा गया है । ऐसी दश्ञा में देवायु का ग्रहण नहीं हो सकता 
है । पुनः कोई कटाक्ष करता है कि इस सूत्र का प्रथक्‌ निरूपण करदेने से ही अतिक्रांत हो चुकीं तीन आयु- 
ओं की अपेक्षा यह सूत्र सिद्ध हो जायगा | पुनः सर्वेषां पद का ग्रहण व्यर्थ है। आचार्य कहते हैं यह तो 

नहीं कहना क्योकि सर्वेषां पद से चारो आयुओं का ग्रहण है । भोगभूमियों में उपजे मनुष्य और तियचों 
के लिये देव आयु का आखस््रव होना यह सूत्र समझा रहा हे । तिस कारण यह सिद्ध हो जाता है कि 

भोगभूमि में उपजे हुये जीवो का शील प्रत रहितपना देवसम्बन्धी आयु का आख़ब हेतु है | भोगभूमियाँ 
जीव मरकर भवनत्रिक या सौधम, ईशान स्वर्गों में जन्म लेते है । कोई तकों यहाँ आक्षेप करता है कि 
राजाश्वा के समान सूत्रकार के कथनमात्र से उक्त सूत्र का रहस्य जान लिया जाय ? या किसी युक्ति से 
सिद्धान्त को पुष्ट किया जाता है ? बताओ ? यदि कोई युक्ति है तो किस युक्ति से यह सूत्रोक्त मंतव्य 
सिद्ध किया जाता है ? प्रमाण संप्लबवादियो के यहाँ सवादीक्षान प्रमाण माना जाता हैं। अतः आगमा- 
श्रित विषय मे युक्ति दे देने पर शोभनीय प्रामाण्य आजाता हैं । यो कटाक्ष प्रवत ने पर प्रन्थकार अग्रिम 
वाश्तिक को कहते है । 


निःशीलब्रतत्व॑च सर्वेषामायुषामिह । 
तत्र स्वस्थ संभूतेध्यानस्थासुभूतां श्रितों ॥१॥ 


इस सूत्र में कहा गया शीलत्रतों से रहितपना तो (पक्ष ) सभी चारो आयुओं का आखब हेतु 
है ( साध्यद्छ ) क्‍यों कि जीवों के उस शील ब्रतरहितिपने में आख्रव करने पर सभी आते, सौद्र, धर्म्य तीनों 
ध्यानों की भले प्रकार उत्पत्ति हो जाती है । ( हेतु ) अर्थात्‌ जेसे रोग रहितपन स मनुष्य केसी भी भली 
बुरी टेबों में पड़ जाता है. उसी प्रकार शीलत्नतरह्ितपना भी बहु आरंभ परिभ्रह और सायाचार तथा 
अल्पारंभपरिग्रह एवं जलराजितुल्य रोष, सानुकंपद्ददयता आदि से समन्वित हो रहा सन्‍्ता चारों 
आयुओं का आख्राबक हे । इस दशा में यथा योग्य तीनो ध्यानों में से कोई भो एक या दो अथवा शुभ, 
अशुभ से मिला हुआ ध्यान संभव जाता है। जो कि विशुद्धि या संक्लेश का अंग हो रहा तीन पुण्य 
आयुओं ओर एक पापस्वरूप नरक आयुः का आखब है | 


ततो यथासंभव सर्वस्यायुषों भवत्याखबः ॥ 


छठा-अध्याय ५२१ 


विस कारण यथायोग्य संभव रहा निःशीलब्रतपना सभी आयुओं का आखव हेतु हो जाता 
है। कोई कुतर्क के लिये स्थान नहीं रहता है । 

अब तक नरफआयु, तियेंग्‌ आयु, मनुष्यआयु इन तीन आयुध्य कर्मों के आख्रव की विधि 
कटष्टी जा चुकी हे । अब चौथी देव आयुका आख्रव हेतु क्या है ? ऐसी जिज्ञासा प्रबतेने पर भगवान्‌ सूत्र- 
कार अप्रिम सूत्रको कहते दे | 


सरागसंयमसंयसमासंयमाकामसनिरजेराबालतपांसि देवस्थ ॥२०॥ 


संसार के कारणों की निवृत्ति प्रति उद्यत होरद्या है किन्तु अभीतक कषाय जिसके क्षीण नहीं 
हुये हैं बह पुरुष सराग कहा जाता है। प्राणी और इन्द्रियों में अशुभ प्रकृति का त्याग संयम है | सराग 
पुरुष का संयम सरागसंयम कहा जाता है | छठे गुणस्थान से प्रारंभ कर दशमे तक सराग संयमस्वरूप 
महात्रत हैं किन्तु देव आयु का आख्रव तो निरतिशाय अग्रमत्त सातबे गुणस्थान तक ही माना गया है। 
पांचवे गुणस्थान मे संभव रहा संयमासंयम का अथ श्रावकों का ब्रव है। अकामनिजेरा का तात्पर्य 
यों हे कि काराग्रृह्ठ या किसी बंधन विशेष में पड़ा हुआ जीव पराधीन होरहा यद्यपि दुःख सहना नहीं 
चाहता है तथापि भूंक रोके रहना, प्यास का दुःख, घोटक ब्रद्मचय धारण, भूमिशयन, मछूधारण, संताप 
प्राप्ति, भोगनिरोध इनको सद्द रह्य जो थोड़ी सी कर्मों की निजरा कर रहा है. वह अकाम निजररा हे। 
यथार्थ प्रतिपत्ति नहीं होने के कारण अज्ञानी मिथ्यादृष्टी जीब बाल कह्दे जाते हैं। इन बालों का अग्नि- 
प्रवेश, पंचाग्नितप, एक हाथ उठाये रखना, तिरस्कार सहना; एकदंड या तीन दंड लिये फिरना, कान 
फटबवाना आदि प्रचुर काय क्छेश वाला त्रत धारना बालतप कहा जाता है | सरागसयम, संयमासंयम, 
अकामनिज रा, बालतप ये चारों क्रियाये चतुर्निकाय सम्बन्धी देवों को आयु के आखब दवेतु है । 


व्याख्याताः सरागसयमादयः । कीदुशानि सरागसंयमादीनि देवमायुः प्रतिपादयंती- 
त्याइ-- 


सराग संयम आदि का व्याख्यान किय्रा जा चुका है। यहाँ कोई तक डठाता है कि किस 
प्रकार हो रहे सते ये सराग संयम आदिक उस देव संबंधी आयु के आस््रण को इस सूत्र द्वारा प्रति- 
पादन कर रहे है ? बताओ ऐसी जिज्ञासा प्रवर्तने पर ग्रन्थकार उत्तर बारतिक को कहते हैं ॥ 


तस्येकस्यापि देवस्यथायुषः संप्रतिपत्तये । 
ध्यंध्यानान्वितद्वेन नान्यथातिप्रसंगतः ॥१॥ 


उस एक भी देव सम्बन्धी आयु के आसत्रव की ससीचीन प्रतिपत्ति कराने के लि० सूत्रकार द्वारा 
यह सूत्र रचा गया हे। ध्य ध्यान से अन्वितपने करके सरांग संयम आदिक उस देव आयु के आख्रव 
हैं अन्यथा नहीं क्‍योंकि अतिप्रसंग हो जायगा। अर्थात्‌ चौथे से सातवें गुणस्थान तक पाये जा रहे 
मुख्य धम्यध्यान ओर मिध्यादृष्टियों के भो पाये जारहे परोपकार, दयाभाव, अनह्नन, सद्धमंश्रवण, असं- 
क्लेश, धर्मबुद्धि पूर्वक कायक्लेशा, रसत्याग, उदासीनता आदि व्यावद्दारिक धम्यध्यान युक्त सरागसंय- 
मादिक तो देव आयु का आख्रव करायेंगे, हु रोद या आतंध्यान से युक्त हो रद्दे बालतप आदि से देवायु 


ध्र्र इलोफ-वार्तिक 


का आख्रव नहीं होगा । यही अतिप्रसंग हे कि अन्यथा नरक आयु, तियंग्‌ आयु का कारण भो देषायु 
का आख्रव द्ेतु बन वेठेगा जो कि इष्ट नहीं है | कोई पूछता है कि क्‍या इतना हो देव संबंधी आयु का 
आल्षव हेतु हे | अथवा क्या अन्य भी कोई देवायु का आस्रावक हे ऐसी जिज्ञासा प्रबतने पर सूत्र- 
कार अग्रिम सूत्र को कहते हैं । 


सम्यक्त्वं च ।॥२१॥ 


तस्‍्त्वाथे भ्रद्धानस्वरूप सम्यग्दशञन भी देव संबधी आयु का आख्रव हे । 

अविशेषाभिधाने5पि सौधर्मादिविशेषगतिः पृथकरणात्सिद्धे! | किमथं श्रशब्द इति चेदुच्यते-- 

इस सूत्र में सम्यक्‌ देव आयु का आख्रव हे यों विशेषता सहित सामान्यरूप से यद्यपि कथन 
किया गया है तो भी सौधरम आदि बमानिक संबंधी आयु के आस््रव की बिशेषरूप से ज्ञप्ति हो जाती है । 
सूत्र का पए्थक्‌ निरूपण करने से वक्त मंतव्य की सिद्धि हो जाती है क्‍योंकि यदि सम्यक्त्व को सामान्य 
रूप से ही देव आयु का आखस्रव बखानना इृष्ट होता तो सूत्र का प्रथक कहना व्यथ्थ पड़ता पहिले के “सरा- 
गसंयम आदि” सूत्रों में ही सम्यक्त्व को कह दिया जाता | अतः सिद्ध है कि पूर्व सूत्र करके सामान्यरूप से 
देव आयु के आसत्रव का निरूपण किया गया है और इस सूत्र करके वेमानिक देवों को आयु का आख्रव 
कहा गया है| सराग संयम और संयमासंयम तो सम्यक्त्व के बिना होते ही नहीं हैं अतः सम्यक्त्व, 
सरागसंयम और संयमासंयम ये तीन तो बेमानिक देवों की आयु के आख्रव है तथा अकामनिजेरा और 
बालतप ये दो तो भवनत्रिक या वेमानिक इन सभी चतुर्णिकाय देवों की आयु के आख्रव है। यहाँ कोई 
प्रश्न उठाता है कि सूत्र में च शब्द कहने का क्‍या प्रयोजन है ? यों प्रइन करने पर तो प्रन्थकार द्वारा यद्द 
वक्ष्यमाण उत्तर कहा जाता है । 

सम्यक्त्वं चेति तद्धेतु समुच्चयवचोबलात । 
तस्येकस्यापि देवायुःकारणत्वविनिश्चयः ॥ १॥ 

“सम्यकत्ब॑ च” इस सूत्र में उस देव आयु के हेतुओं का समुधय करने वाले वचन के षल से 
उस एक सम्यक्त्व को भी देव आयु के कारणपन का विशेषतया नि३चय हो जाता है । अर्थांत--च शब्द 
करके सरागसंयम आदि का समुश्चय हे | किंतु अकेला भी सम्यक्त्य देव सम्बन्धी आयु का आख्रावक 
है । बात यह है कि कम भूमि के मनुष्य या तियंत्व जीबों के सम्यकत्व होगा बह बैमानिक देबों में ही 
उपजावेगा हां परभव सम्बन्धी मनुष्य आयु या तियद्व आयु को बांध चुके कम भूमिस्थ मनुष्य तियद्ञों 
का सम्यग्द्शन भोगभमि में धर देवेगा इनके अणुब्रत या मद्दाश्नत नहीं हो सकते हैं । हां देवों या नार- 
कियों का सम्यक्‍त्व तो कम भूमि के मनुष्यों में उत्पादक समझा जाय । 


स्वापवादक॑ सूत्र' केचिद्दयाचक्षते सति। 
सम्यक्त्व न्यायुषां देतोविफलस्य प्रसिद्धितः ॥२॥ 
तन्नाप्रच्युतसम्यक्वा जाय॑ते देवनारकाः | 
मनुष्येष्विति नेवेद॑ तद॒बाधकमितीतरे ॥२॥ 


छठा-अध्याय ५५३ 


तन्षिःशीलब्रततवस्य॒ न बाधकमिद॑ विदुः । 
स्यादशेषायुषां हेतुभावसिद्धः कुतश्चन ॥४॥ 


कोई-कोई पण्डित इस सूत्र का यों व्याख्यान कर रहे हैं कि यह सूत्र पद्चिले कद्दे गये सभी 
आयुओं के आख््रव प्रतिपादक सूत्रों का अपवाद करने वाछा दे । क्योंकि सम्यक्त्व के होते सन्‍्ते अन्य 
नरक आयु, तियक्‌ आयु, मनुष्य आयु के कारणों फे विफल हो जाने को प्रसिद्धि है। इसके उत्तर में इतर 
विद्वान कहते हैं कि बह केचित्‌ का कहना ठीक नहीं है क्‍यों कि जिनका सम्यकत्य भला च्युत नहीं होता 
है ऐसे देव नारकी जीव मरकर मनुष्यों में ही उत्पन्न होते हैं। इस कारण यह सूत्र उस मनुष्यायु के 
आख्रव का बाधक नहीं हे | देवो के मनुष्य आयुक्ते बंध की व्युच्छित्ति चौथे गुणस्थान में होती है । जब 
कि मलुष्यतियंचों के मनुष्य आयु की बंध व्युच्छित्ति दूसरे गुणस्थान में हो जाती है । तिस कारण “निः- 
शीलगश्तत्वं च स्वंषा” सूत्र का यह बाधक नहीं हे। यों इतर पंडित कह्द रहे हैं. क्‍यों कि शीलबत 
रहितपन को किसी न किसी प्रकार से सम्पूर्ण आयुओं के हेतु हो जाने की सिद्धि हो चुकी दे ॥ 


एथक्सूत्रस्य निर्देशाद्ध तुवमानिकायुषः । 
सम्यक्तवमिति विज्ञेये संयमासंयमादिवत्‌ ॥४॥ 


इस सूत्र का प्रथक्‌ निरूपण करने से सम्यक्त्व बमानिक देवों की आयु का हेतु है। यह समझ 
लेना चाहिये जेसे कि संयमासंयम आदिक बमानिक देवों की आयु का आख्रव कराते है | यहाँ आदि पद 
से सराग संयम का प्रहण हे । 


सम्यग्हष्टेरनंतानुबंधिक्रोधाद्भावतः । 
जीवेष्वजीवता श्रद्धापायान्मिध्यालहानितः ॥६॥ 
हिंसायास्तत्स्वभावाया निक्षत्तः शुद्धिवत्तितः । 
प्रकृष्स्यायुषी देवस्यालवों न विरुष्यते ॥७»॥ 


सम्यग्दृष्टि जीब के अनन्तानुबंधी क्रोध, मान आदि के कषायों का उदय रूप से अभाव है तथा 
मिथ्यात्व कम के उदय की हानि हो जाने से जीवों में अजीवपन या तत्त्वों में अतक्ष्मपन की श्रद्धा का 
विनाश हो गया है। अतः उस भिथ्याश्रद्धा की टेव अनुसार होने बाली हिंसा को निषृत्ति हो जाने से 
आत्मा की वृत्ति बिशुद्ध हो गयी है। विशुद्ध व्ृत्ति अनुसार सभी आयुओं में प्रकृष्ट हो रही देव संबंधों 
आयु का आख्रव हो जाना पिरुद्ध नहीं पड़ता है । यों युक्तिपूबंक सूत्राथ समझा दिया है । 


आयुः कर्म के अनंतर नामक का निर्देश है। शुभ और अशुभ यों नामक दो प्रकार का है। 
उनमें बह अश्युभ नामकम के आस्नरब की प्रतिपत्ति कराने के लिये श्री उमास्वामी महाराज अग्रिम सूत्र 
को कहते हैं | 


घ्ए्९ इछोक-वार्तिक 
योगवक्रता विसंवादन चाशुभस्य नाम्नः ॥२२॥ 


मनोयोग, बचन योग ओर काय योग की कुटिलता तथा अन्यथा प्रतिपादन करना स्वरूप 
विसंबादन ऐसे-ऐसे कारण अशुभ नाम कर्म के आख्रब हैं । 


कायवाड्मनसां कौटिल्येन बृत्तियोगवक्रता, विसंवादनमन्यथा प्रवर्तन । योगव्रतैवेति 
चेदू, सत्य; किंत्वात्मांतरेषपि तद्भावप्रयोजकत्वात्यूथग्‌ वचन विसवादनस्य । चब्नब्दो5नुक्तसहु- 
० ४2 ० 
घ्वयाथं: तेन तजातीयाशेषपरिणामपरिग्रहः । कुतो5शुभस्य नाम्नो5यमाखव हत्याइ-- 


काय, वचन, मनों की कुटिलपने करके वृत्ति होना योगबवक्रता हे यथार्थ मार्ग से दूसरे ही 
प्रकारों करके दूसरों को प्रवर्तावना विसंवादन है । थदि यहाँ कीई यों आशक्षेप करे कि यह विसंवादन 
तो योगबक्रता ही है क्योंकि दूसरों को धोखा देने में स्व के योगों की कुटिलता हो ही जाती है। प्रन्थ- 
कार कहते है कि यो तुम्हारा कहना सत्य है। जब तक मैं उत्तर नहीं देता हूँ तब तक सत्य सारिखा 
जचता है । उत्तर करने पर आश्षेप की धज्यां उड़ जायंगी, बात यह हे कि बिसंबादन में अबइय 
योगवक्रता होती हे. किन्तु दूसरे जीबों में भी उस कोटिल्यभाव का, प्रयोजक होने से विसंबादन का 
प्रथक निरूपण किया गया है। कोई दूसरा जीव स्वर्ग मोक्ष की साधक क्रियाओ मे प्रबत रहा है । 
डसको अपनी विपरीत कायिक, बाचिक, मानसिक चेष्टाओं से धोखा देता हें कि तुम इस प्रकार मत 
करो यों मेरे कथनानुसार करो। ऐसी कुटिल्तया अबृत्ति कराना विसंबादन हे। अपनी आत्मा में ही 
कुटिल्ता योगवक्रता कही जाती ह ओर दूसरो मे करायी गयी कु" छता विसंबादन है । यह इन दोनों 
का भेद है। इस सूत्र मे पड़ा हुआ च शब्द तो नहीं कहे जा चुके कारणों का समुच्चय करने के लिये 
है तिस च शब्द करके उन योगवक्रता या विसंबादन को जाति वाल अशेषपरिणामों का परिग्रह हो 
जाता है अर्थात्‌ च शब्द करके पिशुनता, डमाडोल स्वभाव, झूंठे बांट, नाप बनाना, ऋत्रिम सोना, मणि, 
रत्न बनाना, झूंठी गवाही देना, यत्र, पीज़रा आदि का निर्माण करना, ईंट पकाना, कोयला बनाने का 
व्यापार करना, आदि का समुच्चय हो जाता है। यहाँ कोई तक करता है कि किस युक्ति से यह अशुभ 
नाम कम का आख्रव होरहा समझ लिमा जाय इस प्रकार तक उपस्थित होने पर प्रन्थकार श्री विद्यानन्द 
स्वामी उत्तर थार्तिक को कहते हे । 


नाम्नो 5शुभस्य हेतुः स्थाद्योगानां वकता तथा । 
विसंवादनमन्यस्य संक्लेशादत्मभेदतः ॥१॥ 
अन्य जीव को संक्लेश उपजाने से और अपने में संक्लेश होने से भेद को प्राप्त हो रहे ये योगों 


की बक्रता तथा विसवादन तो अशुभ नाम कम के हेतु हो सकते है। संक्लेश हो जाने से पाप कम का बंध 
हो जाना साधा जा चुका हैं । 


भ नाम कम का आख्रव कहा जा चुका है। अब शुभ नाम कम का आखव क्या दे ? ऐसी 
जिज्ञासा प्रवतेने पर सूत्रकार भगवान्‌ अग्निम सूत्र को कहते हैं । 


तद्विपरीतं शुभस्य ॥२३॥ 


छैठा-अंध्याये ५२ 


उस योगवक्रता से विपरीत अर्थात्त काय, बचन, मनों का ऋजुकम तथा बिसंवादन से विपरीत 
अबिसंबादन ये झुभ नाम कर्म के आखब हैं पूर्व सूत्र के च शब्द की अनुबृत्ति अलुसार उन समुश्वितों के 
35307 हो रहे साधरमियों का दर्शन, संसारभीरुता, प्रमादबजन आदि का भी समुश्यय कर डछिया 
जाता हे | 


ऋजुयोगता5विसवादनं च तहिपरीतं । कुतस्तदखिल शुभस्य नाम्नः कारणमित्याइ--- 


म , वचन, काय के योगों का ऋजुपना और अबिसंबादन ये दोनों उस पूर्व सूत्रोक्त से बिपरीत 
हैं जो कि शुभ नाम कर्म के आख्रब हैं। यहाँ कोई आक्षेप करता हे कि किस कारण से वे योगऋजुता 
आदि सम्पूर्ण इस शुभ नाम कर्म के आस्त्रव है ? बताओ । यों तक उपस्थित द्वोने पर अन्थकार वार्तिक द्वारा 
उत्तर कहते हैं । 


ततस्तद्विपरीत॑ यत्िंचित्तत्कारणं विदुः। 
नाम्नः शुभस्य शुद्धात्मविशेष्वावसायतः ॥१॥ 


तिस कारण उन योग्यवक्रता आठढि से जो कुछ भी विपरीत क्रियाये हैं वे सब शुभ नामकर्म 
के कारण है। ऐसा पण्डित समझ रहे हैं ( प्रतिज्ञावाक्य ) क्योंकि आत्मा की विशेष शुद्धि का निर्णय हो 
रहा हे । अर्थात्‌ बिशुद्धि के अंग होने से योगों की सरकृता आदि से पुण्य स्वरूए शुभ नाम कर्म का 
आखव हो जाना न्याय प्राप्त है । 

अब कोई पूँछता हे कि शुभनाम कर्म के आस््रव की विधि इतनी ही है ? अथवा कोई और 
विशेषता है. ? ऐसी दमा में कहा जाता है कि जो अनंत अनुपम प्रभाव वाला, अचित्य विश्ेप बिभूतियों 
का कारण, तीनों लोक में विजय करने वाला, यह तीथकर नाम कमे है उसके आखत्रव की विधि में 
विशेषता हे | तिस पर जिज्नासु पूंछता है कि यदि इस प्रकार है तो उस तीरथंकर नाम कम के आस्रबों 
को शीघ्र कहिये। इस कारण सूत्रकार तोथंकर नाम कर्म के आख््रवों का प्ररूपण करने के लिये इस अगिले 
सूत्रको कहते हैं । 


दर्शनविशुद्धिविनयसम्पन्नता शीलब्रतेष्वतोचारो5भी क्रण- 
ज्ञानोपयोगसंवेगो शक्तितस्त्यागतपसी साधुसमाधिवेंयाव॒त्य- 
कररणमहंंदाचार्यबहुश्रुतप्रवचनभक्तिरावश्यकापरिहारिपर्मार्ग - 
प्रभावना प्रवचनवत्सलत्वमिति तीर्थकरत्वस्य ॥२४॥ 

भगवान अत परमेष्ठी द्वारा उपदिष्ट किये गये मोक्षमा्ग में रुचि होना दर्शन विशुद्धि है। 
झान आदि अथवा ज्ञानबान आदि मे आदर करना विनयसम्पन्नता है। अहिसा आदि ज््तों में और 
क्षमा आदि शीलो में निर्दोप प्रवृत्ति करना शोलख्तेष्चनतोचार है। ज्ञान भावना में सदा उपयुक्त बने 


रहना अभीदणज्लानोपयोग हे । संसार के दुःखों से नित्य भयभीत रहना संवेग है । दूसरो को प्रीति 
करने थाले रथ का यथाशक्ति त्याग करना दान है। शक्ति को नहीं छिपाकर मोक्षमार्ग के अविरोधी 


५४६ श्लोक-वार्तिक 


कायक्लेश का करना तप है । गुणवान्‌ जीबों के ऊपर दुःख पड़ने पर निर्दोष विधि करके उस दुःख का 
परिहार करना बैयावृत्य हे । अहंत, आचार्य, उपाध्याय और श्ञास्र में भावविशुद्धि युक्त अनुराग करना 
मक्ति है । छह आवश्यक क्रियाओं में का का अतिक्रमण नहीं कर अ्रवतना आवश्यकापरिद्दाणि है | 
विलक्षण ज्ञान, उत्क्ृष्टतपश्चयों, जिन पूजा आदि विधियों करके जेन धर्म का प्रकाश करना मागप्रभावना 
हे । जेसे नयी ब्याई हुयी गाय का अपने बछड़े पर अनुपम स्नेह होता है उसी अकार अपने साधमीं 
भाहयों को देख कर या प्रकृष्ट बचन वाले विद्वानों का प्रसंग मिलने पर स्नेह्ादे चित्त हो जाना प्रवचन- 
बल्सलता हे । ये सोलह कारण सम्पूर्ण होयं अथवा दर्शन विशुद्धि के साथ अकेले दुकेले भी होयं, समी- 
चीन भावना किये गये संते तोथंकर नाम कर्म के आस्रव हेतु समझ लेने चाहिये । 


के पुनदंशनविशुद्धधादय हत्युच्यते;-- 


कोई गिष्य पूँछता हे कि दर्शन बिजुद्धि आदिक फिर कौन हैं १ ऐसा प्रइन प्रब्तने पर प्रन्थकार 
द्वारा उत्तर वबार्तिकों करके समाधान कहा जाता है। 


जिनोपदिष्टे नेम थ्यमोक्षवत्म॑न्यशंकन। 
अनाकांक्षणमप्यत्रामुत्र चेतत्फलाप्तये ॥१॥ 
विचिकित्सान्यदष्टीनां प्रशंसा संस्तवच्युतिः। 
मोव्यादिरहितत्वं च विशुद्धिः सा दशो मता॥२॥ 
श्री अहत परमेष्ठी भगवान्‌ करके उपदेशों गये निम्नन्थपना स्वरूप मोक्षमार्ग मे जो शंकादि 
रहित रुचि करना है वह सम्यरदर््न को विशुद्धि मानी गयी है । जिस दर्शनविश्युद्धि मे सातभय, अथवा 
यह जिनोपदिष्ट तत्त्व है या नहीं यों अंका का निराकरण कर दिया जाता है। इह छोक ओर परछोक 
में अमुक फल को प्राप्ति के लिये भोगोपभोगों की आकांक्षा भी हट जाती हे। गुणों मे प्रीति करते हुये 
ग्लानि की च्युति हो जाती हे | अन्यमिश्यादृष्टियों की प्रशंसा ओर भी स्तुति की भ्रच्युति हो जातो हे । 
मूढता आदि से रहितपना है। यों निःशंकितस्व, निःकांक्षता, विचिकित्साविरह, अमूढ॒दृष्टिता, उपबुंहण, 
स्थितिकरण, बात्सल्य, प्रभावना ये आठ अंग पाये जाते है | बह दशन की विशुद्धि आम्नायधारा से मान्य 
चली आ रही है| ये असंख्य जीव जिनशासन के अवछम्ब बिना नरक, निगोद, गत॑ में डूबते जारदे 
हैं। इनका उद्धार केसे किया जाय ? इस प्रकार संसार समुद्र से उतारने की तीत्र भावना इसके बनी रहती है। 


संज्ञानादिषु तदत्सु चादरो-5थॉनपेक्षया । 
कषायविनिवृत्तिवां विनयेमुनिसंमतेः ॥३॥ 
सम्पन्नता समाख्याता मुमुक्षणामशेषतः। 
सदरष्व्यादिगुणस्थानत्रतिनां स्वानुरूपतः ॥ ४॥ 


समीचीन ज्ञान, चारित्र, आदि गुणों में ओर उन गुणवाले पुरुषों में किसो प्रयोजन की नहीं 
अपेक्षा करके जो आदर करना है वह विनय है । मुनियों के द्वारा श्रेष्ठ मानी गयी विनयों करके जो 
सम्पत्तियुक्तता है बह विनयसम्पन्नता अच्छी बखानी गयो हे। अथवा अभिमान आदि कषायों की 


छेडी-अध्यर्य ५५७ 


विशेषरूप से निवृत्ति होजाना बिनय है। सम्यग्टष्टि, विरताविरत, आदि गुणस्थानों में बत रहे सम्पूर्ण मोश्षा- 
भिलाषी जीवों को अपने-अपने अनुरूप योग्यता करके बिनय करना आवश्यक माना गया है। अर्थात्‌ 
जैसे धनसम्पत्ति से युक्त होरहा अभिमानी धनाव्य अपने को सम्पन्न समझता रहता है उसो प्रकार 
बिनीत पुरुष भी अपनी विनय-सम्पत्ति से सदैब आत्मगौरव युक्त समझे । कदाचित्‌ भो गुरु आदि में 
अधिनय का प्रसंग नहीं आने देवे । उसकी दृष्टि, झरीर, क्रिया, मनोधृत्ति में सबंदा बिनय झलकता रहे । 


सच्चारित्रविकल्पेषु त्रतशीलेष्वशेषतः । 
निरवद्यानुशृत्तियानतिदारर स॒तेषु वे ॥४॥ 


संज्ञानभावनायां तु॒या नित्यमुफ्युक्तता। 
शानोपयोग एवासो तदाभीच्ष्ण प्रसिद्धितः ॥६॥ 


सरममाचीन चारित्र के भेद-प्रभेद होरदे अर्हसादि श्त्ों में ओर उनके परिपाऊकक क्रोधत्याग, 
भीरुत्वव्याग आदि झीलों में परिपृर्णरप से जो निर्दोष शाख्रानुकूल प्रवृत्ति करना हे वह निश्चय कर 
उन शीलब्रतों में अनतीचार कहा जाता है । श्रावकों को विग्विरति आदि सात शीलों में अतीचार नहीं 
लगने देना चाहिये | सम्यग्झ्ञान की भावना मे जो नित्य ही उपयुक्त बने रहना है वही तो उस समय 
अभीकण ज्ञानोपयोग प्रसिद्ध होरहा हे । 


संसारादभीरुताभीक्षणं संवेगः सद्धियां मतः। 
न तु मिथ्यादशां तेषां संसारस्याप्रसिद्धितः ॥७0 
श्रष्ठ विचारवान्‌ पुरुषों की जो संसार से सदा भयभीतत। है वह सम्यस्ज्नानियों के यहाँ 
संवेग माना गया है। मिथ्यादृष्टियों के यहां तो संवेग गुण बनता ही नहीं है क्योकि उन एकान्तवादियों 


के यहा ससारतत्त्व को प्रसिद्धि नहीं हे। पाप से तो बह डरेगा जो पाप को पाप समझेगा | मल का 
कीड़ा मल में ही आसक्त बना रहता हे । 


शक्तितस्त्याग उद्गीतः प्रीत्या स्वस्यातिसजन । 
नात्मपीडाकर॑ नापि सम्पत्यनतिसजन ॥८॥ 
शक्ति से त्याग बह कट्द दिया जाता है जो कि प्रीति से अपने धन का परित्याग करना हे । 
शक्ति से अधिक दान करने पर अपने को पीडा उपजती है और अत्यल्प देने से क्ृपणता आती है अतः 
बह दान अपने को पीडा करने वाला नहीं होना चाहिये। साथ ही सम्पत्ति का अत्याग करना भी नहीं 
होना चाहिये | यथायोग्य दान करना शक्तितस्त्याग है । 
अनिगहितवीयस्थ सम्यम्मा्गाविरोधतः । 
कायक्लेशः समाख्यातं विशुद्‌ध॑ शुक्तितस्तपः ॥९॥ 
अपने बल, थीय॑ को नहीं छिपारहे पुरुष का समीचीन मोक्षमा्गं के अविरोध से जो काय- 
क्लेश का अनुष्तान करना दे बह पूष आचार्यों द्वारा बिशुद्ध होरहा शक्तितस्तप अच्छा बखाना जा चुका है । 


५२८ इलोक-वातिक 


भाण्डागाराग्निसंशांति सम॑ मुनिगणस्य यत्‌। 
तफ्ःसंरक्षणं साधुसमाधिः स॒उदीरितः ॥१०॥ 


जिस प्रकार सम्पत्ति के भण्डार घर में आग छग जाने पर ज्ञीघ्र हो उसका उपशम किया जाता 
है क्‍योंकि अन्य स्थानों की अपेक्षा वह भण्डारा बहुत उपकारक है | इसी के समान मुनि समुदाय के 
निहवन्द् तपश्चरण के ऊपर यदि किसी प्रकार से विघ्न उपस्थित हुआ होय तब उस तप का जो समी- 
चीनतया रक्षण करना है वह साधुसमाधि कही गयी है । 


गुणिदुःखनिपाते तु निरवद्यविधानतः। 
तस्थापहरणं प्रोक्तः वेयावृत्यमनिंदितं ॥११॥ 


गुणवाले साधु पुरुषों के ऊपर दुःख पड जाने पर निर्दोष विधि से जो उस दुःख का परिहार 
करना है बह तो निंदा रहित हो रहा बेयाबृत्य अच्छा कहा गया है। 


अहत्स्वाचायवर्येष. बहुश्ुतयतिष्वपि। 
जेने प्रवचने चापि भक्तिः प्रत्युपर्णिता ॥५२॥ 
भावशुद्यायुता. शख्रदनुरागपररलं। 
विपयोसितचित्तस्याप्यन्यथाभावहानितः ॥१३॥ 


श्री अहंत परमेष्ठियों में और श्रेष्ठ आचार्य महाराजों में तथा बहुत शास्त्रों के जानने वाले 
उपाध्याय यतियों में एवं जिनोक्त प्रवचन यानी शास्त्रों में भी जो सदा अनुराग में तत्पर होरदे भव्य 
जीवों करके भावशुद्धि से युक्त होरही अत्यर्थ भक्ति की जाती है वह अहंत आदि की भक्ति बखानी 
गयी चली आरहो है। भक्ति की विशेषता यह है कि जिन पुरुषों के चित्त मिथ्याज्ञान करके विपयोस 
को भ्ाप्त होरहे है उनके अन्य प्रकारों से होरहे मिथ्याभावों की हानि उस भक्ति करके हो जाती है । 


आवश्यकक्रियाणां तु यथाकालं अबतेना ' 
आवश्यकापरिहाणि;: षण्णामप्रि यथागर्म ॥१४॥ 


सम्पूर्ण सावद्य क्रियाओं का त्याग कर त्तित्त का एक आत्मानुभव में छयाये रखना सामायिक 
हे । चोबीस तीथकरों के गुणों का श्रद्धापूषंक्त विचार करना स्तव है। दो आसन वाली और बारह 
आवत बाली, तथा चार शिरोनति द्वारा नमस्कार वाली, शारीरिकक्रिया करते हुये मन,बचन, कायकी 
झुद्धता पूजक देव, शास्त्र, गुरु की वंदना करना वन्दना हे। पहिले छगे हुये दोषों की निग्गात्ति करना प्रति- 
क्रमण है। भविष्य में आनेवाले संभाव्यमान दोषों का प्रथम से हो त्याग कर देना प्रत्याख्यान है। 
काल की मर्यादा कर शरीर में ममत्व भाव की निवृत्ति कर देना कायोत्स्ग है! इस प्रकार इन छेओं भी 
आवश्यक क्रियाओं का (में ) यथायोग्य काल में आगम विधि अनुसार प्रवृत्ति करते रइना तो 
आवश्यकापरिद्दाणि है | 
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पे पे 
मागप्रभावना ज्ञानतपो हत्पूजनादिनिः । 
धर्मप्रकाशनं शुदबोदधानां परमार्थतः॥१५॥ 


उत्कट ज्ञान का अभ्यास करना, उप्र तपश्चरण करना, प्रतिष्ठान पूर्वक जिनपूजन करना, 
दिकत ५ ए 
विशाल चैत्यालय निर्मोण, उद््‌भट शास्त्राथ, प्रकृष्ट बकतता, आदि विधानों का हृदय बाले बुद्धि- 
शाढी १ का जो जैन धर्म का प्रकाश करना है बह परमाथ रूप से ठोस मागें प्रभावना नाम की 
भावना है । 


वत्सलत्व॑ पुनव॑त्से धेनुवत्संप्रकीतितं। 
जेने प्रवचने सम्यकछुदूधान॑ ज्ञानवत्स्वपि ॥१६॥ 


जिस अकार सक्ृतअ्सूता गाय अपने बच्चे में अक्ृत्रिम स्नेह करती है उसीप्रकार जिनमतालु- 
यायी अच्छे बचन वाले विद्वानों मे और समीचीन श्रद्धान श्लान वाले साधमों पुरुषों मे भी जो पुना- 
पुनः प्रमोदबहुलब॒त्सलछता करना दे वह्‌ प्रवचनवस्सछत्व भावना अच्छी कद्दी गयो हे । 


अथ किमेते दर्शनविशुद्धधादयः पोडश्मापि सद्मुदितास्तीर्थकरत्वसंवतकस्य नामकर्मणः 
पुण्यास्रवः अत्येक वेत्यारेकायामाह--- 


अब यहां कोई शंका उठाता है कि कया ये दर्शन बिशुद्धि, विनय सम्पन्नता, आदि सोलद्दों भी 
भावनाये समुदित होकर तीर्थंकरत्व का सम्पादन करने बाले पुण्यस्वरूप नाम कम के आख्रव हैं 
अथवा क्या षोडश भावनाओं मे प्रत्येक भी तीरथंकरत्व पुण्यनाम कम का आखव है ! बताओ। इस 
प्रकार आशंका उपस्थित होने पर प्रन्थकार उत्तर को कद्ठते है। 


हग्विशुदूषयादयो नाम्नस्तीर्थकृत्तस्य हेतवः। 
समस्‍्ता व्यस्तरूपा वा हम्िशुद्धया समन्विताः ॥१॥ 
सर्वातिशायि तत्पुण्य॑ श्रेलोक्याधिपतित्वकृत्‌ । 
प्रवृत्यातिशयादीनां.. निवतेकमपीशितुः ॥१८८॥ 


समस्त यानी पूरी सोलद्टो अथवा व्यस्त यानो प्रत्येक् भी दर्शन 8७० द्वि आदिक भावनाये 
तीर्थंकरत्व नामकर्म की देतु हैं किन्तु वे दर्शन विशुद्धि से भले प्रकार अन्वित होनी चाहिये । “सम्मेष 
तित्थबन्धों” वह तीर्थंकरत्व नाम कर्म का पुण्य, सम्पूर्ण दिव्यविभूतियों में सर्बोत्कृष्ट महान अतिशय 
को धारने वारा है और तीनों छोकों को जीत कर तीथंकर भगवान्‌ में शैलोक्य के अधिपतित्व को 
स्थापित करने बाला है। साथ ही अनन्त सामथ्य युक्त होरददे परमेश्बर जिनेन्द्र देव के प्रवृत्ति करके 
अतिशज्ञय आदिकों का सम्पादक भी वह तीथ्थकरत्व पुण्य हैे। अथोत्‌ तेरहमे, चोदहमे गुणस्थानों में 
तीथकरत्व प्रकृति का उदय है । तीथेकरत्व के साथ अविनाभाव रखने बालो अन्य प्रशस्तप्रकृतियों का 
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उठय तो गर्भ, जन्स अवस्था से ही है जिनोंने पूर्व जन्म में ही तीथकरत्व को बांध लिया है उनको कुछ 
पहले जन्म से ही विशेषताय होने छग जाती हैं तेरहवें गुणस्थान में तो शतयोजन सुभिक्ष, आकाशगमन, 
चनुमुंखदर्शन आदि कितने ही ९304 हक डपज जाते हैं हे पआ तीथकरत्व का सबसे बढ़िया काय तो असंख्य जीयों 
को तत्त्वोपदेश देकर मोक्षमार्ग में छगा देना हे । तीथंकर महाराज से ही धर्मतीथ की प्रवृत्ति होती है । 

अत एवं शुभनाम्नः सामान्येनास्रवप्रतिपादनादेव तीर्थकरत्वस्य शुुभनामकर्मविशेषास्रव- 

मिदयुक्तमाचायें ही ५ * 

प्रतिपत्तावपि तत्प्रतिपत्तये सत्रमिदमुक्तमाचा्यें:। सामान्येअन्तभूतस्यापि विशेषार्थिना विशेषस्यानु- 
प्रयोगः कर्तव्य इति न्‍्यायसद्भावात्‌ ॥ 

इस ही कारण से अथीत्‌ इन संसारी जीबों के लिये मद्दान्‌ उपकारक होने से सर्वोत्कृष्ट तीर्थ- 
करत्व का आख्रावक सबसे बड़ा सूत्र कहा हे | यद्यपि “तदूविपरीतं शुभस्य इस सूत्र द्वारा सामान्य करके 
शुभ नाम कम के आख्रव का प्रतिपादन कर देने से ही शुभ नाम कर्म के विशेष होरह तीथंकरत्व कर्म 
आखव की प्रतिपत्ति हो सकती थी तथापि उस सर्बातिशायि पुण्य की प्रतिपत्ति कराने के लिये इस सूत्र 
को आचार्यों ने ए्थक्‌ कह दिया है। सामान्य में अन्तर्भूत हो चुके विशेष का भी विशेष के अभिलापी 
पुरुष करके स्वतंत्रतया उस विशेष का पुनः प्रयोग कर देना चाहिये इस प्रकार के न्याय का सद्भाव है । 
“ब्राह्मणघशिष्ट न्याय” अथवा “जिनेन्द्रदेबमहाबीर” न्याय प्रसिद्ध हैं। इन छोकिकन्यायो अनुसार जगदु- 
पकारी और जड़ कर्मों को भी प्रश्नंसा करा देने वाली तीथकरत्व प्रकृति का प्रथक सूत्र द्वारा निरूपण 
करना सहृदय सूत्रकार का समुचित प्रयास है । 


नामकर्म के आख्रव का कथन कर चुकने पर गोत्र कम का आख्रव वक्तव्य हुआ तहां 
धुजन ै] ९ 5 व 
“दुजन प्रथमं सत्कुयोत्‌” इस न्याय अनुसार पहिले नीच गोत्र के आसत्रव का निरूपण करने के लिये 
श्री उम्रास्वामी महाराज अप्रिम सूत्र को कहते हैं । 


परात्मनिदाप्रशंसे॑ सदसदगुराच्छादनोदभावने _ च 
नीचेगोत्रस्थ ॥२५॥ 


पर की निंदा करना और अपनी प्रशंसा करना तथा विद्यमान दहोरहे गुणों को ढक देना और 
नहीं विद्यमान होरहे दोषो को प्रकट करना ये सब नीचैगोंत्र कर्म के आखत्रावक कारण है । 

दोषोद्धावनेच्छा निंदा, गुणोद्धावनाभिप्रायः प्रशंसा, अनुद्भूतब्रात्तता छादनं, प्रतिबंधका- 
भावे प्रकाशितर्श्त्तोद्धावन, गूयते तदिति गोत्र, नीचैरित्यधिकरणप्रधानशब्दः । तदेव॑ परात्म- 
नोनिंदाप्रशंसे सदसद्गुणयोश्छादनोद्भावने नीचैगरेत्रिस्यास्रत इति वाक्‍्यार्थ: प्रस्येयः | कुत एत- 
दित्याइ-- 


सत्य अथवा असत्य दोषों के प्रकट करने को इच्छा निंदा कही जाती दे | सदूभूत या असद्भूत 
गुणों के प्रकट करने का अभिप्राय रखना प्रञ्सा हे। प्रसिद्ध नहीं होने देना यानी छिपाये रखने का 
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व्ययहार रखना आच्छादन है। प्रतिबंधक कारण का अभाव होने पर प्रकाशित हो जाने की प्रवृत्ति करना 
उद्घावन दे। जो व्यवहारी पुरुषों करके बोला जारहा है इस कारण बह गोत्र है। नीचे यह शब्द अधि- 
करण की प्रधानता रखने वाला है । तिस कारण इस सूत्र वाक्य का अथ इस ५कार समझ लिया जाय 
कि पर की निंदा करना और अपनी प्रशंसा करना, दूसरों के सदूगुणों का तिरोभाव करना और अस- 
दूगुणों का आविर्भाव करना ये आत्मा को नीचे स्थान में करने वाले नीचैगोंत्र कर्म के आस्रव हैं। यहाँ 
कोई तक उठाता है कि किस थुक्ति से ये सूत्रोक्त उद्देश्नविधेयदल संगत होरहे है? बताओ | ऐसा चोद्य 
उपस्थित होने पर प्रन्थकार इस अग्रिम वार्तिक को कहते है कि-- 


परनिंदादयो नीचेगोत्रस्थालवर्ण मतं । 
तेषां तदनुरूपत्वादन्यथानुपपत्तितः ॥१॥ 


परनिंदा आदिक तो ( पक्ष ) नीचेर्गोत्र कर्म का आख््रव कराने वाले माने गये हैं. ( साध्य ) 
क्योंकि उस परनिंदा आदि को उस नीचगोन्र के आख्रव करने की अनुकूलता प्राप्त है । ( हेतु ) अन्यथा 
यानी नीचगोत्र के आखत्रावक होने के बिना उस तदनुकूछता को असिद्धि ह ( अविनाभाव प्रद्शन ) यों 
अनुमान मुद्रा करके सूत्रोक्त सिद्धांत पुष्ट कर दिया ह । 


नोचगोत्र का आस्रव कट्दा जा चुका दे । अब उच्च गोत्र के आस्लव की विधि क्‍या है ! ऐसी 
जिज्ञासा प्रवर्तने पर सूत्रकार अग्रिम सूत्र को कहते हैं। 


तद्िपयंयो नीचेव त्त्यनुत्सेकौ चोत्तरस्थ ॥२६॥ 


उन नोचगोत्र के आस्नाबक कारणों से विपरीत होरदे अथोत्‌ आत्मनिंदा, परप्रश्नंसा, सदगुण 
उद्घावन, असद्गुणछादन, तथा गुणी पुरुषों से बिनय करते हुये अवनत रहना ओर विज्ञान आदि का 
मद नहीं करना ये उत्तरवर्त्ती यानी उच्चगोत्र के आस्रावक हेतु है। 


नीचैगोत्रस्पास्रवप्रतिनिर्देशाथस्तच्छब्दः, विपयेयोउन्यथाबृत्तिः, गुरुष्ववनतिरनीचितवृत्ति:, 
अनहकारतानुत्सेकः । त एते उच्चेगत्रस्पास्रवा हृति सम्रुदाया्थ: ॥ कथमित्याह-- 


तत्‌ शब्द पूबपरामझंक होता हे। इस सूत्र में पू्ष सूृत्रोक्त नीचैगोत्र के आसत्रव कारणों का 
प्रतिनिर्देश करने के छिये तत्‌ शब्द कहा गया है । अन्य प्रकार करके बृत्ति करना विपयेय है । गुणो से 
उत्कृष्ट होरहे गुरुजनो में विनय करके अवनति यानी नम्न बने रहना नीचेव्ृत्ति हे। विज्ञान, तपश्चर्या, 
चारित्र आदि गुणों करके उत्कृष्ट होरहे भी सत्पुरुष का जो विज्ञान आदि प्रयुक्त मद नहीं करना है बह 
अनुत्सेक कद्दा जाता दे। ये सब छोक प्रसिद्ध दोरददे कारण उचश्चरगोत्र के आसत्रव हैं। यह इस सूत्र के 
वाक्यों का समुदाय कर अर्थ कर दिया गया है। यहाँ कोई चोद्य उठता हे कि आप जेनों को बात 
केवल आज्ञा सिद्ध मान ली जाय ? अथवा उक्त सूत्र के अभिमत सिद्धान्त मे कोई युक्ति भी है ? यदि 
हे अ हो किस प्रकार है? ऐसी तकंणा उपस्थित होने पर ग्रन्थकार इस वक्ष्यमाण वात्तिक को 
कहते हैं। 
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उत्तरस्यात्रवः सिदधः सामर्थ्यात्तद्विपर्ययः । 
3 कप गिल 
नीचेबवत्तिरनुत्सेकस्तथेवामलब्षिप्रहह. . ॥१॥ 
जिस ही प्रकार परनिंदा आदिक नीचगोत्र के अनुरूप होरदे नीचगोत्र के आख्॒व हैं उस ही 
प्रकार उनसे विपरीत होरद्दे परप्रशसा आदिक तो उत्तर मोत्र के आख्व हैं। यह बात विशेष युक्ति का 
प्रतिपादन किये बिना सामथ्य से सिद्ध हो जाती है। तिस ही प्रकार नीचेजूृत्ति और अनुत्सेक भी 


उश्चगोत्र के आखव हैं। उक्त सिद्धान्त का शरीर निमेछ है कोई दोष नहीं है अथवा निर्दोष साधनों करके 
मनःशुद्धि ओर आत्मशुद्धि का कारण शरीर को शुद्धि बनाये रखना यह भी उच्चगोत्र का आखव है । 


यथैव हि नोचेमोत्रानुरूपो नीचेगोत्रस्यास्रवः परनिंदादिस्तथोच्चैगोत्रानुरूपः परप्रशंसा- 
दिरुच्चेगंत्रस्पेति न कश्रिद्विरोध) । 

कारण कि जिस ही प्रकार नीचगोजन्न के अनुकूल होरहे परनिंदा आदिक नीचगोत्र के आख्रव 
कह दिये हैं। तिस ही प्रकार ब्राक्षण, क्षत्रिय, बेश्यों में पाये जारहे ऊँचे गोत्रो के अनुरूप हुये परमप्रश्ंसा, 
आत्मनिंदा आदिक तो उच्चगोत्र के आख्रव हैं। यों लौकिक और शाखीय न्याय से इस सूत्रोक्त सिद्धांत 
का कोई विरोध नहीं आत! दै। उक्त बार्तिक में इस सूत्रोक्त का अनुमान बनाया जा सकता हे । तके- 
रसिक विद्वानो को प्रत्यक्षित या आगमगम्य विषयों में भी अनुमान प्रयोग अभिरूप जचता है।॥ गोत्न- 


कर्म के अनन्तर निर्दिष्ट किये गये आठवें अन्तराय कमे का आख्रव कया है ? ऐसी बुभुत्सा प्रबतने पर 
परोपकारी सूत्रकार इस अग्रिम सूत्र को कहते हैं । 


विध्नकररामन्तरायस्य ॥२७॥ 
दान आदि शुभ कार्यों में विध्न कर देना अन्तराय कर्म का आख्रव है | 


दानादिविहनन विध्न! तस्य करणं दानाय्ंंतरायस्यास्रवः प्रत्येयः | कुत इत्याह-- 


दान आदि अर्थात्‌ दान, छाभ, भोग, उपभोग और घीये का विश्येषतया हनन करना विध्न है 
उस विघ्न का करना दानान्तराय, छाभान्तराय आदि अन्तराय कर्मों का आखत्रत कारण होरहा पमझ 
लेना चाहिये, किस कारण से या किस युक्ति से इस सूत्र का कहा हुआ विषय प्योलोचित समझा 
जाय ? ऐसी जिल्नासा प्रवर्ने पर प्रन्थकार उत्तरबर्ती दो बात्तिकों को कहते हैं।॥ 
सर्वस्याप्यंतरायस्यासूबः स्याट्राणिनामिह । 
विध्नस्थ कारणात्तस्य तथायोग्यत्वनिश्ययात्‌ ॥१॥ 
प्रवतमानदानादि प्रतिषेषस्य भावना । 
आसूवकोन्तरायस्य दृष्टतद्भावना यथा ॥२॥ 
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इन दान, छाभ, आदि में विघ्न कर देने से प्राणियों के सभी अन्तराय कर्मों का आस्रव हो 
जायगा ([ प्रतिज्ञा ) तिस अकार कार्यकारणभाव की योग्यता का निश्चय होने से ( हेतु) जिस प्रकार कि 
दान आदि में प्रवृत्ति कर रह पुरुष की क्रियाओं में उन दानादि के प्रतिषेध की भावना करना अन्तराय 
कर्म का आख्रावक है देखे जा रह पदार्थ में उसकी भावना करना भी पौद्गलिकपदार्थ का आख््रनावक 
है ( दृष्टान्त ) यों निर्दोष अनुमान से उक्त सूत्र का प्रमेय पुष्ट हो जाता है। विज्ञान की दृष्टि से पौदू- 
गलिक शक्तियों का विचार करो दीन, नादिंदा पुरुष मीठे व्यज्लन की ओर छालसा से देखता है, कामुक 
जन सुन्दरी कामिनी को ओर टक&की छगा कर देखता है, सुन्दर बच्चे को दृष्टि लग जाती है इत्यादि 
रहस्यों का चिन्तन करो । 


इति करणाजुबृत्तेः सत्रानुक्तसंग्रहः | तेन विष्नकरणजातीयाः क्रियाविशेषाः । प्रभूतस्वं 
प्रयच्छति प्रभो स्वल्पदानोपदेशादयी5पि दानाद्यंतरायास्रवोः प्रसिद्धा मवन्ति । 


“भूतबृत्यनुकम्पा” आदि सूत्र में इति शब्द उपात्त किया गया हे। इति का अथ प्रकार है 
यानी इस प्रकार के अन्य भी कारण इन-इन कर्मों के आखत्रव हो सकते हैं। “देहलोदीपक'” न्याय से इति 
शब्द का “तत््रदोष” “दुःखशोक” “कषायोदयात्‌” “बह्ारंभ” “मायातैयंग्योनस्य” अदिक सभी कर्मी- 
स्रव के प्रतिपादक सूत्रों में अन्बय हो जाता हे । उन-उन सूत्रों में कहे गये कारण तो उपलक्षण हैं.। प्रकार 
अर्थ वाले इति शब्द करके प्रदोष आदि के साथ आचाये या उपाध्याय के प्रतिकूल हो जाना, अकाल 
मे अध्ययन करना, श्रद्धा नहीं रखना, मिथ्या उपदेश देना, आदि का ग्रहण हो जाता हे । दुःख, शोक, 
आदि के साथ अशुभ प्रयोग, अंगोपांगछेदन, तजन, विश्वासघात, विषमिश्रण, यंत्र, पींजरा बनाना, 
आदि का संग्रह हो जाता है। भूतानुकम्पा आदि के साथ अह्ृत पूजा, विनएप्रधानता आदि गुण भी 
पकड़ लिये जाते हैं। केवलि अवर्णवाद के साथ जेनधर्म मे अश्रद्धा, जिनोक्त सिद्धान्त में संशय रखना, 
समीचीन उपदेश से सबंधा विपरीत द्वी प्रवृत्ति करना, एकान्त पक्ष का आग्रह किये जाना आदि का 
प्रहण किया जा सकता द्वे। चारित्रमोह के आख्रावक द्वेतुओं मे तपस्वी जनों की निंदा करना, हूस्य- 
शीलता, शोकप्रधानता, आदि भी गिन लिये जाते हैं । नरक आयु के कद्टे गये आख्रव कारण भी उपलक्षण 
है। इति शब्द द्वारा शेल भेद सदृश क्रोध करना, प्राणिघात, पर धन हरण, आदि भी ले लिये जाते हैं। 
तियच आयु का आख्बव माया के कहद्द देने मात्र से, अधर्म का उपदेश, जातिकुलशोलदूषण आदि का 
संप्रह् हो जाता है । अल्प आरंभ और अल्पपरिभह के साथ ही प्रकृतिभद्रता, मादंब, आजंब, वाढुका 
राजि के सदृश क्रोध करना, अधिक बोलने की देव नहीं रखना, उदासीनता आदि भी ग्रहण करने योग्य 
हैं। सराग संयम आदि के साथ सद्धमं श्रमण, प्रोषधोपबास भी संग्रहणीय हैं। योग बक्रता आदि 
सूत्र में च शब्द या इति शब्द करके अस्थिरचित्तश्वभाव, झूंठे नाप-तोछ रखना, झूंठ बोलने की टेब, 
अधिक बकवाद, उद्यान बिनाश, आदि का समु|्य समझ लिया जाय। “तद्विपरीतं शुभस्य” इस सूतज्ज 
में भी धार्मिक दशन, संपतारभीरुता, प्रमाववजन आदि अनुक्त भी परणतियों का संग्रदू कर लिया जाता 
है। दशन विशुद्धि आदि सोलह भावनाये तो नियत दी हैं। सदा जेनत्व के बढ़ते रहने की भावना 
रखना, परोपकार करना, श्रशस्त कार्यों में आत्मबल बढ़ाना, सम्पूर्ण संसारी जीबो के द्वित की भावना 
रखना ये परणतियां सोलह कारणों सें हो गर्भित हो जाती हैं। परनिंदा आदि के साथ जाति अभिमान, 
कुछाभिमान, गुरु का तिरस्कार करना, आदि भी पकड़ लिये जाते हैं। उच्चगोन्न के आख्नावक हेतुओं में 
धर्मोत्माओं की सेवा, उद्धतता नहीं करना आदि प्रकार भी छे लिये जाते हैं। इस “विघ्नकरणमंतरायस्य' 


५३४ इलोक-वार्तिक 


सृत्र में भो इति शब्द की जनुवृत्ति है अतः पंचेन्द्रियों के विषय में किसी को विध्न डाल देना, धर्म 
का व्यवच्छेद करना, पात्र को आश्रय न देना, शरुद्य अंग को छेदना, आदि अनुक्त पदार्थों का संग्रह हो 
जाता है । जब कि इति शब्द के करने की अनुवृत्ति हो जाने से सभी सूत्रों में अनुक्तों का संग्रद्द हो रद्दा है 
तिस कारण विध्न करने की जातिवाले जितने भर क्रियाविशदेष हैं उन सब का यहां संग्रह कर लिया 
जाता है। कोई राजा, महाराजा या सेठ किसो विद्वान को या परोपकारी धार्मिक पुरुष को यदि बहुत 
सा धन दे रहा है ऐसो दशा में उस दाता को स्थल्प दान करने का उपदेश करना, भांजी मार देना, पात्र 
या धार्मिक स्थान के दोष दिखा देना, आदिक भी दानान्तराय, लाभान्तराय आदि कर्मों के आख्रवं 
प्रसिद्ध हो जाते हैं। यह निर्णीत विषय है | 


सोअयं विचित्रः स्वोपात्कर्मवश्ादात्मनो विकारः श्लौंडातुरबत्‌ प्रत्येयः । 


सो यह विचित्र प्रकार का अपने-अपने उपार्जित कर्मों के बश् से आत्मा का विकार हो रहा 
है जो कि मदोनन्‍्मत्त पुरुष या रोगी पुरुष के समान समझ लिया जाता है। भावार्थ “कामादि प्रभव- 
श्वित्रः कर बंधानुरूपतः। तश्च कर्म स्वह्वेतुभ्यों जीबास्ते शुद्धयशुद्धयतः” श्री समन्तभद्राचार्य ने धनी, निर्धन, 
मूखे, पण्डित, यशस्वी, अपयशवाला, उद्च-नीच, दुःखी-सुखी, कषायो-मन्दकषाय, क्रोधी, मिथ्यादृष्टी, 
मनुष्य, तियच आदि चित्र-विचित्र प्रकार का जीव का परिणाम हो रहा सभो पूर्बोपार्जित कर्मों अनु- 
सार व्यवस्थित किया है। यह जीव अपने योग कषायों करके अनेक प्रकार के कर्मों का समय प्रबद्ध 
प्रतिक्षण बांधता रहता है। जब तक वास्तविक रत्नत्रय की प्राप्ति नहीं होती है तब तक मोह या कषाय 
के वश यह जीव अनेक विभाव अवस्थाओं को धारता रहता हू जिस प्रकार मत्त पुरुष अपनी मिथ्या 
रुचि से मद, मोह विश्लमों को करने बाली मदिरा को पीकर उस मद्य के परिपाक की अधीनता से आत्मा, 
मन, वचन, काय संबंधी अनेक विकारों को धारता रद्दता है अथवा जेसे छोलछुप रोगी, अपध्य पदार्थों 
को खा-पीकर उनके खोटे परिपाक अनुसार बात, पित्त, कफ के बिकारों को प्राप्त कर लेता है उसी प्रकार 
यह संसारी जीव अपने प्रदोष आदि कारणों से अनुभाग रस को लेकर आये हुये कर्मों अनुसार नट 
के समान अनेक विभाग परणतियों को करता रहता हे । यह कम सिद्धान्त प्रतीत कर लेने योग्य दे । 


अनुपदिष्हेतुकत्वादास्रवानियम इति चेन्न, स्वभावाभिव्यंजकत्वाच्छास्रस्य । तत्सिद्धिर- 
तिशयज्ञानदृष्टत्वात्‌ सर्वाविसंवादाच्चोपालंभनिद्वत्ति: । सर्वेषां प्रवादिनामविसंवाद एवं शुभा- 
शुभाखवहेतुषु यथोपवर्णितेषु | कृत हत्याह-- 


यहाँ कोई आश्वचिष उठाता है कि तत्पदोष, निहव, आदि करके ज्ञानावरण आदि कर्मों के आस्रव 
हो जाने का जो सूत्रकार ने उपदेश दिया है यह बन नहीं सकता हे क्योंकि इस कार्यकारणभाव में कोई 
हेतु का निर्देश नहीं है अतः सूत्रों अनुसार किया गया नियम नहीं बन सकेगा, प्रन्थकार कहते हैं कि 
यह तो नहीं कहना क्योंकि शास्त्र तो पदार्थ के स्वभावों का मात्र प्रकट कर देने वाला है। अग्नि उच्ण है, 
वायु बह रही है, सूर्य प्रकाश रहा हे बिना द्वेतु दिये भी इन वाक्यों से वस्तु के स्वभावों की अभिव्यक्ति 
हो जाती है। सच बात तो यह है कि “स्वभावों तकंगोचरः” “अचिन्त्यः कायकारणभावः” “वस्तु निर्षि- 
कल्पक? यों कार्यकारणभाव में कोई तक का अवसर नहीं है। सिद्धान्तशास्त्र केवछ स्वभायों का 
निरूपण कर देते हैं जिस प्रकार प्रदीप ज्ञापक घट, वस्त्र आदि के स्वभाव को प्रकट कर देता है उसी 


छठा-अध्याथ णश५ 


प्रकार शास्त्र भी विद्यमान हो रहे ही अर्थों का प्रकाशक दे पश्चात्‌ बैठा ठाछा कोई छोटी बुद्धिवाढा 
पुरुष भी उनके दहेतुओं की विचारणा कर सकता है । अग्नि क्‍यों जलातोी दे ? कि उसमें दाहकत्व शक्ति 
है अन्य में बह शक्ति नहीं हे। शास्त्र के उस सत्‌ पदार्थों के अभिव्यं जकपने की सिद्धि तो यों हो जाती है 
कि युगपत्‌ सम्पूर्ण अर्थों के प्रकाशने में समर्थ हो रहे और सातिशय ज्ञान को धार रहे श्री अहृत परमेष्ठी 
ने उस विषय को देख कर शास्त्र के अर्थ का उपदेश दिया हे अतः वक्ता के प्रामाण्य से झास्त्र का 
प्रमाणपना सिद्ध है। एक बात यह भी हे कि इस स्व॒सावों के निरूपण में सभी ग्रवादियों का विसंबाद 
नहीं हे | देखिये बेशेषिक या नैयायिक पण्डित पृथ्वी, जल, तेज, वायु, द्रव्यों के रवभाव कठिनपना, बहना, 
उष्णता, चलन मानते हैं। रूप का स्वभाव चश्लु से देखा जाना इृष्ट किया है । संयोग ओर विभाग में 
किसी को नहीं अपेक्षा कर कारण हो जाना कमे का स्थभाष इष्ट किया दे | सांख्य पण्डितों ले सस्‍्त्वगुण, 
रजोगुण, तमोगुणों के स्थिति, उत्पाद, बिनाझ या प्रसाद, प्रवृत्ति, मोह, ये स्वभाव माने हैं “अविया 
प्रत्ययाः संस्काराः” आदि बौद्धों का भी स्वभाव मानने पड़ते हैं।अतः सभी पण्डितों का अविसंबाद हो जाने 
से भी उपालंभो ( उलाहनों ) की निवृत्ति द्वोजाती हे। आम्नायाजुसार सूत्रों में जैसा-जैसा शुभ अशुभ 
कर्मों के आसत्राबक देतुआ का ठीक-ठीक बर्णन किया जा चुका है उनमें सभी मीमांसक, नैयायिक आदि 
प्रवादियों के यहाँ भी कोई बिसवाद ही नहीं है ! यहां फोई तक उठाता दे कि उक्त कर्मों के आख्नाबक 
हेतुओं का “कार्यकारणभाव” किस प्रमाण से नियत कर लिया जाय ? ऐसा आग्रह प्रयतने पर प्रन्थ- 
कार इस बा र्त्तिक को भी युक्तिसंतोषी जनों के प्रति कहे देते हैं । 


इति प्रत्येकमाख्यातः कमंणामालवः शुभः । 
पुण्यानामशुभः पापरूपाणां शुद्धयशुद्धितः ॥३॥ 


इस प्रकार इन अठारद्द सूत्रों द्वारा आठ कर्मों में से प्रत्येक-प्रत्येक के आख्रवों फो कह रहे 
सूत्रकार मद्दाराज ने जीवों की शुद्धि से पुण्यकर्मों का शुभ आस्रव ओर आत्मा की अशुद्धि से पापस्वरूप 
कर्मों का अगुभ आख््रव होरहा बहुत अच्छा कह्द दिया हे “शुद्धथशुद्धी पुनः शक्ती ते पाक्यापाक्यशझ्ञक्ति- 
बत्‌ | साथनादी तयोव्यक्ती स्वभाबो5तकंगोचरः” इस देवागम की कारिका पर भ्रन्थकार श्री विद्यानंद 
स्वामी ने अष्टसहस्री में इस विषय का अच्छा स्पष्टीकरण कर दिया है । 


ज्ञानावरणादीनां कर्मणां तत्मदोषादयो5शुभाखवाः प्राणिनां संक्रेशांगत्वात्‌ भूसब्रत्य- 
नुकम्पादयः सह्वग्रादीनां शुभासवा विशुद्धयंगत्वान्यथानुपपत्तेरिति प्रमाणसिद्धत्वातू । 


प्राणियों के ततप्रदोष, निहव, आदिक तो ( पक्ष ) पाप प्रकृति होरहे ज्ञानावरण, दर्शनावरण 
आदिक कर्मों के अशुभ आख्रव हैं ( साध्य ) संक्लेश का अंग होने से ( हेतु ) अर्थात्‌ संक्नश के फारण 
और संक्रेश के कार्य अथवा संक्तश स्वरूप को यहां संक्रशांग पकड़ा गया है। संक्लेशांग होरहे लोकिक 
सुख या दुःख अथवा दोनों ही यदि स्व, पर और उभय में स्थित हो रहे हैं तो वे अवश्य पापों का 
आख्रव कराते हैं. तथा भूत या ब्रतियों में किये गये अनुकंपा, दान आदिक (पक्ष ) सद्देदनीय आदिक 
कर्मों के आख्रव हैं ( साध्य) अन्यथा उनको विशुद्धि का अंगपना बन नहीं सकता है ( हेतु ) 
विशुद्धि के कारण और बिशुद्धि के कराये तथा विजुद्धि के स्वभाव ये सब विशुद्धि के अंग हैं जो परिणाम 
झात्मा का विशुद्धि का अंग होगा बह अधिनाभावरूप से पुण्य कर्मों का आलख्राबक हे। इस प्रकार छठे 
६८ 


५१६ इसछ्तोक-बाबिक 


अध्याय के सूत्रोक्तसिद्धान्त की अनुमान प्रमाण से सिद्धि कर दी जाती है। श्री अकलंकदेव महाराज 
ने अष्ठशती में “आतरोद्रध्यानपरिणामः संक्लेशस्तदभावो विश्वुद्धिरात्मनः स्वात्मन्यवस्थानम्‌” यों 
कहा है कि आतंध्यान, या रौद्रध्यान, स्वरूप परिणाम संकक्‍्लछेश दे ओर धम्येध्यान, शुक्लध्यान, स्वभाव 
बालो विशृुद्धि है। यद्यपि एकेन्द्रिय, द्वीन्द्रिय आदि असंज्ञो पंचेन्द्रिय पयंत जीवों के मन नहीं होने के 
कारण ध्यान नहीं है फिर भी तीत्र अनुभाव को लिये हुये कषायोद्य स्थान है अतः वे भी संक्लेशांग 
समझे जांय । इसी प्रकार चौथे से सात गुणस्थान तक संभव रहा धम्यध्यान ओर ऊपर के गुणस्थानों 
में पाया जा रहा शुक्छध्यान उन सन्द कषाय वाले भिथ्यादृष्टियों के नहीं हे जिनके कि आत्मबिशुद्धि 
होने से अनेक पुण्य प्रकृतियों का आख्रब दो जाता है अतः संबलेश या बिशुद्धि का अथे ऐसा समझ 
छिया जाय जो कि अन्यभिचरित रूप से सभो पापपुण्य वाले जीबों में पाया जाय | 


तत्स्वभावाभिव्यजकशा स्त्रस्य सर्वसंवादः सिद्ध एवं । 


शास्त्र तो उन पदार्थों के स्वभाव का प्रकाशक है अतः राग-द्वेष रहित होकर स्वभावों का 
ध्याख्यान कर देने से समोचीन शास्त्रोक्त सिद्धान्त में सभी ग्रवादियों का संवाद सिद्ध ही है। सफल 
प्रवृत्ति का जनकपना या निर्वाधपना अथवा अन्य प्रमाणों की #बृत्ति, ये सभी संवाद इस ऋम॑सिद्धान्त 
भें पाये जाते हैं । 


ननु तत्प्रदोषादीनां सर्वाश्नवत्वान्नियमाभाव इति चेन्न, अनुभागविशेषनियमोपपत्ते | 


+ औब्टीआ, ३०४5 0 


प्रकृतिप्रदेशसंबधनिबंधनो हि स्वेकर्मणां तत्प्रदोषादिभिः सकलोथ्प्यास्रत्रो न प्रतिविभिद्यते । 
यस्त्वनुभागाखवः स विशिष्ट: प्रोक्त: | अतएवं सकलास्रवाध्यायद्चत्रितमत्र विशेषात्ममृदायतोब्नुभा- 


सापेक्षयेवो पसंहुत्य दर्शयति । 


यहाँ बड़ा अच्छा प्रइन उठता है कि तदोष, निहुब, दुःख, झोक, आदिक तो सभी कर्मों के 
आख्व हेतु हो रहे हैं अतः उक्त अठारह सूत्रों द्वारा किये गये नियम का अभाव हुआ। भावार्थ-तत्पदोष 
करके जब ज्ञानावरण का आखव होना कहा जाता है उसी समय दर्शन मोहनीय, चारित्रमोहनीय, 
सातवेदनीय कर्मों का भी आख्रव हो रहा है। आगम में आयु को छोड कर सातों कर्म प्रतिक्षण आते 
रहते कह्दे गये है । दशव गुणस्थान तक झ्लानावरण का आख्रव है | ज्लानावरण का आख्रव होते सम्ते 
दूसरों का आखब नहीं होना चाहिये जो कि इष्ट नहीं हे। इसी प्रकार भूतदया आदि कारणों द्वारा 
सह्ेेश का आख्रव होने के समय, अन्य क्रोध, मान, माया, लोभ आदि पाप प्रकृतियों का भी आश्रव 
होता हे अतः आखत्रव का कोई नियम नहीं रहा । आख्रब के विशेष हेतुओं का निर्देश करना व्यर्थ पढ़ता 
हे जब कि सूत्रों के उद्देयय विधेय दलों में एबकार छगा दिय्रा जायगा जो कि बिना कहे ही प्रत्येक 
वाक्य में अनायास से छग बेठता है तब तो अनेक ब्यभिचार दोष सपरिकर आ जाबेगें। ऐसी दशा में 
सृत्रोक्त सिद्धान्तो की अनुमानों से सिद्धि करना कठिन पड़ जावबेगा। ग्रन्थकार कहते है कि यह तो 
नहीं कहना क्योंकि कम प्रकृतियों में फल देने की शक्ति स्वरूप अनुभाग विशेष को अपेक्षा नियम करना 
बन जाता हे । यथपि तत्दोष आदि करके ज्ञानावरण आदि सभी कसे प्रकृतियों के प्रकृतियंध, प्रदेशबंध, 
और स्थितिबंधपन का कोई नियम नहीं है तो मी अशुभागवंध के नियस का हेतु होने से तलदोष 
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आदिक विभक्त कर दिये जाते हैं भरें ही एवकार छगा दिया जाय अथवा द्ेतु साध्य बनाते हुये अनु- 
मान प्रमाण स्वरूप सूत्र मान छिये ज्ाय॑ किंतु अनुभागवंध की अपेक्षा नियम कर देने से कोई अतिप्रखंग 
नहीं आता है जिस समय ज्ञान विषय में प्रदोष किग्रा जा रहा है उस समय ज्ञानावरण के में अनुभा्स 
शक्ति अधिक पड़ेगी शेष आरहे कर्मों मे अनुभाग मंद पड़ेगा। दया, क्षमा करते समय सातवेदनोय करें में 
अनुभाग रस बहुत अधिक बंधेगा, ज्ञानावरण में मत्द रस पड़ेगा, इस प्रकार तअद्ोष आदिकों करके 
सम्पूर्ण कर्मों का कर्मों की प्रकृति पड़ जाना स्वरूप अकृतिबंध ओर कर्मंपरमाणुओं का गणना मे न्यून 
अधिक होना स्थरूप प्रदेशबंध के कारण अनुसार हुये सकल भी आल्खचब का कोई प्रत्येक-प्रत्यक रूप से 
बिभेद नहीं किया जा रहा है किन्तु जो कर्मो के अनुभाग का आख्रव है वह सूच्रकार महाराज ने विशिष्ट 
विशिष्ट दोरहा वक्त सूत्रां द्वारा अच्छा कह दिया है. “व्यास्यानवों विश्ेषप्रतिपक्तिनेहि संदेहादलूर्ज” 
जब कि सूत्रकार महाराज का ऐसा भाव है। आस्रवतक्त्व के प्रतिषादृक इस छठे अध्याय के सम्पृण सूत्रोक्त 
विषय का यहाँ विशेष रूप से अनुभागबंध की अपेक्षा करके निरूपण है समुदाय रूप से सभी सूत्रों भे 
अनुभागवध लागू कर लिया जाय । इसी कारण से प्रन्थकार उक्त अभिप्राय का उपसंहार अग्निम वात्तिक 
द्वारा अनुभागबंध के नियम को स्वागताछन्दः करके दिखलाते हैं । 


याहशाः स्वपरिण[मविशेषा यस्य हेतुवशतो5सुभृतः स्युः। 
ताहशान्युपपतंति तमप्रे.. स्वानुभागकरकमरज[सि ॥४॥ 


जिस प्राणी के हेतुओ के बश से जैसे-जैसे अपने परिणाम विशेष होंगे तिस-तिस प्रकार की 
अपने जाति के अनुभाग को करने वाली कमंरवरूप धूलियां उस जीव के आगे आ पढ़ेगीं। अर्थात्‌ आत्म- 
प्रदेश परिस्पन्दरूप योग से प्रकृतिबंध, अदेशबंध होते हैं. किन्तु कषायों से स्थिति और अनुभाग पढ़ते 
हैं। दशाव गुणस्थान तक फर्मों का आखत्रब हें आगे तो केबल सातावेदनीय का नाप्रमात्र आखव है। 
दशबे गुणस्थान तक कषाये पायी जाती है । तठ्नदोष आदि भी कषायो की विशेष जातियों अमुसार हुये 
परिणाम बिश्येप है | कषायों मे पाये जारहे अनुभागबंधाध्यवसाय स्थान इन अदोष आदि में अत्यधिक 
हैं। अतः अव्यभिचारी सूत्रोक्त कार्य कारण भाव बन जाता है । 


इति पष्ठाध्यायस्य द्वितीयमाहिकस । 


इस प्रकार छठे अध्याय का श्री विद्यानंद स्वामी करके व्रिरचित प्रकरणो का 
श्र 
समुदाय रूप दूसरा आहिक समाप्त दो चुका है । 


इति श्रीविद्यानन्दि-आचारयविरचिते तत्चार्थ छोकवार्सिकालंकारे पष्ठो5ध्यायः समाप्तः ॥६॥ 


यहां तक श्री विद्यालन्दी आचार्य महाराज करके विशेषतया रचे गये तस्वाथइलोक- 
बाशिकालंकार नाम के प्रन्थ में छठवां अध्याय परिपूर्ण हो गया है । 


इस अध्याय के प्रकरणों की सूची संक्षेप से यों हे कि प्रथम ही योग का परिष्कृत लक्षण कर 
उसी को आख्रष कहा गया हे । योग आत्मा का प्रयत्नविशेष है आत्मा के बुद्धिपूवेक ओऔर अबुद्धिपूषंक 
अनेक प्रकार के पुरुषार्थ द्वोते रहते हैं। कोर बनाना, छीछ छेना, ये सब पशु, पक्षी, मनुष्यों के बुद्धि पूबेक 
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पुरुषाथ हैं, पेट में जाकर उस खाद्य था पेय पदार्थ का रस, दूध, रुघिर, मांस, मेद, मज्जा, शुक्र, मछ, 
मृत्र, पसीना बनना भी विज्ञेष पुरुषार्थ द्वारा ही होता दे भले ही उन पुरुषार्थों का जीव पूरा संवेदन 
नहीं कर सके । अथवा कितने ही पुरुषार्थ सबंथा अबुद्धि पूवेंक भी होयं। बात यह है कि पढ़ना, चलना, 
सोना, विचारना, भोजन बनाना, पूजा करना, संयम पाछना, हत्या करना, झूठ बोलना, चोरी करना, 
व्यभिचार, मॉसभमक्षण आदि भलेन्बुरे काय किये जाते हैं ये भी सब पुरुषार्थ पूर्वक हैं। पुरुषाथ के 
धर्म, अर्थ, काम, मोक्ष ये जो चार नाम गिना दिये हैं वे शुभ कार्यों में प्रवृत्ति कराने के लिये उपयोगी 
है। आत, रोद्, धर्म्य, शुक्ल ये चारों ध्यान पुरुषाथ हैं। कपड़े पहिनना, गाड़ी पर चढ़ना, खोदना, 
पानी खेंचना, नाचना, गाना, थप्पड़ मारना, जीना, नसेनी पर चढ़ना, उतरना, यहाँ तक कि हंगना, 
मूतना, थूकना, छींकना, जंम्हाई लेना ये सब क्रियाये आत्मा के यत्नविशेष से हुयीं पुरुषाथ ही हैं । 
जीब का चला कर बुद्धि पूर्वक या अबुद्धि पूबंक व्यापार करना, चाहे क्रियात्मक होय या अक्रियात्मक 
होय सब पुरुषार्थ ही समझा जायगा, जो गृहस्थ त्रिबर्ग का साधन नहीं कर कुकृत्यों में फंसा हुआ है 
उसको “त्रिब्गंसंसाधनमन्तरेण पशोरिवायुर्विफलं नरस्य” यो उपदेश देकर धमं, अथ, काम, पुरुषा्ों 
को ओर झुका दिया जाता है । जो मुनि आवश्यको या अपने चरित्र में प्रमाद करता हैं. उसको मोक्ष 
पुरुषार्थ को साधना के लिये उद्युक्त कर दिया जाता दै। कोई-कोई विद्वान्‌ धर्म, अर्थ और काम को 
धर्म, यश और सुख कहते हुए गृहस्थ के यों तीन पुरुषार्थ स्वीकार करते हैं। उपदेश-प्रणाली भिन्न-भिन्न 
प्रकार की है । जो ग्रृहस्थ आरंभ का त्यागी हे या उदासीन है बह मोक्ष पुरुषा्थ के कारण होरहे संबर 
ओर निजेरा के साधनों का अनुष्ठान करता हुआ एक प्रकार से मोक्ष पुरुषार्थ को पालता हे । दान, पूजा, 
दया, स्वाध्याय, शुभ प्रवृत्तियां आदिक धर्म पुरुषा्थ है। तपः, संयम, उत्तमक्षमा, गुप्तियां, आर्किचन्य, 
शुक्लध्यान, ऊँची श्रणी का धम्यध्यान, यथाख्यात चारित्र, सामायिक इत्यादि मोक्ष पुरुषाथ हैं। मोक्ष 
को जाने वाला जीव क्षपकश्रेणी मे जैसा बुद्धिपूर्वक उत्कृष्ट पुरुषार्थ शुक्लध्यान कर रहा दे बेसा ही 
सातवें नरक जाने वाला तीम्र पापी जीव भी बुद्धिपूर्षक निश्षष्ट रोद्रध्यानरूप पुरुषार्थ कर रहा है। शुभ 
क्रिया होने से शुक्लध्यान को मोक्ष पुरुषार्थ कह दिया जाता है ओर तीत्र रौद्र॒ध्यान को त्याज्य द्वाने के 
फारण पुरुषा्थ नहीं गिनाया जाता है । यहां तात्पय यह हे कि काय,बचन, मन को बनाने बाली पौदूग- 
लिक आहार वबर्गणा, तेजो वर्गण, कार्मण वर्गणा, भाषाबगंणा और मनोब्गंणाओं का आकर्षण करने 
बाला जीव के प्रदेशों का परिस्पन्द्‌ स्वरूप योग भी एक पुरुषार्थ विशेष है | आत्मा के सभी पुरुषा्थों 
का ज्ञान इस »ल्प जीब को हो दी जाय ऐसा कोई नियम नहीं हू । नसे बनाना, चमड़ा बनाना, बात, 
पित्त, कफ, लार, बाल आदि के उपयोगी पदार्थों को बनाना, शरीर में यहां-बहां भेजना, ये सब कार्य 
ईश्बर को नहीं मानने वाले जैनों ने आत्मा या पौद्गलिक कर्मों के ऊपर ही निभेर हो रहे माने हैं। कारण 
बिना कोई कार्य हो नहीं सकता हे। लाखों, करोड़ों पुरुषार्थों में से एक आध का हो हमको संवेदन द्वो 
पाता है रोने, हसने, श्री आदि शब्द बोलने में आत्मा को भीतर क्या-क्या करना पड़ा था इस बात को 
समझाने के लिये बड़े-बड़े यन्त्राछऊय, कपड़ा बनाने वाले मिल सन्मुख हराने पड़ेंगे । अनेक जीब थों 
कार्य करते है अतः यह कोई असाधारण या अभिनन्दनपत्र प्राप्त करने योग्य कार्य नहीं समझा जाता 
है हां भोजन, सामायिक, अध्ययन आदि के कतिपय स्थूछ पुरुषार्थों का संबेदन यह अल्पश्न जीब 
कर लेता है । यह बात लक्ष्य में रखनी चाहिये कि उपशम श्रेणी या क्षपक श्रेणी में कम नोकम के आक- 
पषेक पुरुषाथे या रस, रुधिरादि बनाने के पुरुषाथ' भले ही अबुद्धि पूवक होषे किन्तु चारित्रमोहनीय को 
इक्कीस प्रकृतियों का उपशम या क्षय करने के लिये हुये अधःकरण, अपूर्बकरण, अनिजृत्तिकरण, सूक्ष्म- 
सांपराय, मोह उपशान्ति, क्षोण कषायता स्वरूप परणतियाँ तो सभी पुरुषाथ पूबक हैं। बारहबें गुण- 
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स्थान में ज्ञानावरण, दशनावरण, अन्तराय कर्मो' का समूछचुल क्षय करने के लिये बड़ा भारी एकत्व 
वित्तक अवीचार नाम का पुरुषार्थ हो रहा है। कोई-कोई भोले मनुष्य कह देते है कि श्रेणियों में अबुद्धि 
पूर्वक परिणाम है। यह उनकी अक्षम्य त्रूटि है। वस्तुतः देखा जाय तो अध्ययन, सामायिक, सूक्ष्मसापराय, 
क्षीण कषाय अवस्थाओं में उत्तरोत्तर बुद्धिपू्नेक पुरुषा्थ बढ रहा माना जाता है। श्रेणियाँ कोई 
मूछित अवस्था या गाढशयन दशा सारिखी नहीं हैं अथवा कोई बेष्णव मतानुसार दहृठयोगनामक 
समाधि नहीं हे जिसमें कि वायु चढ़ाकर महीने दो महीने तक अचेत ( बेहोश ) रहे आते हैं. और 
नियत समय पर होश में आ जाते हैं। किन्तु श्रेणियों में आत्मा बुद्धिपृवेक परिणाम करता सन्‍्ता ही 
कर्मो' करा उपशम या क्षय कर देता है । उपशम सम्यक्त्थ के प्रथम तीन करण होते है भले ही साति- 
शय मिध्यादृष्टि जीब उन करणों के यथाक्रम से प्रवतने का या उनकी शक्तियों का वेदन नहीं करे 
तथापि पांच या सात प्रकृतियों के उपशम कराने के उपयोगी पुरुषार्थों' को बह बुद्धिपूषंक हो करता है। 
आत्मा के सभी क्ृत्यों को कर्मोद्य पर टाल देना भा ईइबर कतृत्ववाद का छोटा भाई है। प्रकरण में 
यही कहना है कि अनादि काल से प्रारम्भ होकर तेरहवें गुणस्थान तक धारा प्रबवाहरूप से आत्माफा 
योग नाम पुरुषा प्रवर्त रहा है जो कि छद्मस्थ जीयों के सबंदा बुद्धिगम्य नहीं है । योग नामक आख्रव 
प्रणालिका से यह संसारी जीब कर्मों का आकर्षण करता रहता है। कषायों की सहायता से उन 
कर्मों में स्थिति और अणुभाग को डालता हुआ ज्ञानावरणादि का अन्योन्य प्रवेशानुप्रवेश कर लेता 
है। इसी प्रकार योग द्वारा नोकर्मों का आकर्षण करता हुआ पर्याप्ति नामक पुरुषा्थे करके शरीर, 
बचन आदि को बना छेता है। पर्याप्ति नामक कम तो पर्याप्ति पुरुषाथ की सद्दायता मात्र कर देता 
है जैसे कि इवास लेना, निकालना इस पुरुषाथे की सहायता उच्छृवास नाम कर्म करवा रहता 
है “पुग्गल कम्मादीणा कत्ता बबहार दोदु णिरछय दो चेदण कम्माणादा सुद्धणया सुद्धभावाणं” इस श्री 
नेमिचन्द्र सिद्धान्तचक्रवत्ती की गाथा का ऐदम्पर्य बिचार लेना चाहिये। चेतन की शक्ति ( प्रुषार्थ ) 
अनन्त है। चना, उरद का अंकुर चोकले को तोड़ कर बाहर निकलता है, आम्रवृक्ष का अंकुर 
कड़ी गुठठी को फाड़ कर निकल आता है, अंकुर या वृक्ष अपनी जड़ों को कठोर मिट्टी में घुसेढ़ 
देता है । मट्ठी या पीतछ के वतन मे भरे हुये चनों के अकुर तो बतन को भी फोड़ डालते हैं, बांस का 
अंकुर भेंडा के चमड़े में घुस जाता हे, बालक गर्भ से निकलता है, वृक्ष पानी को खींचता दे यों तो जढ़ 
भाष से लोहे का बौलर भी फट जाता दे, पेट से मर, मूत्र भी निकलते है किन्तु जड़ की शक्ति को प्रयत्न 
या पुरुषार्थ नहीं कहा जाता है चेतन के व्यापार पुरुषार्थ है। मल, मृत्र के निकलने में तो चेतन का 
पुरुषा्थ भी कारण है । गेडुआ या गुबरीछा कीड़ा मिट्टी में अपना गहरा घर बना लेता है, मकड़ी जाछा 
पूरती दे । भीत या किवाड़ों के निरुपद्रब भीतरी कोनों को ढूंढ़ कर वहां अपने अण्डे-बच्चों का संमूछेन 
शरीर सुरक्षित रखती हे, रेशमी कपड़ा, लछट्ठा सारिखा बढिया चिकना पाछ उस पर तान देती है इसमें 
पुरुषाथ द्वी तो कारण माना जायेगा कोई पौद्गलिक कर्म तो प्रेरक निर्माता नहीं हैं। जाछा बनाने 
बाला या जड़ें घुसेड़ देने वाछा कोई कर्म एकसो अड़तालीस प्रकृतियों में गिनाया नहीं गया है, हाँ बच्चों 
का जीबनोपयोगी आयुष्य या मकड़ी का स्नेह तो निमित्त मात्र पड़ सकता छै। यदि उसको प्रेरक कारण 
भी मान लिया जाय तो उसी प्रकार समझा जायगा जैसे कि मुख्य जमादार कुलियों या मजूरों से काम 
लेता हे काम बरने में पुरुषार्थ तो मजूरों का ही हे। एकसो अड़तालीस प्रकृतियों या इन के उत्तरोत्तर 
भेदों के काय जातिरूप से परिगणित ही हैं चाहदे जिस कार्य में आत्मा के पुरुषाथ का अपलाप कर देना 
उचित नहीं हे। संसारी जीव के सभी कार्यो' में देवकृत या प्रुषाथेकृ॒त ये दो द्वी वो गतियां हो सकती 


५४० इछोक-वार्विक 


हैं “गत्यन्तराभावात्‌”, किन्तु क्षपकश्रेणी के प्रयत्न, छेठोपस्थापना संयम, आजोबिका के यत्न या कोट, 
पतंग, पशु, पक्षी, चुक्ष, अछुरों के असंख्य कार्यो' मे कोई कर्म व्यापार दीखता नहीं है हां सिद्ध नहीं 
हो सकना, पुरुष या स््री हो जाना, पशु-पक्षी बन जाना आदि कार्य कर्मकत कट्दे जा सफते हैं बस्तुतः 
इन में भो प्रुषा»ओं कुछ तो दे ही । गत्यन्तर को जाना, अधिक क्रोध करना, तीम्र काम चेष्टाये, यथोचित 
झरीर बनाना, इन कार्यों को आत्मा और कम दोनों कर रहे हैं यो तो शरीर में ओषधि, अन्न, जछ भी 
अनेक क्यो को कर देते हैं। उक्त निरूपण से मेरा लक्ष्य कोई नोकमम या कर्मो' को शक्ति का खण्डन कर 
दैना नहीं है हां जीब के अनेक पुरुषार्थो' पर पहुंच जाना चाहिये। स्वामी श्री समन्तभद्वाचाय ने जो 
“अबुद्धिपूब पेक्षायामिष्टानिष्टं स्वदेवतः । बुद्धिपूवे व्यपेक्षायामिष्टानिष्टं स्वपोरुषात्‌” कहा हे इसका तात्पये 
भी यद्दी निकलता है। दुष्टींत छीजिये कि देवदत्त ने मन लगाकर आंखे खोलकर भरी जिनन्द्रभ्रतिबिम्ब 
चाक्षष का प्रत्यक्ष किया, या स्तोन्नों को सुना, यह जानने का पुरुषार्थ ही तो किया यवि यहाँ आत्मा 
को देव की सहायता मिली कुछ मानी जा सकती है तो वह ज्ञानावरण कमे का क्षयोपशम ही होगा 
किन्तु करमनिष्ठ ध्वंसरूप क्षयोपशम आत्मा को एक बिश्वद्धिमात्र दे जा कि प्रतिबधकों का अभाव हो 
जाने से बढिया पुरुषा् करने में निदान है। जेनों के यहद्दाँ तुच्छ अभाव माना नहीं गया हे । हाँ 
ओदयिक भावों में कुछ कमंविपाक माना जा सकता है किंतु यहाँ भी कर्ता कारक और उपादान 
कारण, पुरुषार्थी आत्मा ही कहा जायगा। इन बातों को पहिले भी छिखा जा चुका है। फिर भी 
कम सिद्धान्त बाले पुलिग आत्मा को नपुंसक ( क्रियाहीन ) और नपुंसक कर्मों को पुलिग पुरुषार्थी 
नहीं समझ बैठे इस लिये हिरुक्त, त्रिरक्त प्रयत्न करना पड़ता हे ! जो अल्पबुद्धि श्रोता हैं वे पुरुषार्थ 
कर इस प्रकरण से लाभ उठायंगे ही विस्तृतबुद्धिशाली पंडित तो प्रथम से ही पूर्ण अभ्यास कर 
इस पुरुषार्थ के प्रमेय को समझे ही हुये हैं । जिन कर्मों को वे भोले जीव कर्ता या प्रेरक कारण मान बेठे 
हैं. उन संचित कर्मों का उपाजन भो यह्‌ जीव म्थयं अपने पुरुषाथे से करता हू, कर्म चेतना या कर्म फल- 
चेतना की अवस्था में भी पुरुषा्ल होते रहते है, मद्य पीकर भी आत्मा करके अट-संट पागछों के काम तो 
किये जा सकते हैं ।पागल पुरुष या स्त्रियों के लड़का लड़को होते है, पागल रोटी खाते है, चलते है, बोलते 
हैं ये सब उनके पुरुपार्थ है । कोई-कोई बकीछ या हाकिम तो मद्य पीकर बहुत ऊँचे दर्ज को वहस करते 
और फैसला लिखते सुने जात॑ हैं | हां मद्यपायी यथायोग्य धम्य कार्यों को नहीं कर पाते है। कर्म चेतना 
या कमफल चेतना, भल हो स्वानुभूति, संयम, अधःकरण आदि को रोक छेब किन्तु छौकिक पुरुषार्थों को हो 
जाने देती है। पुरुषा् में पुरुष का अ् यदि मनुष्य ही किया जायगा तो देव, नारकी, पशु, पक्षियों के 
पुरुषार्श नहीं सभव हो सकेगा “यज्ज्ञातं सत्स्ववृत्तितयेष्यते स पुरुषार्थ:” “इतरेच्छानधीनेच्छा विषयत्व॑ 
फलितो3थथः” यह पुरुषाथे का लक्षण निर्दोष नहीं हैं। धर्म, अर्थ, काम, मोक्ष इन चारों में दो घटित हो जाने 
बाला पुरुषार्थ का लक्षण भी किसी अपेक्षा विशेष से हे अथवा काम ओर अर्थ का छक्षण बड़ा व्यापक 
करना पड़ेगा तभी आत्मा के सम्पूर्ण प्रयत्नों में सुधटित द्वो सकेगा। पुरुष यानी जीव का बुद्धि पूर्वक या 
अबुद्धि पृवक चला कर जो कुछ भी क्रियात्मक या अक्रियात्मक अर्थ यानी व्यापार होगा वह सब 
पुरुषाथे दी तो है । तीथेकर भगवान्‌ भव्य जीबों को मोक्षमार्ग का उपदेश देते हैं क्या वह सब तीर्थंकर 
प्रकृति का ही माहात्म्य हे ? पौदूगलिक तीथकर प्रकृति तो केवछ बहिरंग परिकर को प्रभावश्ञाली बना 
देती हे । प्रश्नानुरूप उपदेश देना, बिहार करना, ठहर जाना, अनंत सुख में विराजना, आदि सब केबल- 
ज्ञानी महाराज के अनिच्छबुद्धिपूजक पुरुषार्थ हैं.। तीर्थंकर या सामान्य केबली के अंतरंग अनंत चतुष्टय 
में कोई अंतर नहीं हैे। सबके केवलज्ञान या अनन्त सुख के अविभागप्रतिच्छेद समान हैं। कहा जा 
सकता हे कि सिद्ध परमेष्ठी बड़े भारी सर्वोत्कृष्ट पुरुषार्थी हैं. जो कि स्वकीय अनन्त बीये, चारित्र, 
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सम्यकत्व, अनुपम सुस्त, केवछज्ञान आदि गुणों में तन्मय द्ोकर सबंदा बिराजते है। “नमोस्तु तेभ्यः 
परमपुरुषार्थझ्ालिभ्यः” जो कोई राजा या संठ या भूमिपति अपनी सम्पत्ति को श्रतिष्ठा पूषक रखाये रहे, 
घटने नहीं देवे, ऋण नहीं बढ़ने देवे, यह भी उसका पूरा पुरुषाथ हैं । सदूगृहस्थ अपनी प्रतिष्ठा, कुछ गौरब, 
सम्पत्तिशालिता को बढ़ा लेवे यह तो महद्दान पुरुषाथे हैं ही किन्तु उतनी की उतनी ही सम्पत्ति, मान- 
मर्यादा के साथ प्रतिष्ठा पूषक जीवन को तभी रक्षित रख सकता है जब तक कि तत्पर होकर उसके 
लिये सबबंदा प्रयत्न करता रहेगा क्षणमात्र भी आलस आ जाने पर दुष्ट, चोर, व्यभिचारी, अकारण शत्र , 
उसकी प्रतिष्ठा को मिट्टी में मिछा देंगे। पुनः कमबंध नहीं होने से मुक्त जीव आबडद्ध नहीं होते हैं इसमें 
प्रधान कारण सिद्धपरमेष्ठी भगवान्‌ का स्वरूप में सबंदा निमस्न बने रहने का पुरुषाणे ही हैं। अकम्प 
अडिग्ग मुनि दृढ आसन छगा कर जब इधर-उधर विचछित नहीं होते दै इसका कारण उनका स्वांगों में 
ही दृढ़ बने रहने का या एकाग्न मे मन को छगाये रहने का पुरुषाथ है। मोटर दुघंटना के अवसर पर 
ऊध्वइवास छेनेका पुरुषार्थ कर रहे मनुप्य को अल्प चोट लगती है। शरीर को ढीला छोड़ देने बाले को 
अधिक आघात पहुंचता हे । बलवान्‌ मल्ल दूसरे प्रतिमल्‍्छ से नहीं गिराया जाता है । इसका निदान भी 
उसका स्व शरीर दृढ़ता को सबंदा बनाये रखने का पुरुषार्थ किये जाना ही है । एक निमेष मात्र भी शरीर 
को ढीला कर देने पर प्रतिमल्‍छ झट उसको गिरा देता है। प्रतिमलल्‍ल को कुछ दया भी आजाय किन्तु 
पोद्गलिक कर्मों को दया या छज्जा नहीं आती हे । पुरुषार्थी जोब ही कम के आघातों से बचे रह सकते 
हैं। मोक्ष पुरुषार्थ में मोक्ष के साधन, दीक्षा, संयम, तपध्यान, पकड़े जाते हैं, वस्तुतः विचारा जाय वो 
उत्तम क्षमा, अहिंसा, अञझचय, अनंत वीय, चारित्र, मादेव, आर्किचन्य इन परमनत्रह्म स्वरूपों के साथ 
तदात्मक हो रहा मोक्ष तो सर्वोत्तम पुरुषाणे है जिसकी उपमा ही नहीं मिलती हे। यद्यपि पुद्गल में 
अनंत बछ है ओर आत्मा भी अनत बलशाली है। कर्मों का तोत्र उदय होने पर संसारी आत्मा का पुरुषा् 
ब्यथे ( फेल ) हो जाता द्वे अतः कर्म को भी प्रेरक कारण माना जा सकता है | दीपक जेसे मनुष्य को 
अँघेरे मे प्रकाश करता हुआ छे जाता है ओर दीपक को मनुष्य दाथ मे ले जाता है । अथवा श्रो धनंजय 
महाराज के शब्दों मे “कमेस्थितिं जन्तुरनेकभूमिं नयत्यमुं सा च परस्परस्य | त्व॑ नेठभाव॑ हि तयोभबाब्धों 
जिनन्द्र नोनाधिकयोरिबाख्यः” नाविक को नाव और नौफा को नाविक ले जाते हैं यों दीपक या नाब के 
समान कमे भले ही कद दिये जॉय किन्तु पुरुषाथे जीब का ही कहा जायगा । इस प्रकरण की इतने ही कथन 
से पर्याप्ति होय इस अवसर पर यह कहना हे कि खाने, पीन, छीलने, बायु खेंचने आदिमें यह जीव जेसा 
पुरुषार्थ करता दे उसी प्रकार कर्मो' को खींचने के लिये योग नाम का पुरुषार्थ जीब को करना पड़ता 
है, जो कि प्रन्थो में योग या आख्रव शब्द से कहा गया हैं। आत्मा के साव कर्मो' के बंध होजाने का 
कारण आत्मा का ही परिणाम हो सकता दे। वभी तो कर्मो' से आकाश नहीं बंधता दे काय, वचन, मन 
के उपयोगी वर्गणाओं का अवलंब लेकर हुआ आत्म प्रदेश परिस्पन्द योग कह दिया है । सिद्धों के योग 
नहीं है । इसके आगे योग द्वारा हुये पण्य के आख़ब और पाप के अनुमान प्रमाण करके साधा है, योग के 
अपेक्षाकृत संख्यात, असंख्यात और अनन्त भेद समझाये गये है। कषाय शब्द की निरुक्ति करते हुये 
साम्परायिक आख्ब की सिद्धि में अनुमान प्रमाण दिया गया है। पद्म के मध्य मे प्राप्त हुआ भौंरा का यद्द 
वृष्टान्त बड़ा अच्छा जच गया है। साम्परायिक आखब के भेद करते हुए तोत्र भाव आदि की युक्तियों 
से सिद्धि की है | संरंभ आदिका अच्छा विचार है, पर शब्द की साथेकता दिखलाते हुये सामान्य रूप से 
साम्परायिक आख्तव का निरूपण कर प्रथमाहिक समाप्त किया गया है । 


अनन्वर द्वितीय आहिक में अकलंक देव महाराज के अनुसार प्रदोष आदि का विचार करते हुये बढ़े 


ण्ह्र्‌ इछोक-वार्तिक 


सुन्दर अनुमानों करके सूत्रोक्त सिद्धान्त को पुष्ट किया गया है| द्रव्य ओर प्योय के अनेकांत की पुष्टि 
करते हुये अनेफान्त में हो दुःख, शोक आदि की व्यवस्था बन जाती साधी गयी है। यहाँ बोद्धों के साथ 
अच्छा परामश किया गया है । अठारह अनुमान प्रमाणों करके असद्ठग्य के आस््रय को पुष्टि की गयी हे । 
इसी प्रकार सठ्ेश् और दर्शन मोह तथा चारित्र मोह के आख्राबक कारणो को युक्तियों से साधा गया है | 
चारों आयुओ के आख्रव बोधक सूत्रों को भो अनुमानमूलक साधा गया है। च शब्द करके सत्र सूत्रो- 
क्तों को उपलक्षण मानकर अन्य उनके सजातीय परिणामों का संग्रह कर दिया गया समझाया हे । देव, 
नारकियों का सम्यकत्व तो मनुष्य आयु का आख्राबक हे, हाँ मनुष्य, तियचों के सम्यक्त्व को वेमानिक 
देवों की आयु का आख्रावक हेतु समझा जाय | भुज्यमान आयु के आठ त्रिभागों में संभवने वाले आठ 
अपकर्ष कालछों में या असंक्षेपाद्धा यानी भुज्यमान आयु का आवली का असंख्यातवां भाग काल शेष है । 
उसके पहिले अन्तमुंह्त काल मे आयु का आख्रब हागा। देव, नारकी ओर भोगभूमियों के अन्तिम छह 
मद्दीने और नो महदने काल मे त्रिभाग पड़ेगे । अशुभ नाम और शुभ नाम का आख्रव बखानते हुये तीर्थ- 
कर प्रकृति के आस्रष हेतुओं का सलक्षण निरूपण किया है। नीच गोत्र और उच्च भोत्र वथा अन्तराय के 
आस्रावक सूत्राक्त परिणामों का व्याख्यान कर इति शब्द की अनुवृत्ति से सबेत्र अनुक्त कारणों का संग्रह 
किया गया समझाया है। आत्मा के परिणामों द्वारा हुआ चित्र-बिचित्र आख्रव पुनः आत्मा के अनेक 
विकारों का हेतु हो जाता है | बीजांकुरवत्‌ यह द्रव्यासव और भावाल्लव का परस्पर “हेतुद्देतुमद्भाव” 
अनादि काल से चला आ रहा है। पुरुषाथे और कर्मपरिणतियों अनुसार हुये बिशुद्धि और संक्छेशों से 
पण्य कर्मों का शुभ और पाप कर्मों का अशुभ आख्रव बखाना गया दे । जगत्‌ में जीब ओर पुदूगलों का 
बड़ा विचित्र नृत्य हो रद्द हे । अंतरंग और बहिरंग अनेक कारणो के अनुसार हुये विचित्र परिणामों का 
प्रदर्शक शास्त्र है । शस्त्र ज्ञायक दे, कारक नहीं। यदि शास्त्र या सबज्ञ विचारे नेयायिका के ईइव समान 
कारक होते तो अनादि काल पूर्व ही ईश्वर से प्राथना कर इन पराधीन करने वाले कर्मो' को जड़ मूल से 
उखाड़ फिंकवा देते | किन्तु जेनसिद्धान्त में पदार्थों के प्रभावों का मात्र अभव्यंजक शास्त्र ठहराया गया 
है । तत्पदोष आदिक करके उन-उन कर्मों के अनुभाग बंध विशेष का नियम हे। अल्प अनुभाग के लिये 
प्रकृतिबंध और प्रदेश बंध तो अन्य-अन्य कर्मों का भी हो जाता हे। बस्तुतः चारों बंधों में अनुभागबंध 
ही बढ़ा हे | अत्तः इस छठे अध्याय में सामान्य रूप से और विशेष रूप से आखतरव का प्रतिपादन किया 
गया है । अध्याय का विवरण कर अन्त में दूसरा आहिक भी समाप्त कर दिया हे । 


योगाकर्षितपंचसंख्यकव पुर्भाषामनोवर्ग णा-- 
स्तत्तत्कमंविपा 
त्कमंविपाकबंध नियम चाख्यान्‌ प्रदोषादिभिः । 
हकशुद्ध यन्वितभावनाजित-शुभश्रीतीर्थकुल्लाभतो 
भव्यानां हितपद्धति प्रकथयन्‌ भ्याज्जिनः श्र यसे ॥१॥ 
इति अनेकांतसिद्धान्तचक्रवत्ति श्रीविद्यानन्दिस्थामीविरचित तत्त्वाथइलोकवात्तिकालंकार नामक 


महान ग्रन्थ को आगरा मण्डलान्तगंत चाबली प्राम निवासी माणिकचन्द्र कौन्देय कृत तस्‍क्त्वा्चिन्ता- 
मणि नामक देशभाषामय टीका में छठा अध्याय सम्पूर्ण हुआ | 


+-->कैंगबकिकीभ- 


अथ सप्रमाउध्याय: ॥ 


स्पाद्राददीधितिसहसूनिरस्तमिथ्या- 
वादत्रिषछ्िसहितत्रिशतीतमिस्‌ः ॥ 
निर्दोषश्त्तमहितो जिनपस्य जीयाद 
विश्वज्बोधतरणिजंगदेकमित्रम ॥१॥ 


श्री उमास्वामी महाराज ने तत्त्वाथे सूत्र अन्थ के छठे और सातवे अध्याय में आस्रब तत्त्व 
का प्ररूपण किया है। छठे अध्याय में आखव पदार्थ का व्याख्यान किया जा चुका है | स्थृुलरूप से साम्प- 
रायिक आखव के पृण्यास्तव और पापासखरव भेद किये जा सकते हैं। “शुभः पुण्यस्थ” इस सूत्र करके 
सामान्य रूप से ही शुभाख्व कहा गया है । संसारी जीबों के पुण्यास्रव प्रधान ह्दे। मोक्ष भी पुण्यास्तव 
पूबक होता है। अशुभ से शुभ ओर शुभ से शुद्ध परिणतियां होने का क्रम है। अतः विशेष रूप से शुभा- 
स्रव को कहने के छिये अग्रिम सूत्र कद्टा जाता है। अथबा सद्वेय्य का आख्रव बतलाते हुये भूत और 
ब्रतियों के ऊपर अनुकम्पा करना कहा गया था वहां नहीं प्रतीत हो पाता है वे कौन से ब्रत है " जिनके 
कि सम्बन्ध से यह्द जीव ब्रतो कहलाता है। इस कारण उन ब्रतो का निधोरण करने के लिये श्री उमा- 
स्वामी महाराज करके यह अग्रिम सूत्र कहा जाता हे । 


हिसानृतस्तेयाब्रहमपरिग्रहेभ्यो विरतिक्र तम्‌ ॥१॥ 


हिंसा, अनृत, स्तेय, अन्रह्म और परिप्रहों से जो विराम छे लेना है बह त्रत हू। अर्थात्‌ हिंसा, 
हिंस्‍्य, हिंसक, हिसाफल की आलोचना करते हुये द्रव्यहिंसा और भावहिंसा से स्वकीय परिणामों को 
हटा लेना हिंसाबिरति नामक पहिला ब्रत हे। सत्य बचन और असत्य बचनों का विचार करते हुये 
अप्रशस्त कथन से विराम ले लेना दूसरा अन्नतविरति ब्रत है । दान, आदान व्यवद्दार के योग्य व्यापारों 
को आलोचना कर चोरी करने का परित्याग कर देना तीसरा स्तेयबिरति ब्रत है। मानुषी, दैवी, तियेचिनी, 
या चित्र सम्बन्धी रित्रयों या इसो प्रकार के पुरुषों की आलोचना कर कुशील का त्याग करते हुये ब्रह्मचर्य 
में स्थिर हो जाना चोथा अन्रह्वविरति अत है । चेतन, अचेतन, अंतरंग, बहिरंग, परिप्रहों की बिवेचना 
कर उनमें मुर्छा का परित्याग करना पांचवां परिप्रहबिरति ब्रत है। स्वामीजी ने “अभिसंधिक्रताबिर- 
तियोंग्याद्विषयादूबतं भवति” ऐसा कहा है। प्राप्ति योग्य स्वकीय विषयों से अभिप्रायक्रत बिरति करना 
श्रत माना गया है। क्बचित्‌ सेव्य विषय में संकल्प पूर्वक नियम करना और अशुभकर्म से निवृत्ति करना 
तथा शुभ कर्म में प्रवृत्ति करना अत कह्दा गया है। “संकल्पपूर्बकः सेव्ये नियमो5शुभकर्मणः । निवृत्तियाँ अत 
स्थादूवा प्रवृत्ति: शुभकर्मणि” इति श्री आशाधरः । 

६९, 


५५०४ इछोक-वार्तिक 


हिंसादयों निर्देश्यमाणलक्षणाः, विर्मणं विरतिः वरतमभिसंधिकृतो नियमः । हिंसानृत- 
स्तेयाअद्मपरिग्रहेग्य इत्यपादाननिर्देशः । भ्रुवत्वाभावात्तदनुपपत्तिरिति चेन्न, बुद्धथपायादुभुवत्व- 


विवक्षोपपत्ते; । 

हिंसा, अनृत, आदि के लक्षण आगे सूत्रों द्वारा निर्दिष्ट करा दिये जाबेगे। अर्थात्‌ “प्रमत्त- 
योगाठ्याणव्यपरोपणं हिंसा” “असदभिधानमनृतं” इत्यादि सूत्रों द्वारा हिसा आदि पाँच पापो का रक्षण 
कह दिया जावेगा। विरमण यानी परित्याग करना या विराम छे लेना ही घिरति हे । बुद्धिपूर्वक अभि- 
प्राय को अभिसन्धि कहते हैं। अभिसन्धि करके किया गया नियम त्रत माना जाता हे । अतः किसी 
दरिद्र का हाथी पर चढ़ने का त्याग या रोगी के लंघन में हुआ उपवास ब्रत नहीं कहा जा सकता है। 
“हिंसानतस्तेयात्रह्मपरिप्रहेभ्यः” यह बहुबचनांत पंचमी विभक्ति के रूप का कथन हे | अपादान में पंचमी 
विभक्ति होती है। विरति की अपेक्षा यहाँ पंचमी विभक्ति से व्यक्त हुआ अपादान का निदढंश है “प्रुव- 
मपायेउपादानं” निश्चल पदार्थ से किसी का प्रथगभाव हो जाने पर वह स्थिरीभूत पदार्थ अपादान कहा 
जाता है। यहाँ कोई आश्षेप करता है कि ग्राम से देवदत्त आता है, वृक्ष से पत्ता गिरता है । यहां ग्राम या वक्ष 
का भपपना प्रसिद्ध हे किंतु प्रकरण में हिंसा आदि परिणाम तो भुब नहीं हैं अतः अपादान नहीं हो सकेगे । 
यदि हिंसा आदि परिणाम वाले आत्मा को हिंसा आदि पद से कहा जायगा एताबता आत्मा का ध्रुवपना 
तो बन जायगा किंतु उस नित्य आत्मा से विरति होना असंभव हे। ग्रन्थकार कहते है कि यह तो नहीं कहना 
क्योंकि बुद्धिकृत अपाय से ध्रवपने की विवक्षा बन रही है। अर्थात्‌ अस्थिर पदार्थ को भी बुद्धि मे स्थिर 
मान कर उससे निवृत्ति होना बना लिया जाता हे | धर्माद्विरमति, धावतो5शवात्पर्तात, आढ़ि स्थलों में यही 
उपाय करना पड़ता है | व्याकरण के लक्षणों का पुनः परिष्कार कर नैयायिकों द्वारा पुनः अध्याप्ति, अति- 
व्याप्ति दोषों को टालते हुये निर्बाध लक्षण बनाये जात है। यों त्रत का लक्षण निर्दोप कर दिया गया है । 

अहिंसाप्रधानवादादी तदचनं, इतरेषां तत्परिपालनाथत्वात्‌ । विषयभेदादिग्तिभेदे 
तद्बहुत्वप्रसंग इति चेन्न वा, तद्धिषयविरमणसामान्योपादात्‌ | तदेव हिंसानृतस्तेयात्रक्षपरिग्रहेभ्यो 
विरतित्रतमिति युक्तो5यं घत्रनिर्देशः । 

सम्पूर्ण ब्रतों मे अद्विंसा की प्रधानता हैं अतः सबके आदि मे उस अहिसा का कथन किया 
गया दे । क्‍योंकि खेत की रक्षा करने वाले घेरे के समान अन्य सत्य, अचौर्य आदि ब्रतों का उस अर्दिसा 
का परिपालन करते रहना ही प्रयोजन हे। विरति शब्द को हिंसा से, झूठ से, चोरी से, अन्नह्न से, परिभह 
से यों प्रत्येक के साथ जोड़ दिया जाता हे। यहाँ किसी की हंका है कि पंचस्यन्त विषयो का भेद हो जाने 
से उनके त्याग स्वरूप घिरति का भी भेद हो जानेपर उस विरति के बहुवचन 'विरतयः' हो जाने का प्रसंग 
प्राप्त होता है। यो कहने पर तो ग्रन्थकार कहते है कि यह दोष नहीं छगता है क्योंकि उन हिंसा आदि 
विषयो से विराम हो जाना इस सामान्य अपेक्षा से एकबचन बिरति शब्द का अहण किया गया है। जैसे 
कि गुड़, तिल, चाबलों का पाक हो जाना | यों सामान्य की विवक्षा कर लेने पर पाक शब्द एकबचन कह 
दिया जाता हे । तिस कारण इस अकार हिंसा, झूठ, चोरी, मैथुन, परिप्रह इन्हों से बिरति हो जाना ब्रत 
है । इस प्रकार सूत्रकार महाराज का यह सूत्र निर्देश करना समुचित ही है। 


नन्विद हिंसादिनिववत्तिदचन निरथ्थक संवरान्तर्भावाद, धर्माम्यन्तरत्वात्‌ ततापंचार्थ 
उपन्यास इति चेन्न, तत्रेव करणात्‌ | संवरप्रपंचों हि स संवराध्याये कतंव्यों न पुनरिह्मस्रवाध्या- 


सप्तमो5ध्याय ण्छ५ 


हट कश्नित्‌ | त॑ प्रत्युच्यते--न संवरो त्रतानि, परिस्पन्ददशनात्‌ गुप्ल्यादिसंवरपरि- 
त्वाच्च । 


यहां कोई आशंका उठाता है कि इस आज्नव के प्रकरण में हिंसा आदिक से निवृत्ति हो जाने 
को ब्रत कहना व्यथे हे क्‍योंकि निवत्तियों का संबर में अन्तर्भाव हो जावेगा। जब कि दुझ्ञ प्रकार के 
धर्मों के भीतर संयम माना गया है उसमें अह्िंसादिकों का सुठभतया अन्तर्भाव हो सकता है। यदि 
कोई यों समाधान करे कि उस संयम के प्रपंच का विस्तार करने के लिये यहां हिंसा निवत्ति आदि का 
उपन्यास किया गया हे । श्ंकाकार कद्दता हैं कि यह तो न फहना क्योंकि यदि उस संयम का ही प्रपंच 
दिखलाना था तो वहां ही नवमे अध्याय में संयम के प्रकरण पर यह उपन्यास करना चाहिये था। 
यहां व्यर्थका प्रकरण बढ़ाने से कोई प्रयोजन नहीं सधता है। संबर का यह प्रप॑च तो संबर के प्रतिपादक 
नवमे अध्याय में करना चाहिये किन्तु फिर यहां आख्रव तर्व के प्ररूपक सातवें अध्याय में नहीं। 
यदि यहां बह्दां की अप्रकृत बातों को इस अध्याय में लिखा जायगा तो अतिप्रसंग हो जायगा यानो 
मोक्षतत्त्व के प्रपंच या मुक्त जीवों के चरित्र भी यहां छिख देने चाहिये जो कि इष्ट नहीं है। अतः इन 
त्रतों का निरूपण करना यहां व्यथ ही है | यहां तक कोई पण्डित अपनी शंका को पूरा कद्द चुका है। उस 
पण्डित के प्रति आचार्य महाराज करके यह उत्तर कहा जाता है कि अहिंसादिक ब्रत तो संवर नहीं है 
संबर स्वरूप अपरिस्पन्दात्मक क्रियाओं से आस्रव होना रुक जाता है किन्तु यहां अर्द्सिादिकों में 
परिस्पन्द क्रिया होना देखा जाता हे । सत्य बोलना, दिये हुये को छेना, ऐसी क्रिया करना स्वरूप ब्रतों की 
प्रतीति हो रही है । एक बात यह है कि गुप्ति, समिति आदि स्वरूप संबर फह दिया जावेगा। “आख्व- 
निरोधः संवरः” “स गुप्तिसमितिधर्मानुप्रेक्षापरिपहजयचारित्र/” उस संवर के ये ब्रत परिवार या 
सहायक है । ब्रतों मे साधु जो परिष्कृत हो जाता है तब संबर को सुखपू्वक कर छेता है | संबर के अंगों 
का सम्कार ये त्रत कर देते हैं तिस कारण संवर के प्रकरण से इस शुभास्रव स्वरूप व्रत को प्रथक्‌ 
कहा गया है । 


ननु पंचसु वरतेष्वनन्तभावादिह रात्रिभोजनबिरत्युपसंख्यानमिति चेन्न, भावनांतर्भावात्‌ । 
तत्रानिर्देशादयुक्तो5न्तर्भाव इति चेन्न, आलोकितपानभोजनस्य वचनात्‌। प्रदीपादिसंभवे सति रात्रा- 
वि तत्प्रसंग इति चेन्न, अनेकारंभदोपात्‌ । परक्ृतप्रदीपादिसंभवे तदभाव इति चेन्न, चंक्रमणा- 
धसंभवात्‌ । दिवानीतस्य रात्रो मोजनप्रसंग इति चेन्न, उक्तोत्तरत्वात्‌ । 


यहाँ कोई पुनः प्रइन उठाता है कि अहिंसादिक पांच ब्रतों में अन्तर्भाव नहीं हो जाने के कारण 
यहां रात्रिभोजन त्याग नाम के छठे ब्रव का उपसंख्यान करना चाहिये । सूत्र में कोई त्रुटि रह जाय तो 
बाशिक बनाई जा सकतो है। ग्रन्थकार कहते हैं कि यह तो नहीं कहना क्योकि पांच ब्रतों की पश्चीस 
भावनाये आगे कट्दी जावेगी उन में राज़िभोजनत्याग का अन्तर्भाव द्वो जाता है। यदि कोई यों आक्षेप 
करे कि उन वाग्गुप्ति, क्रोधप्रत्याव्यान आदि भावनाओं में कण्ठोक्त रात्रिभोजन त्याग का निर्देश नहीं 
किश्ग गया हैं अतः बिना कह्दे ही चाहे जिसका चाहे जहां अन्तभोवष कर देना युक्त नहीं है। ग्रन्थकार 
कहते हैँ कि यों तो न कहना। क्योंकि अहिंसाब्त को भावनाओं में आलोकितपानभोजन का कंठोक्त 
निरूपण है | सूये का आलोक दह्वोता हे अतः सूर्य के प्रकाश में दी खाने पीने का जब विधान किया गया 
है तो रात्रि के खानपान का त्याग अनायास प्राप्त हो जाता है। फिर भी कोई यों चोथ उठावे कि 


५४६ इलोक-बार्तिक 


आलोक होने के कारण यदि दिन में भोजन का विधान किया गया है तब तो प्रदीप, अग्निशिखा, मणि, 
चमकनेवाली गिडार, जुगनू, बिजली, चन्द्रमा, सर्च आदि प्रकाशकों के संभवते संते रात्रि में भी उस 
भोजन, पान करने का प्रसंग आ जावेगा। ग्रन्थकार कद्दते हैँ कि यह तो न कहना क्योंकि अग्नि, तेल, 
आदि के अनेक महान आरंभ करने का दोष छग जावेगा, यदि आक्षेपक्रतों यो कहे कि स्वयं आरम्भ 
नहीं कर दूसरों के द्वारा किये गये प्रदीप आदि के संभव जाने पर तो आरम्भ का दोष नहीं लगता है । 
सड़क पर स्यूनिसपल्टी के प्रदीप जलते रहते है, चन्द्रमा, बिजलो, आकाश मे प्रकाशती रहती हैं, मंसूरो 
पबंत पर रात के समय छेदों मे से निकुछ कर कितनी द्वी गिड़ारे कीटभक्षणार्थ चमकती रहती है । इस 
में कोई आरम्भ नहीं करना पड़ता है । ग्रन्थकार कहते हैं. कि यद तो न कहना क्योंकि रात्रि मे चंक्रमण 
करना, शुद्ध भोजन प्राप्त करना आदि का असंभव है। अर्थात्‌ अन्तरंग में स्वकीय शास्त्रज्ञान तथा 
अद्दिरंग में आदित्य प्रकाश और इन्द्रियो द्वारा हुये परिज्ञान से परीक्षित किये मार्ग ये चार द्वाथ भूमि 
को पहिले देख कर चल रहे यति महाराज शुद्ध मिक्षा को ग्रहण करते है. यह प्रक्रिया रात में नहीं हो 
सकती है अतः गमन करने, ब्यथथ यहां वहां धूमने-फिरने आदि का असंभव है। पुनरपि कोई विक्षेप 
उठावे कि आचार झास्त्र के उपदेश अनुसार दिन के समय ग्राम से जाकर किसी पात्र मे भोजन या 
पेय को छाकर रात्रि मे अपने स्थान पर उसको खा लेने का प्रसंग आजावेगा ग्रन्थकार कद्दत है कि यह्‌ 
वो न कहना क्योंकि इसका उत्तर कहा जा चुका है अर्थात्‌ प्रदीप आदिका आरम्भ करना तद॒वम्थ है । 
संयम साधने की यह पद्धति नहीं हे कि बाहर से छाकर घर पर खाना । यतियों के पास बतेन भी नहीं 
हैं बे तो परिप्रहरहित है। अन्तराय और दोषों को टाल कर हाथ मे ही दिये हुये आद्वार को प्रहण करते 

। एक स्थान से, दूसरे स्थानमे ले जाने पर ओर कुछ देर तक घरा रहने पर बह भोजन जीवो का 
योनिस्थान बन जाता है। संयमी मुनि ऐसे भोजन को ग्रहण नहीं करते है अतः दिन में छाये हुये को रात 
में स्रा लेने का प्रसंग नहीं लगता है । 


स्फूटार्थाभिव्यक्तेश्र दिवाभोजनमेव युक्त, तेनालोकितपानभोजनाख्या भावना रात्रि- 
भोजनविरतिरेवेति नासावुपसंख्येया । 


एक बात यह भी हे कि सूर्य का प्रकाञ्ञ ही स्फुटरूप से अर्थों की अभिव्यक्ति करता है । भूमि, 
देश, दाता, गमन करना, अन्न पान में कोई पदार्थ पड़ गया या नहीं इत्यादि बाते दिन मे स्पष्ट दीख जाती 
है। दीपक, बिजली, चन्द्रमा आदि के प्रकाश मे स्पष्ट पदार्थ नही दीख्वता है । रात्रि के समय क्षद्र कीट 
अधिक उत्पन्न होते है, भोजन, पान, पदार्थों में वे छोटे जीब गिर जाते है, त्रसद्दिसा अधिक हाती हे । 
रात के खाने वालो मे छोलुपता बढ जाती हैँ। उदर की ग्राहक शक्ति मंद पड जाती है । क्‍योंकि पाचन- 
शक्ति रात्रि के अवसर पर पूव॑भुक्त के पचाने में अधिक उपयुक्त हो जाती है। मुनिजन एक बार हो भाजन 
करते है अतः दिन मे भोजन करना उनको अनुकूल पड़ सफता है| सभी अर्थों का स्फुट प्रकाश होता है । 
सूर्यालोक मे योनिम्थान अल्प उपजते है अतः दिन में ही भोजन करना समुचित है । तिस कारण आलो- 
कितपानभोजन नाम की अहिसाप्रत की पाँचवीं भावना तो रात्रिभोजन त्याग ही हैं। अतः उस रात्रि- 
भोजनविर ति नाम के त्रत का उपसंख्यान नहीं करना चाहिये | 


कि पुनरनेन व्रतलक्षणेन व्युदस्तमित्याह | 


सभी लक्षण इतरव्यावतेक होते हैं। छक्ष्य की अछक्ष्य से व्यावृत्ति करते-रहते हैं| ऐसी दश्ञा में 
यहाँ कोई प्रश्न करता है कि श्र॒त के इस लक्षण करके किसका ध्युदास ( निराकरण ) किया गया हे 
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बताओ । इस प्रकर पूँछने पर प्रन्थकार बार्तिक द्वारा यों उत्तर कहते हैं। 


अथ पुण्यासूवः प्रोक्तः प्राग्ब्रत॑ विरतिश्र ततू। 
हिंसादिभ्य इति ध्वस्तं ग्रुणेभ्यो विरतिन्न त॑ ॥१॥ 


छठे अध्याय के प्रारंभ में “गझुभः पुण्यस्याशुभः पापस्य” इस सूत्र द्वारा जो पहिले यों ठीक-ठीक 
कह्दा गया है कि शुभ योग पुण्य का आखस््रव हे बह शुभ योग ही तो हँसा, झूठ आदि पापो से विराम 
कर लेना स्वरूप प्रत हे । इस प्रकार त्रत का लक्षण कर देने पर क्षमा, ब्रह्मचये, अहिंसा, _ सम्यकक्‍्त्व, 
चारित्र आदि गुणों से बिरति हो जाना अत हैं इस मतव्य का ध्यंस कर दिया गया है। अर्थात्‌ 
खारपटिक मतानुयायी हिसा को धर्म मानते है “सधन हन्यात्‌” वेश्याये व्यभिचार को धम मानती है। 
हू ठ बोलने, चोरो करने को भी कोई त्रत मानत होंगे अतः उनके मंतव्य की व्याबृत्ति के लिये गुणों से 
बिरति को श्रत हो जाने का प्रत्याख्यान करते हुये सूत्रकार महाराज हिंसादिक से बिरति होने को ही 
प्रत कह रहे है । 

विरतिब्रंतमित्युच्यमाने सम्यकत्वादिशुणे+्योडपि विरतित्रंतमनुषक्त तदत्र हिंसादिभ्य इति 
वचनात्‌ प्रध्वस्त बोद्धव्यं। ततो यः पृण्यास्रवः प्रागभिद्ितः शुभः पुण्यस्पेति वचनात्‌ सक्षेपत इति 
सर्वस्तमेव प्रदशनाथोंठयमध्यायस्तत्प्रपंचस्येवात्र छत्रितत्वादिति प्रतिपत्तव्य ।। 

जो बिरति है वह व्रत है। यदि इतना ही श्रत का लक्षण कह दिया जाय तो सम्यक्‍्त्व, 
चारित्र आदि गुणों से भी विराम लेने को ब्रत हा जाने का शसंग प्राप्त हुआ, तिम कारण यहाँ हिंसा, शू 5 
आदि से विरति होना इस प्रकार कथन करने से गुणों से विराम ले लेने को ब्रत कह देने का भले प्रकार 
ध्वंस हो चुका समझ लेना चाहिये, तिस कारण “शुभः पुण्यस्य” इस सूत्र बचत से जो पुण्याखव पहिले 
छठे अध्याय में संक्षेप से कहा था उस पुण्यास्रव का ही बिरतार से प्रदशन कराने के लिये यह सर्बे 


सातबॉँ अध्याय है । इस अध्याय में उनतालीस सूत्रों द्वारा उस शुभासतरव के प्रपंच का ही निरूपण किया 
गया है । यह विश्वासपूर्वक समझ लेना चाहिये । 

ब्रतिष्वनुकम्पा सद्देद्यास्रव इति प्रागुक्तं, तत्र के व्रतिनों येषां व्रतेनाभिसंबन्धः ! कि 
तवूव्रतमिति प्रश्नेन प्रतिपादनाथों5यमारंभः प्रतीयताम | 

ड्क्त पहिले सूच का अवतरण हुआ यों समझ लिया जाय कि ब्रतियों में अनुकंपा करना साता- 
वेदनीय कर्म का आखव है यों पूर्व में यानी छठे अध्याय में कहा जा चुका है। वहाँ ये प्रःम हो सकते 
थे किन्तु प्रकरणान्तर हो जाने या प्रकरण बढ़ जाने के भय से प्रइन नहीं उठाये गये थे अब छठा अध्याय 
सम्पूर्ण हो जाने पर प्रइन किये जाते कि वे ब्रतो प्राणी कौन से है ? जिनके कि ब्रत के साथ सब ओर से 
संबन्ध हो रहा हे । वह ब्रत भी क्‍या हे ? जिनका कि संबन्ध हो जाने पर वे ब्रतो हो जाते हैं। इस 
प्रकार मूलभूत ब्रत के प्रशनन करके उत्साहित किये जाने पर सूत्रकार द्वारा प्रश्न के उत्तर को प्रतिपादन 
करने के लिये इस सातबे अध्याय का प्रारंभ किया जाना प्रतीत कर छोजियेगा । 

पाँच प्रकार के ब्रतों के भेदों का परिज्ञान कराने के छिये यह अगिला सूत्र कहा जाता हे | 


देशसर्वंतोःणुमहती ॥२॥ 


५४८ इलोक-वार्तिक 


हिंसादिकों से एकदेश से विरति हो जाना अणुन्नत है और सम्पूर्ण रूप से हिंसादि पापों से 
बिराम ले लेना महात्रत है । अर्थात्‌ गृहस्थों का ब्रत अणुन्नत हैं और मुनियों का जत महात्रत है । 


कुतश्रिदिश्यत इंति देशः, सरत्यशेषानबयवानिति सबं, ततो देशसबतो द्विंसादिभ्यो बिरती 
अणुमहती ब्ते भवत इति स्त्रार्थं: कथ बते इति ? पूर्वशत्रस्यानुबृत्तेरथवशाद्विभक्ति विपरिणामेना- 
भिसबंधोपपत्ते: । तत इृदपुच्यते--- 


किसी न किसी अवयब से जो भ्रदेशित कर दिया जाता हे इस कारण वह्द अवयबी का एक 
टुकड़ा देश कहा जाता है। यह देश शब्द की निरुक्ति है | सम्पूर्ण अवयवो को व्याप्त कर जो गमन करता 
है बह पूरा अबयवी इस कारण सब कहा जाता है । यों “दिश” धातु से देश और “सर” गतौ धातु से सबब 
शब्द की व्युत्पक्ति कर दी गयी है। उन देश और स्वरूप से जो हिसादि पापो से विरतियाँ हैं बे अणुन्रत 
और महात्रत हो जाते है इस प्रकार उक्त सूत्र का अथ दे । अणु च महच्च, इति अणुमहती यों बिप्रह कर 
दिबचन के साथ अनुवृत्ति किये गये ब्रत शब्द के द्विवचन “त्रते”” छगा दिया जाता ह। यहाँ कोई पूछता 
हे कि पहिले सूत्र मे तो “त्रत॑” एकबचन है उसी की अनुबृत्ति आ सकती हू यहाँ द्विवचन “ब्रते” यह किस 
प्रकार अनुवृत्त कर लिया जाता हैं? बताओ। आचार्य उत्तर कद्दते है कि पृष सूत्र के त्रत शब्द की 
अनुवत्ति हुयी है अर्थ के वश से विभक्ति का विपरिणाम हो जाता है इस कारण 'अणुमहता''इस द्विवचन 
के अनुसार ब्रते इस द्विवचन का विधेयदल की ओर सम्बन्ध हो जाना बन जाता है। नपुंसक लिंग माने 
गये व्रत शब्द के अनुसार अणु महत्‌ शब्दों को नपुंससक लिग कहना पड़ा साथ ही अणुमहती इस ह्वि- 
बचन अनुसार ब्रते यह द्विवचन करना पड़ा तिस कारण लिग ओर बचन के स्वाग को धार रहे सूत्न से 
यह अथ कट्दा कद्दा जाता दे कि 

० (१ 2 
देशतो5णुब्रत॑ चेह सवतस्तु महदृब्नतं। 
बेंच + ७ 
देशसवविशुद्धात्मभेदात्‌ संज्ञानिनो मतं ॥१॥ 

सम्यरज्ञानी पुरुष के आत्मा की एकदेश विश्ृद्धि और आत्मा की सब देश विश्वुद्धि के भेद 
से हुये यहाँ एकदेश से विरति द्ोना अणुत्रत माना गया है और हिंसादिक पापों की सब देश से 
विरक्ति हो जाना तो महान्‌ ब्रत अभीष्ट किया गया है यह सूत्र का तात्पय हू । 

नहि मिथ्यादृशो हिंसादिभ्यों विरतित्रंत। तस्य बालतपोव्यपदेशात्‌ सम्यग्शानत्रत 
एव नुस्तेम्यो विरतिर्देशतो5णुत्रत स्वेतस्तेम्यों विरतिमेद्दावरतमिति प्रत्येयं । देशसवंविशुद्धित्वभाव- 
मेदात्तदेकमपि ब्रतं द्ेघा मिद्वते इत्यथथः ॥ 

मिथ्यादृष्टि जीव की हिंसा, झूंठ आदि पापों से विरक्ति हो जाना ब्रत नहीं हे क्‍योंकि मिथ्या- 
दृष्टियों की उस त्याग आखड़ी को बालतप शब्द करके कहा जाता है। अज्ञानों या मिथ्यादृष्टियों की तपल्‍्या 
बालतप है | हां सम्यण्ज्ञान वाले ही जीव के उन हिंसादिको से एकदेश से विरति होना अणुत्रत है ओर 
सम्पूर्णरूप से उन हिंसादिकों से विराम पा जाना महात्रत हे यों प्रतीति कर छेनी चाहिये। सम्यम्दृष्टि 
जीव के ही पांचचवा ओर छठे आदि गुणस्थान दह्वोते हैं। आत्मा का एक स्वभाव तो एकदेश से विशुद्धि 


होना है और दूसरा स्वभाव स्व ओर से है द्वि होना दै। यह ब्रत मुलरूप से या सामान्यरूप से 
एक होता हुआ भी आत्मा की एकदेशबिशुद्धि और सर्वदेशबिशुद्धि इन दो भिन्न-भिन्न स्वभाबों से दो 
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प्रकार भेद को प्राप्त हो रहा है यह इस सूत्र का अर्थ है। श्रावकों की आत्मा में एकदेशविश्ुद्धि है और 

मुनियों की आत्मा तो सर्वांगविशुद्ध हे अतः अन्तरंगकारण अनुसार ब्रत के दो भेद किये गये है। अब 

जिस प्रकार उत्तम ओषध में भावनायें दी जाकर वह रोग दुःख का पिनाश कर देती है उसी प्रकार 

भावनाओं से भावित हुये ब्रत भी कर्म रोगों के विनाशक हैं जो भावनाओं के भावने मे असमर्थ है बह 

ब्रतों का समीचीन पालन नहीं कर सकता है तिस कारण एक एक त्रत की संस्कारक भावनाओं का प्रयोजन 
और उनको संख्या का प्रतिपादन करने के लिये सूत्रकार मद्दाराज अगिला सूत्र कहते हैं। 


तत्स्थेर्यार्थ भावना: पंच पंच ॥३॥। 


उन पांचों ब्रतों की स्थिरता करने के लिये एक एक ब्रत की पांच-पाँच भावनाये है। पांचों ब्रतों 
को पच्चीस भावनाये हैं। देशान्तर को जाने वाले पुरुष को यदि कोई यो कह दे कि हमारे लिये वहाँ 
से सुपारी लेते आना तो बह प्रयासी पुरुष अपनी आत्मा में बैसा संस्कार जमा लेता है जिस भावना 
के बश् हो कर वह वरस, छह महीने पीछे भी सुपारी छान की स्मृति रखता है। दाछ में जीरे की भावना 
दे दी जाती हू । प्राणेश्बर रस में ताम्बूल के रस की भावना दी जाती है और सन्निपातसूयेरस में भांग 
के पत्ता के रस की भावना दी जाती है । 


भावनाशब्द: कर्मसाधनः, पच पंचेत्यत्र वीप्सायां शसः प्रसंग इति चेन्न, कारकाधि- 
कारात्‌ । क्रियाध्यारोपात्कोरकत्वमासामिति चेन्न, विकल्पाधिकारात्‌ । तेनेकेकस्य व्रतर्य भावनाः 
पच पच कतंव्यास्तस्स्थिरमावार्थमित्युक्तं भवति ॥ तदेवाह-- 


“भाव्यन्त यास्ताः भावना: जो भाई जाब वे भावनाये है यों भावना शब्द्‌ की कम में प्रत्यय 
कर सिद्धि कर ली जाय । यहां कोई झंका उठाता है कि इस सूत्र मे पंच पंच ऐसी विवक्षा करने पर 
बीप्सा मे शस्‌ प्रत्यय हो जाने का प्रसंग आता हैँ। शस्‌ प्रत्यय कर देने से पंचशः प्रयोग हो जाने में 
छाघव भी हे । प्रन्थकार कहदृत है कि यह तो नहीं कहना क्‍योंकि शस के विधायक सूत्र में कारक का 
अधिकार चला आ रहा हे यहाँ कारकपन। नही है अतः झस्‌ प्रत्यय नहीं हुआ। यदि पुनः कोई आश्षेप 
करे कि “पंच प॑च भावयेत' यों भावयेत्‌ क्रिया का अध्यारोप हो जाने से इन भावनाओं को कारकपना 
प्राप्त हो जायगा, “क्रियान्वितत्वं कारकत्वं” । ग्रन्थकार कहते हैं. कि यह तो ठीक नही क्योंकि वहाँ विकल्प 
का अधिकार चला आ रहा है। वा शब्द की अनुवृत्ति है । अतः शस नहीं होता हे | तिस कारण एक-एक 
ब्रत की पॉच-पॉच भावनाये उन ब्तो के स्थिर हो जान के लिये करनी चाहिये। यह अभिप्राय इस सूत्र 
का कहा जा चुका हो जाता है । उस ही बात को अन्थकार बाततक द्वारा कहते है। 


तत्थेयार्थ विधातव्या भावनाः पंच पंच तु । 
तदस्थेयें यतीनां हि. संभाव्यो नोत्तरो ग्रणः॥१॥ 


उन ब्रत्तों को स्थिरता करने के लिये पॉच-पॉच भावनाये तो अवश्य करनी ( भावनी ) चाहिये। 
कारण कि उन ब्रतों में स्थिरता नहीं होने पर मुनि महाराजों के उत्तर गुणों की प्राप्ति की संभावना नहीं 
हो सकती हे | यह निहचय समझियेगा | 


अथाद्य स्य व्रतस्य पंच भावना: कथ्यन्ते; -- 


५५० इल्ोक-वार्तिफ 
अब सबसे प्रथम आदि में होने वाले अहिसाब्त की पाँच भावनायें सूत्रकार द्वारा कहीं जां 


रही है। 
वाइमनोगुप्तीर्यादाननिक्षेपरसमित्यालोकितपानभोजनानि 


पंच ॥४॥ 

बचनगुप्ति, मनोगुप्ति, ईयाौसमिति, आदान निश्षेपण समिति और आलोकितपान भोजन ये पाँच 
अहिसात्रत की भावनाये है। अर्थात्‌ बचन का गोपन करना, मन का गोपन करना, चार हाथ भूमि निरख 
कर संयम पाछते हुये गमन करना, देख कर उठाना धरना, सूर्य प्रकाश में खान-पान करना, ये पाँच 
भावनाये यानी सदूविचार सबंदा रहेंगे, तो अहिसात्रत स्थिर रहा आवेगा | 

कथमित्याह--- 

कोई तक उठाता है कि ये पॉच किस प्रकार अहिंसाब्रत को स्थिर कर देत है। बताओ | इस 
प्रकार जिज्ञासा प्रवतने पर ग्रन्थकार उत्तर कद्दत हैं । 

स्‍्थातां मे वाडमनोगृप्ती. प्रथमब्रतशुद्धये । 


तथेयादाननिक्षेपसमिती वीक्ष्य. भोजनः ॥१॥ 

पहिले या प्रधान अहिंसा त्रत को शुद्धि के लिये मेरे बचनगुप्ति ओर मनोगुप्ति हो जाबे तथा 
ईयॉसमिति, आदाननिक्षेपणसमिति ओर दिन मे निरखकर भोजन, पान करना ये क्रियाये दोवे॑ ऐसी 
भावनाये भावने से मेरे या किसी भी भावुक आत्मा के अहिंसात्रत पुष्ट होता रहेगा । 

इति मुह्मूहुश्रेतसि सचितनाव । 

इस प्रकार चित्त में बार-बार अच्छा चिंत न करते रहने से भावित आत्मा ब्रतों में दृढ़ हो 
जाता है । 

का पुनद्वितीयस्य व्रतस्य भावना इत्याह-- 

फिर दूसरे सत्यव्रत को भावनाये कौनसी हैं ? ऐसी जिज्ञासा प्रवतने पर सूत्रकार इस अप्रिम 
सूत्र को कहते है । 


क्रोधलोभभोरुत्वहास्यप्रत्याख्यानान्यनुवीचीभाषणं च 
पंच ॥५॥ 


क्रोध का त्याग, छोम का त्याग, भयभीत हो जाने का त्याग, द्वास्य करने का त्याग और निर्दोष 
या आपषंशाम्त्रानुसार भाषण करना ये पाँच भावनाये सत्य व्रत की जान लेनी चाहिये अर्थात्‌ क्रोध के बश 
होकर जीव झूंठ बोल जाता दे | लोभी मनुष्य भी धन आशा के बश असत्य बोल जाता दे, डर में आकर 
हूंठ बोलना प्रसिद्ध द्वी हे | हंसी ( मजाक, नकल, द्ल्लगी ) करने में तो प्रायः असत्य ही बोला जाता 
है। अतः इनका परित्याग करना आवश्यक दे। विचार कर अनुकूल बोछने की टेव रखने से सत्य ब्रत 
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को पुष्टि मिलती है । प्रत्येक बात को बहुत बिचार कर बोलना चाहिये । अत्यल्प, गंभीर, सारभूत, हित- 
बचन कहते चाहिये | 

कथमित्याह--- 

वक्त सूत्र के अभिमत को किस प्रकार निर्णीत कर लिया जाय ? ऐसी जिज्ञासा प्रवतने पर 
प्रन्थकार मावनाओं के अनुभव को कहते है । 


क्रोधलोभभय॑ हास्य प्रत्याख्यामतृतोद्भव॑ । 
तत्तानुकूलमाभाषे.. द्वितीयब्रतशुद्धये ॥१॥ 
सत्यब्रतो बार बार बिचार करता है कि अजृत से उत्पन्न हुये या अनृत ( झूंठ ) को उत्पन्न 
करने वाले क्रोध, छोभ, भय ओर ह्वास्य को मैं छोड देवूं तथा दूसरे सत्यत्रत की शुद्धि के लिये तत्त्व 
व्यवस्था अनुकूल चारों ओर भाषण करूं | यों भावना रखता हुआ सत्यवादी अपने ब्रत को शुभभावनाओं 
अनुसार पुष्ट कर लेता है । 
इत्येब॑ पौनःपुन्येन चिंतनाव । 


यो इस प्रकार पुनः पुनः रूप से चिन्तन करने से उपात्त किया गया सत्यक्रत परिपूर्ण रूप से 
स्थिर हो जाता है । 


तृतीयस्य वरतस्य का भावना हत्याह;--- 


अब तीसरे अचौर्य व्रत की भावनाये पांच कौन-सी हैं इस प्रकार जिज्ञासा प्रवतने पर सूत्रकार 
भगवान्‌ उत्तरसूत्र को कद्दत हैं । 


शन्‍्यागारविमोचितावासपरोपरोधाकर णभैक्ष्यशुद्धिसध- 


माॉविसंवादाः पंच ॥।६।। 


सूने घरों में निवास करने का अभिप्राय रखना, दूसरों के द्वारा विशेषतया छोड़ दिये गये 
स्थानों में निवास करने की इच्छा रखना, दूसरों के प्रति हठ आदि द्वारा उपरोध नहीं करना, भिक्षा- 
समुदाय की शुद्धि रखना, साधर्मी भाइयों के साथ विसंवाद नहीं करना, ये पांच अस्तेय ब्रत की भावनाये 
हैं। अर्थात्‌ पशु, पक्षी, ख्ी, किसान आदि जीबों से अथबा भूषण, बस्त्र, भोजन, पान, रुपया पेसा 
आदि जड़ पदार्थों से राते हो रहे ऐसे पंत की गुफा, वृक्षो के कोटर, सूनी बसतिका आदि स्थानो में 
निष्ास करना, दूसरों के छोड़े हुये स्थान में ठहरना, शिला, पुस्तक, काष्ठासन आदि को भ्रह्ण कर दूप्तरों 
का उपरोध नहीं करना, आचार शास्त्र अनुसार भिक्षाओं को शुद्ध लेना, यह तेरा झास्त्र है, यह मेरा 
स्थान है आदि टंटों को साधर्मियों के साथ नहीं करना ये पांच भावनायें अचौर्य त्रत को पुष्ट करतो हैं । 
इनके विपरीत आचरण करने से साक्षात्‌ या परम्परया अचौरयब्रत का भंग हो जाता है । 


कथमित्याह--- 
अचौये ब्रत की उक्त पांच भावनाओं को किस प्रकार भाया जाय ? ऐसी जिज्ञासा प्रबतने पर 


प्रन्थकार दो वार्तिकों द्वारा उत्तर कहते हैं | 
३० 


५५२ इसोक-वार्सिक 
शुन्यं मोचितमावासमधितिष्ठामि शुद्धिद । 
परोपरोध॑ मुंचामि भेक्ष्यशुद्धि करोम्यहं ॥१॥ 
सघम्मामिः सम॑ शश्वदविसंवादमादरिये । 
अस्तेयातिक्रमध्वंसहेतुतद्‌व॒तबृदये. ॥५॥ 
मै आत्मा की विशुद्धि को देने वाले शुन्य स्थान और छोड़े हुये स्थानों में अधिष्ठित होत। हूँ, 
दूसरो के साथ उपरोध करने को छोड़ता हूँ, मैं भिक्षाओं के समूह की शुद्धि को कर रहा हूँ, समान धर्म 
बाले जाबों के साथ सदा ही अविसंबाद रखने का आदर करूँ, इस प्रकार अचोय॑ ब्रत का अतिक्रमण 


करने बाछी पापक्रियाओं के ध्वंस का हेतु हो रहे उस अचोर्य ब्रत की पृद्धि के लिये मैं उक्त पांच भाव- 
नाओं को यों भाषता हूँ ॥ 


इत्येवं बहुश! समीहनात्‌ ॥ 

यों इस प्रकार बहुत बार समीचीन विचार रखन से ब्रती पुरुष का अचोय ब्रत दृढ हो जाता हे । 

चतुर्थस्य ब्रतस्य कास्ता भावना हत्याह--- 

चौथे ब्रक्चर्य व्रत को वे पांच भावनाये कौन सो हैं ? इस प्रकार बुभुत्सा प्रवतने पर सूत्रकार 
अग्रिम सूत्र को कहते हैं । 

सत्रीरागकथाश्रवरातन्भनोहरांगनिरीक्षरपूर्वरतानुस्म र- 
णावृष्येष्टरसस्वशरी रसंस्कारत्यागाः पंच ॥७॥ 


स्त्रियों में राग को उपजाने वाली कथाओं को सुनने का त्याग करना, उन स्त्रियों के या पुरुषों के 
मनोहर अंयों के निरीक्षण का परित्याग करना, पूबकाल में भोगे जा चुके भोगों के अनुस्मरण का परि- 
त्याग कर देना, वृषीकरण, बाजीकरण आदि विधियों का त्याग कर उन्मादक दृष्यरस या इन्द्रियों द्वारा 
अनुराग बढ़ाने वाले इष्ट रस का त्याग कर देना, तथा अपने शरीर संस्कार का त्याग कर देना ये पांच- 
भावनायें ब्रह्मचय ब्रत को स्थिर करने के लिये हैं । 


कथमित्युपदशयति;--- 


उक्त भावनायें किस प्रकार भावित हुयीं भला त्रह्मचरय व्रत को दृढ़ कर देतीं है ? इस का निर्णय 
करने के लिये ग्रन्थकार उपपत्ति को दिखलाते हैं। 


सत्रीणां रागकथां जह्यां मनोहाय॑गवीक्षणं । 
पूवरतस्म्ति दृष्यमिष्टं रसमसंशयम्‌ ॥१॥ 
तथा शु्रीरसंस्कारं रतिचेतो5भिद्व द्धिकं। 
चतुर्थवृतरक्षाथं सतत॑ यतमानसः ॥२॥ 
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चौथे ब्रह्म चर्य की रक्षा के लिये सबंदा प्रयत्न करने बाली मानसिक भ्रवृत्तियों को धार रहा 
मैं स्त्रियों की रागवर्द्धीनी विफथाओ को छोड़ दूँ, न कहूं, न सुनूं, रति करने में चित्त को चारों ओर से 
बढ़ाने वाले उन स्त्रियों के मनोहारी अंगों के देखने को छोड़ दूं । पहिले रमण किये गये भोगों के स्मरण 
को छोड़ दूँ, तथा कामबद्धंक और बल बीयंबद्धंक, वृष्य और इृष्ट रसों का संशय रहित होकर त्याग 
कर दूँ, तथा रति क्रिया में चित्तद्त्ति को बढ़ाने ब्राले अंज़न, मंजन, मर्दन, स्नान, उबटन, पोंछना, 
झाढ़ना आदि शरीर संस्कारों का त्याग कर दूँ। यों त्रद्मबचारी को इन पांचों भावनाओं से युक्त सद्विचार 
रखने चाहिये । 

इत्येवं भूरिशः समीक्षणात्‌ ॥ 

यों इस प्रकार प्रति समय भूरि पर समोचीन विचार करते रहने से चौथा व्रत परिपुष्ट हो 
जाता है | बार बार बिचारना ही तो भावना हे । 

पंचमस्य व्रतस्य का भावना हत्याइ;--- 

पांचमै अपरिप्रह या आर्किचन्य ज्रत की भावनायें कौन सी हैं. ? ऐसी मद्भावना प्रवतने पर 
सूत्रकार महाराज इस अग्रिम सूत्र को कहते हैं. । 


मनोज्ञामनोलेंद्रियविषयरागद्रेषवर्जतानि पंच ॥८॥ 


स्पश्ञन इन्द्रिय के मनोज्ञ विषय में राग छोड़ देना और स्पश्नन इन्द्रिय के अमनोज्न विषय में 
दरष छोड़ देना १ रसना इन्द्रिय के मनोनुकूल हो रहे रस विषय में राग करने का त्याग और रसना इन्द्रिय 
के मनः प्रतिकूल विषय मे टेष का त्याग २ घ्राण इन्द्रिय के अनुकूछ गंध विषय में राग का त्याग और 
घ्राण इन्द्रिय के प्रतिकूल विषय में हंष का परित्याग ओ चक्ाइन्द्रिय के मनोश्षविषय में अनुराग धारने 
का परित्याग और चक्षः इन्द्रिय के अमनोज्न विषयो में द्वघ करने का परित्याग ४ तथा कर्ण इन्द्रिय के 
मनोज्ञ शब्द विषयों में प्रीति करने का त्याग और भोत्र इन्द्रिय के अमनोज्न दुःस्परों में द्वेष करने का त्याग 
० यों ये पांच भावनाये अपरिप्रह ब्रत की है | 

कथमिति निवेदयति । 


अपरिग्रहब्रती किस प्रकार भावनाओं को भावे ९ इसके उत्तर में प्रन्थकार श्री विद्यानंद्स्वामों 


निवेदन करे देते है । 'अविषये 
सवाक्षविषयेष्विष्टानिष्टोपस्थितेष्विह । 
रागद्षो त्यजाम्येवं पंचमत्रतशुद्धये ॥१॥ 
इष्ट और अनिष्ट होकर उपस्थित हो रहे इन सम्पूर्ण इन्द्रियों के विषयों में मैं पाँचमे आर्किचन्य 
श्त की शुद्धि के लिये इस प्रकार सूत्रकार के कथनानुसार राग ओर द्वेषकों छोड़ रहा हूँ । साथ ही छठी 
मन इन्द्रिय के पोषक या आविभोावक मनोश्च, असनोज्ञ, विषय में राग द्वेषों को छोड़ रहा हूँ । 
हत्यनेकधावधानात । 
म यों अनेक प्रकार अवधान यानी एकाप्र होकर सद्विचार करते रहने से आर्किचन्यत्रत रद हो 
जाता है | 
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प्रत्येकमिति पंचानां वुतानां भावना मताः। 
पंच पंच सदा सन्‍्तु निःश्षेयसफलप्रदाः ॥२॥ 
यों उक्त प्रकार पांचों ब्रतों में से प्रत्येक प्रत्येक की पांच पांच भावनायें अ|म्नाय अनुसार मानी 
जा चुकी हैं जो कि भव्य जीबों के लिये सबंदा मोक्षफल को अच्छा देने वालो हो जाओ। यों ज्रतों की 
सद्भावनाओं से प्रसन्न होकर महात्रती प्रन्थकार एक प्रकार का आशीषाद वचन कह्दते हैं | यद्यपि प्रन्थ- 
कार सबंदा परानुग्रह करन में दी दत्तचित्त हैं तथापि प्रमोद भावना और क्ृपादृष्टि से प्रेरित होकर 
कदाचित्‌ विशेषतया अनुप्रह करने में दत्तावधान हो जाते है । 
कि पुनरत्र भाव्यं ? को वा भावकः ? कश्न भावनोपाय इत्याह-- 
यहाँ कोई तत्त्वान्वेषी प्रकरणानुसार प्रश्न उठाता है कि फिर यह बताओ कि यहां भावना 
करने योग्य भाव्य पदार्थ क्‍या है ? अथवा भावना करने वाढा भावक कौन है ? तथा भावनाये भावना 
स्वरूप उपाय क्‍या है ? बताओ। इस प्रकार प्रइनों के उतरने पर आचाय महद्दाराज अग्रिम बार्तिक द्वारा 
उत्तर कहते हैं। 
भाव्यं निःश्र यसं भव्यो भावको भावना पुनः । 
९ हि 
तदुपाय इति व्यंशपू्णाः स्याद्वादिनां गिरः ॥३॥ 
आत्मा की कमरद्दित अवस्था मोक्ष तो यहा भावना करने के योग्य भाव्य अर्थ है और भव्य 
जीब उन भावनाओं का भावक है तथा भावना तो फिर उस मोक्ष का उपाय हू । इस प्रकार स्थाद्ाद 
सिद्धान्त को जानने वाले बिद्वानों की भाव्य, भावक, भावना, इन तीन अंशों से परिपूर्ण हो रही वाणिय 
प्रबत रही हैं.। 
नहि सवधैकान्तवादिनां भावना भवति । नित्यस्थात्मनों भावकत्वे विरोध!, ततः प्राग- 
भावकस्य शश्वदभावकत्वालुपक्ते', भावकस्य सर्बदा भावकत्वापत्तेः | तत एवं प्रधानस्पापि न 
भावकल्वमनित्यत्वप्रसंगात्‌। नापि क्षणिकेकांते भावको5स्ति, निरन्‍्वयविनाशिनः क्षणादष्य॑मवस्था- 
नाभावात्‌ पौनःपुन्येन चित्तसंतानानामसभवांत्‌ सन्तानस्याप्यवस्तुत्वात्‌ । 


सर्वथा नित्यत्व अनित्यत्व एकत्व आदि एकान्तों का पक्ष छे रद्दे एकान्तवादी पंडितों के यहाँ 
भावनाये या उनका चिन्तन करना ही नहीं संभवता है देखिये नित्य आत्मा को भावषक मानने में विरोध 
है। जो पहिले भावक नहीं था वह भावना करते समय भावक बने तब्न तो भावनाये सिद्ध हो सकती 
है । कूटस्थ नित्य तो सबंदा एकसा दही रहता है तिस कारण पूब अबस्था में नहीं भावना कर रहे नित्य 
आत्मा के सवदा हो अभावक होते रहने का प्रसंग आवेगा | हूं वर्तमान अवस्था में भावना कर रद्द 
भावक आत्मा को सर्वदा पहिले पीछे भावक बने रहने की आपत्ति आबेगी | कारण दक्षा में ही पड़े रहो, 
फलप्राप्ति की अवस्था नहीं आने की दे । दा पूर्वोकार का त्याग, उत्तर आकार का ग्रहण ओर भुवरूप यों 
त्रितव आत्मक परिणाम बाछे नित्यानित्यस्वरूप आत्मा में भावना परिणति बन सकती है तिस ही 
कारण से यानी सदा अभावषकत्व या भावफत्व का असंग आजाने से ही सांख्यों के यहां प्रकृति का भी 
भावकपना नहीं सध पाता हे। प्रधान को पहिले भावक नहीं मानकर पुनः भावना भावते समय भाषक 
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साना जायगा तो अनित्य हो जाने का प्रसंग आजावेगा। बौद्धों के यहां क्षणिकपने के एकान्त का पक्ष 
छेने पर भी कोई भावषक नहीं होता हे क्योंकि बश रहित होकर समूलचूछ विनाश को प्राप्त हो रहे पदार्थ 
की एक समय से ऊपर अवस्थिति हो नहीं हे अतः पुनः पुनः पने करके चेतन्य संतानों का असंभव है । 
सन्‍्तान भी तो उनके यहां बस्तुभूत नहीं मानी गयी है अर्थात्‌ कितनी ही देर तक बार-बार विचार करने 
को भावना कहते हैं। क्षणिक विज्ञान विचारा अनेक क्षण तक ठहरता हो नहीं है| हां, अनेक म्ब॒लक्षणों 
की सन्‍्तान तो भावना कर सकती थी किन्तु क्षणिकवादी के यहां समन्‍्तान या समुदाय बस्तुभूत नहीं 
माने है यों एकान्त नित्य और एकान्त क्षणिक पक्षों में भावना नहीं संभवती हे । 


ततो<नेकान्तवादिनामेव भावना युक्ता भावकस्य भव्यस्थात्मनः सिद्धेः स्वकर्मनिमोक्ष- 
लक्षणस्य च निःश्रेयसस्थ भाव्यस्योपपत्ते! | तदुपायभूतायाः सम्यग्दशनादिस्वभावविशेषात्मि- 
कायाः सत्यभावनायाः प्रसिद्धें । स्याद्गादिनामेव अ्यंशपूर्णा गिरो वेदितव्याः ॥ 


तिस कारण अनेकान्तवादी जैन विद्वानों के यहां ही भावना बनना समुचित है क्योकि भावना 
करने वाले परिणामी भव्य आत्मा की सिद्धि हो रही है। और सम्पूर्ण कर्मों का आत्यन्तिक छूट जाना 
स्वरूप मोक्ष का भाव्यपना बन रहा है तथा उस मोक्ष के उपायभूत हो रही सम्यग्दशन, सम्यरशान 
आदि घिहेषस्वभावस्वरूप सत्यभावना यानी पारमार्थिक भावना की प्रसिद्धि हो रही हे इस कारण 
स्याह्रादियों के यहां ही भावक, भाव्य, भावना इन तीन अंशों से परिपुर्ण हो रही बचन पद्धतियां समझ 
लेनी चाहिये । जिस प्रकार नित्यानित्यात्मक परिणामी आत्मा में दुःख, शोक, दान आदि परणतियां 
बनती है। उसी प्रकार कथंचित्‌ नित्य भव्य आत्मा दी भावनीय मोक्ष की उपाय हो रही सम्यग्दशन 
आदि स्वरूप भावनाओं को भावता है। 


सकलत्रतस्थैर्यार्थमित्यं च भावना कतव्येत्याइ--- 
ब्रतों की विरोधी हो रही पापक्रियाओं में भी प्रतिकूल भावनाय भावते हुये सामान्य रूप से 
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सम्पूर्ण ब्रतों को स्थिरता के छिये और भी इस प्रकार भावनायें करनी चाहिये इस अभिप्राय से प्ररित 
हुये सूत्रकार अग्रिम सूत्र को कहते हैं । * 


हिसादिष्विहामुत्रापायावद्य दर्शन ॥९॥ 


हिंसा आदि पापो में इस जन्म में अपाय दीखना यों भावना करनी चाहिये ओर भविष्य 
जन्मान्तरों में अवद्य देखा जाना भावने योग्य है। अर्थात्‌ हिंसा करने बाछा प्राणी इस छोक में जन 
समुदाय करके नित्य ही ताड़ने योग्य होता है यहां उससे बेर बांध लिया जाता है। अनेक प्रकार के 
बध, बन्ध केशों को प्राप्त करता है, और मरकर नरकादि गतियों को पाता है, निन्दित होता है इस कारण 
हिंसा से बिरति करना श्रेष्ठ है । तिस ही प्रकार झूंठ बोलने वाले व्यक्ति की कोई श्रद्धा या विश्वास नहीं 
राखता है बह जिह्लाछेदन, कारागृहबास, को प्राप्त करता हे, झूठ बोलने करके दुःखी द्वो गये प्राणियों से 
बेर बांधकर अनेक थिपत्तियों को प्राप्त करता दे, मरकर दुर्गति में वास करता है अतः झूंठ बोलने से 
विरक्ति रखना श्रेष्ठ हे यह भावना रखनी चाहिये । तथा दूसरों के द्रव्य को चुराने वाला जीव सबके न्नास 
देने योग्य हो जाता है, यहां इस जन्म में बेतों की मार, जेलखाना, हाथ-पांव छेदन, सब्बर्ब हरण, आदि 
दुःखों को प्राप्त करता हे, भयभीत रहता हे. और मरकर अशुभ गति को प्राप्त होता है, सवेत्र उसको 
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निन्‍्दा होती हे अतः चोरी करने से बिराम ले छेना चाहिये। तथैब कुशील पुरुष यहां वध, बन्धन, मार" 
पीट, कुबचन सहना आदि दुःखों को प्राप्त करता है, सबसे बेर बांधकर लिंग छेदन, जनदरण आदि 
अपायो को प्राप्त करता है। और मरकर नरकादि छुगतियों में जावा है पुण्य कर्मों को नहीं कर सकता 
है, निंदित होता है अतः अज्रह्म पाप से बिरति करना आत्मा का हित है। तथा परिप्रह प्रेमी जीब चोर, 
डाकू आदि कुशब्दो करके न्रास प्राप्त करने योग्य होता है। धन के अजन, रक्षण में अनेक दुःखों को उठाना 
है, सन्‍्तोष नहीं करता है, लोभपीडित होकर मरता है, दुर्गति को प्राप्त होता है. छोभी, कंजूस, मक्खी- 
चूस, आदि निन्‍्दाओं का पात्र बनता है। अतः परिग्रह से विरति हो करना श्रष्ठ है। ऐसी भावनाये 
अप से सामान्#रूप से सभी त्रतों में जीब की स्थिरता होती है। शुभ भावनाये ही सच्चारित्र को 
प्राण है । 

अभ्युदयनिःश्रेयसार्थानां क्रियाणां विनाशकोपायः भयं वा अवबद्यं च गह्मय॑तयोदशनमव- 
लोकन प्रत्येक हिंसादिषु भावयितव्य | कथमित्याइ--- 

जिन क्रियाओं से अनेक सांसारिक अभ्युद्य और संसारातोत मोक्ष इन प्रयोजनों की सिद्धि 
हो सकती है उन श्रेष्ठ क्रियाओं का विनाश करने वाछा जो प्रयोग हे वह अपाय कहा जाता है अथवा 
इह लोक संबन्धी आदि सात भय भी अपाय हो सकते है और अवद्य का अथ निद्यनीय हे उन अवद्य 
और अपायों का दर्शन यानी अवलोकन या परामञ् करना प्रत्येक द्विंसादि पापों में भावना करने योग्य 


हे । कोई पूंछता हे कि किस प्रकार उक्त सामान्य भावनाओं को भावना चाहिये ? बताओ। ऐसा 
प्रइन प्रवतने पर ग्रन्थकार उत्तर कहते हैं । 


हिंसनादिष्विहापायदर्शन भावना यथा । 
मयामुत्र तथावद्यदशेनं. प्रविधीयते ॥१॥ 
जिस प्रकार हिंसा, झूंठ आदि पापों में इस जन्म में अनेक अपाय होना दीख रह है उसी 
प्रकार परलोक में अनेक अवद्य होना देखे जा रहे हैं । यों मुझ करके भावना भले प्रकार की जा रही है । 
हिंसादिसकलमत्रतं दुःखमेवेति च भावनां ब्रतस्थैर्यार्थ माह-- 


हिंसा, झूंठ आदिक सम्पूर्ण अग्रत दुःख स्वरूप दो हैं इस निराली भावना की त्रतों की स्थिरता 
कराने के लिय सूत्रकार कंठोक्त कहते है । 


दुखमेब वा ॥१०॥। 


हिंसा, आदिक पांचों पाप दुःख स्वरूप ही हैं. यद भावना भी भावनी चाहिये तभी दुःखों से 
बिरक्ति उपजेगी । भावा्थ--पक्षमा या ब्रह्म चर्य से सुख उपजता है. इस प्रयोग की अपेक्षा क्षमा या ब्रह्म चये 
निशचयनयामुसार सुखस्वरूप हैं यह वचन मीठा ओर सत्यार्थ जच रहा है । वस्तुतः विचारा जाय तो 
क्षमा से सुख होता है यों कायंकारण भाव बनाना एक प्रकार से परमञ्रह्मरवरूप क्षमा की अबज्ञा करना 
है। में तो यहाँ तक कहूँगा कि दान, पूछा, संयम, तपश्चरण से सुख होता हे इसकी अपेक्षा दान, पूजा आदि 
ही सुक्षस्वरूप हैं यह अभिप्राय सुन्दर है | तभी “समरसरसरंगोद्रम” होने पाता है । इसी प्रकार दिसा 
करना, झूठ बोलना आदि पापचेष्टायें भो दुःखस्व॒रूप हैं। उस समय आत्मा को महान दुःख उपज रहा 
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है अतः हिंसाविकों से जो दुःख होगा बह तो उपजेगा ही साथ ही तादात्विक दुःख का संवेदन भी 
आत्मा को हो रहा है अतः सूश्रकार का हिंसादिकों को दुःखस्वरूप बताना बड़ा सुन्दर जच गया है। 
विद्वाम इसका परिशीलन करेगे। घम से सुख होता है। इसकी अपेक्षा यों अच्छा जचता है कि ज्ञानदान, 
परोपकार, निइछल व्यवहार, कषायमान्थ, आदि धमे सुखस्व॒रूप ही हैं। धमंपालन तत्काल आनन्दस्वरूप 
है। आत्मा के गुणों में अभेद हे । 


दुखमेवेति कारणे कार्योपचारो अन्नप्राणवत्‌ कारणकारणे वा धनप्राणवत्‌ । दुःखस्य 
कारण ब्त्रतं हिंसादिकमपायहेतुत्वादिहैव दुःखमित्युपचयंते, कारणे कारण वा तदबच्यहेतुल्वात्‌ 
तस्य च दुःखफलत्वात्‌ | तत्परत्र भावनमात्मसाक्षिक | 

जब कि असातावेदनीयकर्म के उदय से किया गया खेदपरिणाम तो दुःख है और हिसा करना, 
झूठ बोलना आदिक आत्मा के पुरुषाथ जन्य क्रिया बिशेष हैं. ऐसी दा में वे हिंसादिक भला दुःखस्वरूप 
ही केसे हो सकते है ? बताओ | ऐसा आश्षेष प्रबर्तने पर प्रन्थकार समाधान करते हैं कि “दुखमेव” यों 
कथन तो कारण में काय का उपचार कर किया गया है। जेसे कि “अन्न॑ वे प्राणा:” अन्न हो निश३चय से प्राण 
है यहाँ प्राण के सहकारी कारण हो रहे अन्न में प्राणत्थ का उपचार कर सामानाधिकरण्य हो रहा हे। इसी 
प्रकार दुःख के कारण हो रहे हिंसा आदिक क्रियाओं में दुःख ही हैं यह उपचार किया गया समझ लेना 
चाहिये। जिस प्रकार कि “धन प्राणाः” धन हो प्राण हैं यहाँ प्राण का कारण अन्न और अन्न प्राप्ति का उपाय 
धन है | अथवा अन्य भो अथ क्रियाओं के साधक अर्थों की प्राप्ति घन से ही होती है यो प्राण के कारण के 
कारण धन को ग्राण कह दिया जाता हे। तिसी प्रकार हिंसा आदिक पापक्रियाये तो असद्बद्य के कारण 
आम्रावक कारण हैं और असद्रश्यक्म पुनः दुःख का कारण है यों दुःख के कारण द्वो रहे असद्ेश कम के 
कारण हिंसादिको को दुःखस्वरूप ही उपचार से फह दिया है। दुःख के कारण हिंसा आदिक अमश्नत हैं. 
क्योंकि वे इस छोक में ही (परलाकमें तो अवइय ही द्वोवेगे) अपाय के देतु धोने से दुःखरवरूप यों उपचार 
को प्राप्त हो जाते है। कारण में जो कारण हो रहा है वह अवद्य के द्ेतु का हेतु होने से तद्रपेण उपचार 
को प्राप्त दो जाता है ओर उसका फल दुःख होने से चह्दों तत्यना आरापित कर दिया जाता है। भाबाथें-- 
पूर्व सूत्र अनुसार इस जन्म मे अपाय का कारण होने से हिंसादिकों को दुःख कहना कारण में कायपन का 
ठपचार है! ये हिंसादिक दुःख स्वरूप ही है उस भावना को दूसरों में अपना साक्षी देते हुये भावना 
चाहिये अर्थात्‌ मारना, पीड़ा देना जेसे मुझ को अग्रिय हैं. तिसी प्रकार सब जीवों का अप्रिय है। मिथ्वा- 
भाषण, बहुभाषण आदिक बचन सुनने से जैसे मेरे को अतितीन्र दुःख उपजवा हैं इसी प्रकार सब जीवों 
को दुःख उपजेगा अतः हम किसी के प्रति मिथ्याभाषण न करें। मेरे इष्ट द्रव्य के वियोग में जेसे मुझफो 
आपत्ति आजाती है उसी प्रकार सम्पूर्ण प्राणियों को अभीष्ट द्रव्य की चोरी करने से बिपत्ति आती है। 
दूसरे के द्वारा मेरे स्त्रीजनों का तिरस्कार द्वो जाने पर जैसे मुझे तीत्र मानसिक पीडा उत्पन्न होती है 
उसी प्रकार दूसरे को स्त्रियों के साथ काम चेष्टा करने पर दूसरों को अतोब संक्रेश उपजता है। तथा मुझे 
परिप्रह की अप्राप्ति या प्राप्त के बिनाश हो जाने पर जैसे आकांक्षा, रक्षा करना, शोक आदि से उपजे हुये 
दुःख होते हैं तिसी प्रकार सब प्राणियों को होते हैं। यों हिंसा आदिकों में दुःखस्वरूप की सामान्य 
भावना को भाषते, भावते, जीव की उन पारषों से पूर्ण बिरक्ति हो जाती हे । 


ननु चाज्रद्कर्माघुत्र दुःखमात्मसाक्षिक तद्धि स्पश्नुसुखमेवेति चेन्न, तत्र स्पश् सुखपेदना- 
प्रतीकारत्वात्‌ दुःखानुषक्त त्वाच् दुःखत्वोपपत्ते; | एतदेवाइ-- , 
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यहाँ कोई आमन्त्रण करता हुआ जश्षेप करता हे कि परस्त्री सेवन, वेश्यागमन, परपुरुषरमण, 
अनंग क्रीड़ा आदि अश्रह्म पापस्थरूप क्रियाये परजन्मो में दुःखस्व॒रूप हैं। वे आत्मा को साक्षी छेफर दुःख 
स्वरूप भावनी चाहिये किंतु अन्नह्म तो इस जन्म में स्पश्ञजन्य सुखस्वरूप ही प्रतिभासता है। सुन्दर 
अंगना के कोसल गात्र का संस्पश् हो जाने से रतिसुख उपजता हे । ग्रन्थकार कहते हैं कि यह तोन 
कहना क्योंकि वहाँ स्पर्श सुख होना केबल वेदना प्रतीकार है जेसे कि खाज रोग से पीड़ित हुआ पुरुष 
नख, कंकड़ी, ठण आदि से खूब खुजाकर रुधिर से गीछा हो गया भी उस महद्दान्‌ दुःख को भी सुख मान 
रहा है, तिसी प्रकार मैथुनसेवी पुरुष मोह से असुख को भी सुख मान बैठा है। ब्रक्मचारी या सदाचारी 
को ब्रह्मचय के अनुपम सुख का अनुभव है। एक बात यह भो हे कि “तत्सुखं यत्र नासुखं” दुःख का 
जहाँ लेश मात्र भी नही हे वही सुख हे | कुशीलसेवी जीव के महान्‌ दुखों का प्रसंग दो रहा हे, अनेक भय 
सता हे है अतः अज्ह्म को दुःखपना ही युक्तिसिद्ध हे। इस ही सूत्रोक्त बात को प्रन्थकार वात्तिक द्वारा 
कहत हैं । 

हिनां ५ 
भावना देहिनां तत्र कतंव्या दुखमेव वा। 
दुःखात्मकभवोद्भ्तिहदेत॒त्वादब॒रत हि. तत्‌ ॥१॥ 

उन हिंसा आदि अत्तों में “ये जीबों के दुःखस्थरूप ही हैं” ऐसी भाषना भी प्राणियो को करनी 
चाहिये ( प्रतिज्ञा ) दुःख आत्मक संसार की उत्पत्ति के हेतु होने से ( हेतु ) इस कारण बह अन्नह्म नाम 
का अब्रत दुःख स्वरूप ही हे अन्य अज्नत भी दुःखस्वरूप हो हैं। जिस प्रकार उक्त भावनाये भावते भावते 
ब्रतों की पूर्णता होती है. उसी प्रकार इस लोक सम्बन्धी प्रयोजन की नहीं अपेक्षा कर ये मैत्री आदिक 
भावनाये भी यदि भावीं जाबे तो ब्रत सम्पत्ति स्थिर होती है अतः सूत्रकार सामान्य भावनाओं का 
निरूपण करते हुये मेत्री आदि भावनाओं का प्रतिपादन करने के छिये अग्रिम सूत्र को कहते हैं । 


मेत्रीप्रमोदकारुण्यमाध्यस्थ्यानि च सत््वगुणाधिकक्लिश्य- 


मानाविनयेषु ॥११॥ 

जगत्‌ के सम्पूण प्राणियों में सद्भावपूर्ण मैत्रीमाव करना और गुणों से अधिक हो रहे सम्य- 
गृष्टि, सम्यग्ज्ञानी आदि भव्यात्माओं में प्रमोद किया जाय | दुःखी हो रहे क्लेझ प्राप्त जीबो में करुणाभाव 
रखा जाय | तथा जिन धरम से बाह्य हो रहे मिथ्यादृष्टि आदि निगुंण-अबिनीत प्राणियों में मध्यस्थता 
यानी उदासीनता रखी जाय । इस ग्रकार भावना भाव रहे भव्य के अहिसादिकब्रत परिपूर्ण हो जाते हैं। 
जैसे कि पूर्व पठित ग्रन्थों की संस्कार स्वरूप भावना को दृढ़ कर रहे छात्र की व्युत्पत्ति दृढ हो जाती है । 

हिंसादिविरतिस्थै्यार्थ भावयितव्यानीति भावनाअतश्रो5पि वेदितव्याः | परेषां दुःखालु- 
त्पत्यभिलाषो मैत्री, वदनग्रसादादिभिरभिव्यज्यमानांतभक्तिरनुरागः प्रमोदः, दीनानुग्रहभावः 
कारुण्यं, रागद्वेपपू्वकपक्षपाताभावों माध्यस्थ्यं, अनादिकमेबंधवश्नात्सीदंतीति सक्ता:, सम्यग्शाना- 
दिमिः प्रकृष्ट गुणाधिकाः, असद्देग्रोदयापादितक्लेशाः क्लिश्यमानाः, तचार्थश्रवणग्रहणाभ्यामसं- 
पादितगुणा अविनेया: । सच्षचादिषु मैश्यादयो यथासंख्यमभिसंबन्धनीया; | ता एता भावना: 
सत्यनेकांताश्रयणे संभवंति नान्यश्रेत्याइ--- 
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हिंसा से विरति, झूंठ से बिरति, आदि ब्रतों कौ स्थिरता करने के लिये मेत्री, प्रमोद, करुणा- 
भाव और मध्यस्थपना ये भावनायें कर,ढेने योग्य हैं। यों त्रतों की चारों भावनाये भी जान लेनी 
चाहिये | कृत, कारित, अनुमोदना, और मन,बचन, काय कर के दूसरों के दुःख की अनुत्पत्ति में अभि- 
छाषा रखना मेत्री है। मुख को प्रसन्नता, नेत्रों का आह्वाद, रोमांच उठना, बार-बार स्तुति करना, नाम 
लेना, उपाधियों का वर्णन करना, आदि कर के व्यक्त हो रहा अन्तरंगभक्ति स्वरूप अनुराग करना तो 
प्रमोद है | शारोरिक मानसिक व्याधियों से पीडित हो रहे दीन प्राणियों के ऊपर अनुभ्रह्द स्वरूप परि- 
णाम ही करुणाभाव है । किसी के विषय मे राग द्वेष पूवक पक्षपात नहीं करना माध्यस्थ्यभाव है। थों 
विधेय दल का व्याख्यान कर अब उदहृश्य दलछ का निरूपण करते हैं। सनन्‍्तानरूपेण अनादि काल से लग 
रहे आठ प्रकार के कर्मों के बंध की अधीनता से चारों गतियों से जो आकुलित हो रहे हैं बे सक्त्य है। 
सम्यग्ज्ञान, तपस्या, बिद्वत्ता, बक्तता आढि गुणों करके प्रकष प्राप्त हुये है वे जीव गुणाधिक है। तोज्र 
अमातवेदनीय कर्म के उदय से क्कश को प्राप्त हो रहे जीव क्लिह्यमान हैं. तथा जिन्‍्हों ने तक्त्वार्थ के उप- 
देश का श्रवण ओर तदनुसार ग्रहण फे अभ्यास से काई भी गुण प्राप्त नहीं कर पाया है ऐसे अविनीत 
या अपान्न तो अविनय कह्दे जाते है । सत्तव आदि मे मेत्री आदिक भावने योग्य है । यों चार उद्देश्यदलों 
का चार विधेय दलों के साथ संख्या का अतिक्रमण नहीं कर ठीक ठीक सम्बन्ध कर लिया ज्ञाय | ये 
सब प्रसिद्ध हा रही भावनाय अनेकान्तसिद्धान्त का आश्रय करने पर ही उत्पाद, व्यय, भोव्य आत्मक 
परिणाम वाले सत्‌ पदार्थ मे सभवती हैं अन्यथा नहीं । अर्थात्‌ ऋणिकर्व पक्ष, नित्यत्व पक्ष, एकत्ब- 
पक्ष आदि एकान्तो का आग्रह करने पर भावनाय नहीं हो सकती है । विशेष विशेष अंशो को छोड़ 
कर उन्हीं विषयों को भावते रहना यह कालान्तरस्थायी परिणामी आत्मा के ही सभवता है जब कि 
खाना, पीना, हगना, मूतना, विबाह होना, पुत्र होना, ये लोकिक क्रियाये अथवा दिंसा,झूठ, चोरी 
आदि पाप क्रियाये एवं पूजा, दान, अध्यापन, जाप्य देना, धम्यंध्यान ये पुण्यकर्म सब अनेकान्तवाद 
अनुसार ही रहे बनते है। तो ये विशेष भावनायें और सामान्य भावनाये भी स्याद्वाद सिद्धान्त अनुसार 
पदाथ व्यवस्था मानने पर ही भायी जा सकतीं हैं। इस तत्त्व को और सूत्रोक्त को ग्रन्थकार वाक्तिकों 
द्वारा कहे देते हैं । 


मेत्रयादयों विशुद्धय गाः सत्तादिषु यथागम । 
भावनाः. संभव॑त्यंतनकान्ताश्रयणे तु ताः॥ १ ॥ 
मैत्री सत्तेष कतंव्या यथा तद॒दग्र॒णाधिके। 
क्लिश्यमाने5विनेये. च सत्तरूपाविशेषतः ॥ २॥ 
कारुण्य॑ च समस्तेषु संसारक्लेशभागिषु । 
माध्यस्थ्यं वीतरागाणं न क्वचिहद्विनिधीयते ॥३॥ 
भव्यलं गुणमालोक्य प्रमोदो5खिलदेहिषु । 
कर्तव्य इति तत्राय॑ विभागों मुख्यरूपतः ॥ ४ ॥ 


यावत्‌ प्राणी और गुणाधिक जीब आदि में ये बिशुद्धि के अंग दो रद्दी मेन्नी, प्रमोद आदिक 
भावनाओं को शास्त्रोक्त पद्धति अनुसार भावना चाहिये। वे भावनाये अनेकान्त सिद्धान्त का आश्रय 
७१ 
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करने पर तो संभवती है किन्तु एकान्त पक्ष का कदाग्रह करने पर नहीं सध पाती हैं। जिस प्रकार जग- 
दूबत्तों सम्पूर्ण प्राणियों में समेत्रीभाव करना चाहिये उसी के समान जीवरूप से विशेषतायें नहीं होने के 
कारण गुणाधिक ओर क्ल्थिश्यमान तथा अविनीत जीवों में भी भत्री करनी चाहिये | साथ ही “ब्राक्षणब- 
शिष्ट” न्याय अनुसार विशेषता की विवक्षा करने पर संसार संबन्धी क्लेशों क भागी हो रहे समस्त 
जीबो में करुणाभाव करना चाहिये। क्‍्वचित अविनीत पुरुषों मे बोतराग पुरुषो को माध्यस्थपना रखना 
नहीं भूछ जाना चाहिये। अथवा "क्वचित्स्यादविनीतके” यो पाठ कर छेने पर किन्हीं अविनीत प्राणियों 
में बीतराग ब्रतियों को मध्यस्थपना भावनीय हू | यह अथ कर लिया जाय | भव्यत्वगुण का विचार कर 
सम्पूर्ण प्राणियों में प्रमोदभाव करने चाहिये इस प्रकार वहाँ वहाँ मुख्यरूप से यह विभाग कर लिया 
जाय | ग्रन्थकार का अभिप्राय यह जचता है कि सम्पूर्ण ग्राणियो में जिस प्रकार मेत्री भाव की भावना 
की जाती दे उसी प्रकार अत्यल्प, जधन्ययुक्तानन्त, प्रमाण अभव्यों को छोड़ कर सम्पूर्ण अक्षय अनन्‍्ता- 
ननन्‍्त जीघों मे वर्स रहे भव्यत्व गुण का विचार कर उन सभी गुणाधिक अनन्तानन्त जीबो मे प्रमोद 
भावना भी भायी जा सकती है, बीतरागमुनि तो अपने मारने वाले का भी उपकार ही चिंतन करते है कि 
प्राणो का ही वियोग करता है । धर्म से तो नहीं डिगाता हें। ऋजु परिणामी ओर नीचैश्वृत्ति, अनुन्सेको 
को धार रहा प्राणी ता दूसरे जीबो को बड़ी सुलभता से गुणात्रिक समझ लेता है। ब्रती विचारता हूं कि 
इन सामान्य जीबो की अपेक्षा संभवतः मेरे ही पाप कम अधिक होवे इसका कोई ठिकाना नहीं ६ । भग- 
बान्‌ आदीशवर महाराज ने हजार वे तपस्या की थी और महावीर म्बामी ने १२ वर्षो मे हैं चार 
घातिया कर्मों का नाश कर दिया था। बाहुबली स्वामी ने मात्र एक बप में और भरत चक्रवर्त्ती ने तो 
केबल कुछ अन्तमुहतों में ही केवल्य प्राप्त कर लिया था। कर्मो के जटिलबन्ध और आत्मबिशुद्धि या 
तपस्या की दक्ति अचिन्त्य है । नरक से निकछ कर तीथकर हो जाना ते है नारायण बलभद्र नहीं हो 
सकता है अतः संचित कर्मोका कोई ठिकाना नहीं | अभव्य मुनि तपस्याये करते रहते हैं ओर निकट भव्य 
भोगो मे लछबलीन देखे जाते है इस अपेक्षा से अपकारी या क्लिश्यमान जीव भी गुणाधिक हाय थो सभी 
जीबो का गुणाधिक मानकर प्रमोदभावना भावने से कोई टोटा नही पड़ जाता है। संसार के सभी प्राणी 
नाना योनियों मे आकुलताओ को भुगता रहे ससार क्लेश से पीड़ित हो रहे है अतः सम्पूण क्लिशइयमान 
ससारी जीवो में करुणाभाव भाया जा सकता हं। वीतरागमुनियो के मध्यस्थता तो अविनाता मे ही 
क्या सम्पूर्ण जीबो मे बरत्त रही है। रागद्वेष पूवक पक्षपात नही, करना ही वो मध्यम्थता € । यह्‌ सभी 
जीबा के प्रति मध्यस्थता तो ब्रतियो में सुलभता से घटित हो जाती ह जब तक उत्तममारंब स्वरूप परम- 
ब्रक्ष सिद्ध अवस्था नहीं प्राप्त होती तब तक संसारी जीबों की अविनीतता तो कथंचित्‌ बन दी जाती है । 
इस प्रकार सामान्यरूप या विशेष रूप से विचार करते हुये चारो भावनाओं से त्रती को अपना आत्मा 
सवंदा संस्कारित रखना चाहिये। 

नवीन पाष कर्मों के ग्रहण की निवृत्ति मे तत्पर हो रहे महात्रत धारी जींब करके क्या इतना 
ही क्रियाकलाप करना छ॥्ष्य मे रखना चाहिये ? अथवा कुछ अन्य भी सहद्विचार चित्त मे विचारते रहना 
चाहिये ऐसी जिज्ञासा प्रवरतने पर सूत्रकार महाराज पुनरपि अन्य भावनाओं का प्रतिपादन करने के 
छिये इस अग्रिम सूत्र को कह्द रहे हैं । 


जगत्कायस्वभावो वा संवेगवेराग्यार्थम्‌ ॥१२॥ 


जगत्‌ का स्वभाव और काय का स्वभाव संवेग और बेराग्य के लिये हे । अर्थात्‌ पर्यायस्वरूष 
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आदिमान्‌ जगत्‌ है ओर द्रव्य स्वरूप अनादि अनन्त जगत्‌ है। इस अनादि अनन्त संसार में अनन्ता- 
नन्‍्त जीव नाना योनियों में दुःख भुगत रहे भटक रहे हैं। यहाँ कोई पदार्थ परिणामस्वरूप स्थिर नहीं 
है। जल के बबूलछा समान जाबित है, बिजली या मेघ के समान भोग सम्पत्तियाँ हैं । इष्ट वियोग, अनिष्ट 
संयोग की भरमार है, यद्द जगत्‌ जन्म-जरामृत्युओं से आक्रान्त है | इस जगत्‌ में जीव का इन्द्र, धरणेन्द्र 
कोई भी रक्षक नहीं हे । इत्यादि प्रकार से जगत्‌ के स्वभावों का चिन्तन करने से इस जीव को संवेग 
होता हे । संसार से भय उपजता है, धर्म में प्रीति होती है । तथा काय अशुद्ध दे, यावत्‌ दुःखों का कारण 
है, रोगों से भरपूर है, आत्मा से भि न्न है, अनित्य है, क्षण या कृतघ्न सेबक के समान समय पर काम 
नहीं आता है, धोखा देता है, दुर्गन्ध है, मल मूत्रों का स्थान है, पाप के उपाज॑न में दक्ष है, अत्यल्पकारण 
से रोगी होने या मरने को तैयार हो जाता है, यथायोग्य भाड़ा देते रहने पर भी दीन भिक्षुक के सदृश 
सदा भोगोपभोगों की याचना करता रहता है। इत्याढ़ि शरीर के स्थ॒रूपों का चिन्तन करते-करते विषय 
भोगों की निशृत्ति होजाने स बैराग्य उपजता है । तिस कारण जगत्‌ और काय के स्वभावों की भावनायें 
भावनीं चाहिये । 


भावयितव्यौ ब्रतस्थैयार्थमिति शेषः । संवेगवैराग्ये हि. वतस्थैयेस्य हेतू, जगत्कायस्व- 
भावभावन संवेगवेराग्याथंमिति परंपरया तस्य तदर्थ सिद्धि: । जगत्कायशब्दाधुक्ताथों स्वेनात्मना 
भवन स्वभावः, जगत्काययो: स्वभावाविति संवेगबेराग्याथ ग्राष्ठ॑ | संसाराद्धरुता संवेगः । रागी- 
कारणाभावाहिषयेम्यो विरजनं बिरागः तस्य भावों वैराग्यं संवेगवेराग्याभ्यां संवेगबेराग्यार्थमिति 
द्योः प्रत्येकमुभयार्थत्व॑ प्रत्येतव्यं || 


'सोपस्काराणि वाक्यानि भवन्ति” इस नियम अनुसार ब्रतों की स्थिरता के लिये भी इन दोनों 
की भावना करनी चाहिये इतना अश शेष रह जाता हे। पक्षान्तर का सूचक वा शब्द इस प्रयोजन को 
भी ध्वनित करता है। सूत्र के उपात्त शब्दों और शेष शब्दों को मिलाकर यों अथ कर देना चाहिये कि 
ब्रतों की स्थिरता के लिये तथा सवेग और बेराग्य के लिये जगत्‌ और काय के स्वभावों की भाषनाये 
करते रहना चाहिये। संसार संवन्धी दुःखों से नित्य ही भयभीत रहना संवेग है ओर इन्द्रियों के 
विषयो स विरक्त हो जाना बराग्य हे । जब कि संवेग और बेराग्य दोनों ही ज्रतों की स्थिरता के हेतु है 
अतः जगत्‌ और काय के स्वभावों की भावना करना संवेग और बराग्य के छिये है यों परंपरा से उस 
भावते रहने को उन संवेग और बेैराग्य स्वरूप प्रयोजनों को सिद्धि का साधकत्व है । अर्थात्‌ जगत्‌ ओर 
काय के स्वभाव का चिन्तन करने स शत्रती जीब की अहिंसादि ज्रतों में स्थिरता होती है पुनः ब्रतों में 
स्थिरता हो जाने से सवेग और बराग्य ये प्रयोजन सधते है। जगत्‌ शब्द और काय शब्द के अआर्थों को 
कहद्दा जा चुका है | गच्छति इति जगत्‌, चीयते इति कायः जो अपने परिणामों द्वारा अनादि से अनन्तकाल 
तक चलता जा रहा है बह जगत्‌ है । शरीर नाम कम का उदय होने पर जीबों के निकट एकत्रित द्वो गया 
पुदूगछ तो काय दे । जगत्‌ का अर्थ यदि लोक मान लिया जाय तो छोक का अथ या संसार का अथे पहिले 
सूत्रों में कह्दा जा चुका है | काय का अर्थ भी पहिले ग्रकरणों में आ चुका है। अन्तरंग बह््‌रिंग कारणों 
अनुसार स्वकीय आत्मस्बरूप से होते रहना स्वभाव है। जगत्‌ और काय के जो दो स्वभाष हैं. इस प्रकार 
इन्द्र गर्सित षष्ठीतत्पुष समास कर “जगतकायस्वभाबो” यों शब्द साधु घना लिया जाता है | इस कारण 
जगत्‌ और काय के स्वभाव यों संवेग और बेराग्य के लिये प्रहण करने योग्य हैं। जन्म, जरा, स॒त्यु 
श्ुधा, रोग आदि अनेक दुःखमय संसार से भयभीत होना संबेग है। राग के कारणों का अभाव हो 
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जाने से यानी चारित्रमोहनीय कर्म का उपश्म, क्षय या क्षयोपशम हो जाने पर स्पह्क, रस, गंध,रूप, शब्द, 
सुख, संकल्प, विकल्प, इन ऐन्द्रियिक विषयों से विरक्ति दो जाना विराग हे। उस विराग का जो भाव 
है सो वेराग्य हे | संवेग और बेराग्य के लिये जो होय वह संवेगबराग्याथ है । चतुर्थी का अर्थ तादथ्ये 
है। इस प्रकार दोनों में से प्रत्येक का दोनों के छिये होना समझ छेना चाहिये, अथोत्‌ जगत्‌ के स्वभाव 
का चिन्तन करना संवेग के लिये और बेराग्य के लिये भी है तथेब काय के स्वभाव का चितन करना भी 
संवेग और वराग्य दोनों के छिये हे । वस्तुतः यही बात सर्वांग सत्य है । थोडी भी बिचार बुद्धि को 
धारने वाछा पुरुष जब कभी जगत्‌ के स्वभाव को विचारेगा तो उसे सवेग हुये बिना नहीं रहेगा। जो 
आज धनी दे वह कल निधन द्वो जाता दे | बाबा बेठे रहते है. नाती की मृत्यु हो जातो है । कहीं शोक, 
कहीं रोग, क्‍्वचित्‌ खेद की भरमार सुनाई दे रही देे। जगत में कहीं भी सुख नहीं हे, केवलक्षानी महा- 
राज ही अठारह दोषों से रद्वित हैं। देव ओर भोगभूमियाँ जीव भी व्यक्त या अव्यक्त रूप से छुघा 
आदि अठारह दोषों करके आक्रान्त हैं। उनमें विचारशील सम्यग्दृष्टि यही भावना भावते रहते है कि 
कब कर्म भूमि की मनुष्य पर्याय को भ्राप्त कर संयम धारते हुये चार आराधनाओं को प्राप्त करे । इसी 
प्रकार शरोर की अवस्थाओं का विचार करने पर बेराग्य द्वी उपजता है । जगत पद से तीन सौ तेतालीस 
घनराजू प्रमाण तीनों लोक और उसमें अनित्य, अशरण ह्वोकर वरत्त रहे सभी परिणामी पदार्थ पकड़ लिये 
जाते हैं। फिर भी संसारी जीव का काय से घनिष्ठ सबन्ध है। अतः भूत, त्रती, न्याय अनुसार या 
सामान्य विशेष नीति से कास का प्रथक्‌ उपादान करना पड़ा हैं। जगत्‌ की अनेक परिणतियों से जितना 
कहीं संवेग उपजता है उससे कितना ही गुना अधिक काय के स्वभाव का चिन्तन करने से वबेराग्य उप- 
जता है| सूत्रकार ने यह बहुत बढिया मोक्षमार्गोपयोंगी अमूल्य सूत्र कहा है। इसमें अपरिमित अमेय 
भरा हुआ है “सम्यग्दशनज्ञानचारित्राणि मोक्षमार्ग:” इस सूत्र के पश्चात्‌ यदि एक ही सूत्र बनाने का 
विचार किया जाय तो वह सौभाग्य इस “जगत्कायस्वभावो वा संवेगवेराग्याथ” सूत्र को हीं प्राप्त 
होगा। इस सूत्र में शिक्षा, उपदेश, सिद्धान्त और साधु तक्त्वों का सार एकचित्र कर दिया गया है । मोक्ष 
के कारण संबर तत्त्व और निजरा तत्त्व को यहाँ दुस कर भर ढिया गया है। 

केषां पुनः संवेगवैराग्याथें जगत्‌कायस्वभावभावने कुती वा भवत इत्याइ-- 

यहाँ कोई प्रइन उठाता है फिर यह बताओ कि जगत्‌ के स्वभाव की भावना ओर काय के 
स्वभाव की भावना ये दोनो किन-किन जीवों के संवेग और बेराग्य के लिये उपयुक्त होती है ? और यह 
भी बताओ क्रि किस कारण से ये भावनाये जीवों के होती है ? इस प्रकार जिज्ञासा प्रवतने पर ग्रन्थकार 
उत्तर वाक्तिक को कहते हैं। 


जगत्कायस्वभावो वा भावने भावितात्मनां । 
संदेगाय विरक्त्यर्थ तत्ततस्तत्मबोधतः ॥१॥ 


जिन जीबों ने आत्मा के स्वरूप का भले प्रकार चिन्तन किया है | जगत्‌ के स्वभाव और काय 
के स्वभाव अथवा उनकी भावनायें करना ये उन भावित आत्मक जीवों के संवेग गुण के लिये और 
बराग्य के लिये उपयोगो हो रहे हैं. यह पहिले प्रश्न का उत्तर हुआ। दूसरा प्रइन जो यह था कि किस 
कारण से वे उक्त प्रयोजनों को पुष्ट कर देते हैं? इसका उत्तर यद्द हे कि वास्तविक रूप से उन जगत्‌ 
ओर काय का बढ़िया बोध हो जाने से यानी उनके वास्तविक स्वरूपों का चिन्तन करने से संवेग और 
बेराग्य हो ही जाते हैं। कलइकारिणी स्त्री से या अन्यायी राजा अथवा मल्मुओं से अरुचि होने का 
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देतु उन घृणित पदार्थों का ज्ञान हो है। जगत्‌ और काय में कोई भी स्वभाव आसक्त हो जाने का नहीं 
है । अतः जगत्‌ तत्व और काय तरव क। समीचीन बोध हो जाने से संवेग और बेराग्य का होना अनि- 
यार्य हे | हाँ जो आत्म ज्ञान से शून्य हैं वे भले ही उक्त गुणों को प्राप्त नहीं कर सके क्योंकि उन्हें तत्त्- 
ज्ञान ही नहीं है । बालक ही सांप या अग्नि से खेलना चाहता है विचारशील नहीं । अतः आत्मश्ञानी 
जीब हे इस सूत्रोक्त अनुसार तत्त्व प्रबोध पूर्वक हुई भाबनाओं से संवेग और वेराग्य हो जाने का अबिना- 
भाव दे । 

तक्वतो जगत्कायस्वभावाभोवबोधवादिनां तु तद्भावनातो नाभिप्रेतार्थसिद्धिरित्याह-- 

वास्तविक रूप से ज़गत्‌ और काय के स्वभावों का अभाव मान कर विज्ञान का अद्वगत मानने 
बाले बौद्धों के यहां तो उन जगत और काय के स्वभावों की भावना से अभिप्रत अर्थ की सिद्धि नहीं 
हो सकती है इसी बात को ग्रन्थकार वाक्तिकों द्वारा कह रहे हैं । 


भावना कल्पनामात्र'. येषामर्थानपेक्षया । 


तेषां नार्थस्ततो 5निष्टकल्पनात इवेप्सितम्‌ ॥२॥ 
अनन्तानन्ततत्तस्य कश्चिदर्थेषु भाव्यते । 
सन्‍्नेवेति यथार्थेव भावना नो व्यवस्थिता ॥३॥ 


जिन बौद्ध पण्डितों के यहां अनित्य, अशरण आदि भावनाये या पांच ब्रतों को पच्चौस विशेष 
भावनायें अथवा अपाय, अवद्यदर्शन और दुःखस्वरूप तथा मेत्री आदि एवं जगत्‌ काय स्वभाव बिन्तन 
ये सामान्य भावनाये केवल कल्पनासम्वरूप ही मानी गयीं हैं। बोद्ध समझाते है कि इनमें बस्तुभूत अर्थों 
की कोई अपेक्षा नहीं है। जैसे कद्दानी, किं्रदन्तियां, उपन्यास, किस्सा यों दवी गढ़ लिये जाते है इसी 
प्रकार जगत्‌ के स्वभावों की भावना या काय स्वभाव का चिन्तन ये सब वस्तुस्प्शी न होकर कोरी कल्प- 
नायें हैं। दीन छोकरा अपने मन में राजापने की कल्पना कर लेवे या मूखे शलक अपने को पण्डित मान 
बैठे, इन्द्र नाम का बालक अपने को प्रथम स्वर्ग का अधिपति चिन्तता रहे, मिट्टी के बने हुये झोंपड़े में 
स्वर्णनिर्मित प्रासाद की भावना करता रहे, ऐसे निकम्मे मिथ्याज्ञानी को कोई अर्थ की सिद्धि नहीं होती 
है। अब आचार्य कद्दते है कि भावना को अवस्तु विषयिणी मानने वाले उन बौद्धों के यहां उस भावना 
से कोई प्रयोजन सिद्ध नहीं होता हे । जेसे कि अनिष्ट की कल्पना से ईप्सित पदार्थ की प्राप्ति नहीं होती 
है अथात्‌ मट्टी की बनी गाय से अभीष्ट दुग्ध प्राप्त नहीं होता है। यहाँ कहना यह हे कि स्ंथा असत्‌ 
कल्पनाओं से भले ही इृष्ट प्रयोजन की प्राप्ति नहीं होय किंतु वास्तविक कल्पनाओं से इष्ट भ्रयोजन सघता 
है जब कि उपचरित असदूभूत व्यवहार नय अनुसार मेरे पुत्र, दारा आदिक हैं, वस्त्र, अलंकार, सोना, 
चांदी मेरे हैं, देश, राज्य दुगे मेरे, हैं. इत्यादिक कल्पनाये भी कथंचित्‌ वस्तुपरिणतियों को छूकर हुयी हैं । 
बहुरूपिया, चित्र, नाटकप्रद्शन, बनावटी सिंह, सप,भूत, प्रत आदिक को झूंठी कल्पना, अपने में रोग 
या नशा आ जाने की भावना ये बहुभाग असत्य भावनाये भी अनेक परिणतियों को उपजा देती है । 
पांव के “हाथीपांव” रोग पर सिंह की प्रतिक्ृति छाभ देतो हे, भील मट्टी के क्त्रिम द्रोणाचाय से धनुष 
विद्या पढ़ा था, “यथा कूमेः स्वतनयान ध्यानसात्रण तोषयेत्‌” कछवी अपने बच्चों को शुभभावना 
मात्र से पुष्ट करतो रहती है यह बात सर्वांग असत्य नहीं है। माता पिता गुरुजन अपने पुत्र या छात्रों 
को शुभभावनाओं से अलंकृत करते रहते हैं । तो वस्तुभूत परिणतियों की भित्ति पर हुई भावना तो कोरी 
कल्पना नहीं कही जा सकती है। प्रत्येक पदार्थ में अनन्तानन्त स्वभाव भरे हुये हैं न जाने किस नैमि- 
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'क्तिक या स्वाभाविक स्वकीय परिणति की भावना भा कर यह जीव संसार कारण या मोक्ष कारण की 
आराधना किया करता हे । कुकर्म या सत्कर्म का छोटा सा बीज ही फल काल में महान बृक्ष हो जाता 
है । अनेक अर्थों मं से कोई न कोई अनन्तानन्त स्वभाव वाले पदार्थ का सत्स्वरूप अथ भावना किया 
जाता है । इस कारण हम स्याद्वादियों के यहाँ वस्तुस्पशिनी भावना यथाथ हो व्यवस्थित द्वो रही हे। 
कुशिक्षा का स्वल्प कारण मिल जाने पर पापी जीब उस व्यसन की भावना भाते भाते एक दिन महादु- 
व्यसनी हो जाता हूँ इसी प्रकार सत्‌ शिक्षा का स्वल्प बीज पाकर भव्य जीव जम भावनाओं को भाकर 
एक विन चारित्रवानों मे अग्रणी बन जाता हे । भावनायें भावने से विद्यार्थी पाठ को अभ्यस्त कर छेता है । 
भावना अनुसार वक्ता अच्छी वक्‍तता देता है। रागवधक भावनाओं के बडा माता अपने पुत्र पर स्नेह 
करती है । जगत्‌ की और शरीर को परिणतियां बहुत सी प्रत्यक्षणोचर हैं। उनका अवलंब लेकर सत्या- 
थभावना भावने से संवेग ओर बेराग्य परिणाम उपजेगे ही। हां जो भावना को परमाथ नहीं मानते 
हैं उनके यहां प्रतीतियो से विरोध आवेगा ! भावना के विना स्मृति नहीं हो सकती है, बालक अपनी माता 
को नहीं पहिचान सकेगा, पक्षी लोट कर अपने घोंसले मे नहीं आ सकेगा, परीक्षार्यें देना असभव हो 
जायगा, मुख मे कौर नहीं दे सकोगें, व्याप्तिस्मरण या संकेत स्मरण अनुसार हाने वाले अनुमान और 
पगमप्रमाण उठ जायगे, किसी का ज्वम अश्ञभ चिन्तन कुछ कायकारी नहीं हागा अतः उक्त सामान्य 

भावनाओ ओर विशदेप भावनाओं को वस्तुभूत यथाथ मानना चाहिये वास्तविक अथ क्रियाओं को कर 
रही भावनाओ पर कुचोद्यों का अवकाश नहीं हे। 

ततो यथार्था अवितथसकलभावनाः प्रतिपन्नव्रतस्थेयहेतवस्तत्प्रतिपक्नस्वीकारनिराकरण- 
हेतुत्वात्सम्यक सत्रिताः प्रतिपत्तव्या। । 

तिस कारण सत्य अर्थों का अवलंब लेकर हुयी उक्त सम्पूण भावनाये यथार्थ है। प्रतिज्ञात 
किये गये अहिंसा आदि ब्रतों के स्थिरपन की कारण है उन ब्रतो के प्रतिपक्ष हो रहे हिंसा, झू 5 आदि के 
स्वीकारों की निराकृत का हेतु होने से सूत्रकार महाराज करके भले प्रकार उक्त सूत्रो मे वे भावनाये सूचित 
कर दी गयी है । यो भव्यों का विशेष भावनाओ ओर सामान्यभावनाओ की प्रतिपत्ति कर लेनी चाहिये 
अल विस्तरेण । 

अथ के हिंसादयो येम्यो विरतिब्रेतमिति शकायां हिंसां तावदाइः 

अब यहाँ कोई प्रइन उठाता हे कि बे हिंसा आदिक कोन से है? जिनसे कि विरति होना 
ब्रत है यों सातवे अध्याय के प्रथम सूत्र द्वारा कहा गया है। इस भ्रकार शञ्ञंका प्रवतने पर सबसे प्रथम 
आदि में कहाँ गयी हिंसा को लक्षण सूत्र द्वारा श्री उमास्वामी महाराज कहते है । 


प्रमत्तयोगात्‌ प्राराव्यपरोपरण हिसा ॥१३॥ 


प्रमाद युक्त परिणति का योग हो जाने से स्व या पर के प्राणों का वियोग कर देना हिंसा हे । 
अथात्‌ प्रमादी जोव करके कायवाडम्मनःकर्म रूप योग से स्वकोय, परकोय, भावप्राण द्रव्यप्राणों का 
वियोग किया जाना हिंसा कही जाती है । 

अनवगृह्दीतप्रचारविशेषः प्रमत्तः अम्यंतरीभूतेवार्थो वा पंचदश्प्रमादपरिणतों वा, योग- 
शब्दः सबन्धपर्यायवचनः, कायवाइमनःकर्म वा; तेन प्रमत्तसंबंधात्‌ प्रमतकायादिकर्मणो वा 


प्राणव्यपरोपणं इहिंसेति सूत्रितं भवति | 
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पाँच इन्द्रिय और छठे मन के निरगंल हुये प्रचार विषयों का नहीं अवधारण कर ( को नहीं 
गिन कर ) अयत्ताचार पूर्वक प्रवत्ते रहा जीव प्रमत्त है। अथवा प्रमत्त का अर्थ यों कर लिया जाय कि 
प्रमत्त इब प्रमत्तः यों प्रमस शब्द में इव शब्द का अर्थ सदृशपना भीतर गर्मित हो रहा है । अथात्‌ जेसे मद्य 
पीने बाला काये, अकाये, वाच्य, अवाच्य, इष्ट, अनिष्ट आदि को नहीं जानता है उसी प्रकार जीव- 
स्थान, योनिस्थान, स्वीय, परकीय, सुख, दुःख आदि को नहीं जान रहा कषायोदय वज्ीकृत जीव मदो- 
न्‍्मत्त के समान प्रमत्त का तीसरा अथ पन्द्रद्न प्रमादों से युक्त हो कर परिणति कर रहा जो जीब है सो 
प्रमत्त हे | स्त्रीकथा, भक्तकथा, राष्ट्र कथा, राजकथा, क्रोध, मान, माया, छोभ, स्पर्शन, रसना, ध्राण, च8$, 
श्रोन्न, निद्रा और स्नेह इन पन्‍्द्रह प्रमादो के साथ रम रहा जीब प्रमादी कहा जाता है | सूत्र में पड़ा हुआ योग 
शब्द तो सबन्ध का पर्यायवाची हे । युजि योगे धातु से बने हुये योग शब्द का अथ संबंव हो जाता है । 
अथवा काय, वचन, मन का अवलंब लेकर हुआ आत्मग्रदेशपरिस्पंद भी योग हो सकता है । तिस कारण 
हम सूत्र से यह सूचित हो जाता है कि प्रमत्त का संबन्ध हो जाने से अथवा प्रमत्त जीव के काय आदि 
परिस्पन्दों से हुआ स्वी संब्न्धी या पर सम्बन्धी प्राणियों का वियोंग करना हिंसा है । 
किं पुनव्यंपरोपण ? वियोगकरण प्राणानां व्यपरोपणं प्राणव्यरोपपण | प्राणग्रहृण 
तस्पूवकत्वात्‌ प्राणिव्यपरोपणस्य । सामथ्येतः सिद्धें: । प्राणस्य प्राणिम्यो:न्यत्वादधर्मामाव इति 
चेन्न, तद्दुःखोत्पादकत्वात्‌ प्राणव्यपरोपणस्य । प्राणानां व्यपरोपणे तठः शरीरिणो<न्यत्वाददुःखा- 
भाव इति चेन्न, इृष्टपुत्रकलत्रादिवियोगे तापदशनाद, तेनान्यत्वस्थ व्यभिचारात्‌ प्राणप्राणिनोबध 
प्रत्येकयाच् सबंथान्यत्वमसिद्धमिति न दुःखाभावसभवः शरीरिणः साधयतो यतो हिंसा न स्यात्‌ । 
यहाँ कोई पूँछता ह कि प्रमत्त योग का अर्थ समझ लिया फिर यह बताओ कि यह व्यपरोपण क्या 
पदाथ ह ) उसके उत्तर मे आचाय कहते है कि व्यपरोपण का अर्थ वियोग करना है । पॉच इन्द्रिय प्राण, 
तीन बल प्राण, आयु: और इबासोशवास, इन प्राणो का बियोग कर देना प्राणन्यपरोपण है । यों षष्ली तत्पु- 
रूप समास है । प्राणों का ग्रहण इस लिये किया गया हे कि प्राणी का व्यपरोपण उस प्राणव्यपरोपण 
होने को पूववर्त्ती मान कर होता है । पहिले प्राणों का वियोग होता है पश्चात्‌ प्राणी क। वियोग हो जाता 
हूं यह बात बिना कहे सामथ्य से सिद्ध हो जाती है । जीब के प्राणो का वियोग द्वी जाने से इष्ट बन्घुओं 
के साथ उस जीव का वियोग हो जाता है अथवा आस्रव पूबक बंध होता है। फिर भी आख्रव ओर बंध 
का जैसे एक समय हे उसी प्रकार प्राण वियोग ओर प्राणी वियोग का समय भेद नहीं है। यहाँ कोई 
आश्षेप उठाता है कि प्राणियों से प्राणो का जब भेद है तो प्राणो का वियोग कर देने से आत्म) का कुछ 
बिगाड़ नही होता हे । अतः हिंसक को अधर्म नहीं छग सकेगा। अन्थकार कहते है कि यद्द तो नहीं 
कहना क्योंकि प्राणा का व्यपरोपण करना उस जीब के दुःखों का उत्पादक हे प्राणों का वियोग कर देने 
पर प्राणी जीव को महान्‌ दुःख उपजता हैँ. इस कारण दुःखोत्पादक हिसक जीव के अधम हो जाने की 
सिद्धि हुई | पुनः कोई सबंधा भेदवादी आश्षेप उठाता है कि शरीरघारी आत्मा जब प्राणो से सबंथा 
भिन्न ह तो प्राणों का व्यपरोपण होते हुये भी भिन्न हो जाने के कारण उससे आत्मा को दुःख नदी होना 
चाहिये जेसे कि शरीर से मछ मूत्र का बियोग हो जाने से किसी को दुश्ख नहीं होता हे । अब आचाये 
कहते हैं कि यह तो नहींकहना क्योंकि इष्ट हो रहे भिन्न-भिन्न पुत्र, स्त्री, धन, पशु, गृह, अधिकार, आजी- 
बिका आदि का वियोग द्वो जाने पर जोब के संताप दो रहा देखा जाता हे अतः भिन्नत्व द्वेतु का तिस पुत्र 
आदि के वियोग करके व्यभिचार हुआ। अर्थात्‌ प्राणव्यपरोपणं ( पक्ष ) जीबस्य न दुखददेतुः ( साध्य ) 
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तदन्यत्वात्‌ ( देनु ) शत्रु वियोगबत्‌ ( दृष्टान्त ), इस आश्षेप कतो के अनुमान में पढ़े हुये तदन्यत्य देतु का 
इृष्ट पुत्रादि बियोग करके व्यभिचार आता है । एक बात यह भी है कि प्राण और श्राणी आत्मा का बंध 
के प्रति एकपना है । दोनों बंध कर एकम एक रस हो रहे हैं अतः सब था भेद असिद्ध हे यों अन्यत्व द्वेतु 
स्वरूपासिद्ध भी हुआ ( बंधं पडि एयत्त॑ लक्खणदो हवइ तस्स णाणत्तं ),, इस कारण एकपना हो जाने 
से प्राणों का बियोग हो जाने पर आत्मा के दुःख के अभाव का असंभव है । शरीर वाले आत्मा को साध 
रहे सबंधा भेदवादी वेशेषिक के यहाँ आत्मा के दुःखाभाव नहीं संभवता है । जिससे कि प्राणों का वियोग 
कर देने पर आत्मा की हिंसा न होती। अर्थात्‌ प्राणों का व्यपरोपण हो जाने से श्राणी की हिंसा और 
प्राणी को दुःख उपजना तथा हिंसा से अधम होना सिद्ध हो जाते हैं । 


एकान्तवादिनां तदनुपपत्तिः सबंधाभावात्‌ । प्राणप्राणिनोः संयोगविशेषसंबन्ध इति 
चेत, कुतस्तस्यांतरसंयोगादिशेषः १ तददृष्टविशेषादिति चेत्‌, तस्याप्यात्मनोथ्न्यस्वे कुतः प्रतिनिय- 
तात्मना व्यपदेशः तत्र समवायादिति चेत्‌, सर्वात्मसु कस्मान्न तत्समवायः ? प्रतिनियतात्मनि धर्मा- 
धर्मयोः फलानुभवनात्तत्रेव समवायो न सर्वात्मस्त्रिति चेत्‌, तदेव सर्वात्मतु किं न स्यात्‌ ! सर्वा- 
स्मशरीरेष्वभावादिति चेन्न, शरोरस्यापि ग्रतिनियतात्मस्वाभाविकत्वायोगात्‌ सर्वात्मसाधारण- 
त्वात्‌ | यददृष्टविशेषेण कृतं यच्छरीरं तत्तस्येवेति चेत्‌, तबांदृष्स्यापि ततोब्यतैवेत्येकांते कुतः 
प्रतिनियतात्मना व्यपदेश इति स एवं प्यनुुयोगश्चक्रकं च |। 


स्वथा नित्यपन, सदा शुद्धता, सर्वंगतपन, क्रियारहितपन आदि एकांतों का पक्ष छे रहे नैया- 
यिक, सांख्य आदि पण्डितों के यहाँ उन दुःख, मरण, जीवन, आदि की सिद्धि नहीं हो सकती हे । क्‍योंकि 
आत्मा का द्रीर या प्राण अथवा दुःख आदि के साथ कोई संबन्ध नहीं बनवा है। यदि नेयायिक यों 
कहें कि वायु द्रव्य प्राण और प्राण वाले आत्मा द्रव्य का सम्बन्ध संयोग विशेष है । जैनो के यहां भी 
कम, शरीर, स्वकीयपुत्र कलछन्न आदि के साथ विशेष जाति का संयोग माना ही गया है। यों कहने पर 
तो आचार्य पूछते हैं कि उस सयोग की अन्य अन्तर वाले भिन्न पदार्थों के हुये संयोग की अपेक्षा किस 
कारण से विशेषता हो रही है ? बताओ । अर्थात्‌ आत्मा का घट से, पुस्तक से, लेखनी से, भी संयोग 
हो ग्हा है । ऐसी दशा में प्राण के साथ हुये संयोग में भला किस कारण से विशेषता आ गयी जिस से कि 
प्राण का व्यपरोपण हो जाने पर प्राणी आत्मा का व्यपरोपण हो सकेगा। इसके उत्तर में यदि नैयायिक 
थों कहें कि उस प्राण वाले आत्मा के पुण्य, पाप, नामक अदृष्ट विशेष से संयोग की अन्य बहिरंग 
संयोगों की अपेक्षा विशेषता हो गयी है । यों कहने पर तो जेन उल्णाहना देंगे कि उस अवृष्ट को भी 
आत्मा से भिन्न मानने पर किस कारण से प्रतिनियत आत्मा के सम्बन्धीपने करके व्यपदेश होगा अर्थात्‌ 
नैयायिकों के यहां आत्मा से जैसे प्राण भिन्न पड़े हुये है उसी प्रकार अदृष्ट विशेष भी भिन्न पड़ा हुआ 
हे । अनन्तानन्त व्यापक मानी गयी आत्माओं में से किसी एक आत्मा का वह अदृष्ट नियत नहीं कहा 
जा सकता है। यदि बेशेषिक या नैयायिक इसके उत्तर मे यों कहें कि उस नियत आत्मा ही में अदृष्ट का 
समवाय सम्बन्ध हो गया है इस कारण नियत आत्मा का यद्द नियत अद्ृष्ट हे यों स्वस्वामिसम्बन्ध का 
व्यपदेश हो जायगा । इस प्रकार कहने पर तो हम जेन कटाक्ष करेगे कि जब समवाय व्यापक और एक 
माना गया दे तो सम्पूर्ण ही आत्माओं में किस कारण से उस अदृष्ट का समबाय नहीं हो जाता दै ! 
बताओ । इसके उत्तर में वेशेषिक यदि यों कहे कि प्रतिनियत हो रही एक आत्सा में हो धर्म और अधम् 
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के सुख, दुःख आदि फलों का अनुभव द्ोता है इस कारण उस एक ही आत्मा में अदृष्ट का समवाय 
संबन्ध हो सकेगा। सम्पूर्ण आत्माओं में अवृष्ट नहीं .समवेत होगा। यों बेशेषिकों के कहने पर तो पुनः 
हम जेन उपालंभ देगे कि वह धर्म अधर्मों के फछ का अनुभवन ही भला क्यों नहीं सम्पूर्ण आत्मा में 
हो जाता है ? फूल की फैली हुई सुगन्ध को सभी निकटवर्त्ती पुरुष सूंघ छेते हैं. जब कि अनेक आत्माये 
एक स्थान पर डट रही हैं। सभी आत्माओं से अदृष्ट और उसका फछानुभवन सर्वथा भिन्न पड़ा हुआ है 
तो एक ही आत्मा उस अदृष्ट सुख दुःख फल का अधिपति नहीं हो सकता है | इस पर वैशेषिक यदि यो 
समाधान करे कि सम्पूर्ण आत्माओं के शरीरों में अदृष्ट के फछ का अनुभव नहीं हुआ है। एक ही आत्मा 
के शरीर में सुख दुःख अनुभवा गया है अतः एक ही नियत आत्मा में धर्माधम फलानुभव, एबं अनुभव 
नियामक समवाय, और समवाय के बदा हो रहा नियत अदृष्ट तथा अदृष्ट हेतुक नियत प्राणों का संयोग 
बन जायगा । आचार्य कहते है कि यह तो नहीं क्रह पकते हो क्योंकि "आधारभूत नींव हो रहे अन्तिम 
हेतु के बिगड़ जाने से आपका बना बनाया सम्पूर्ण प्रासाद्‌ गिर जाता है । शरीर भी सभी आत्माओं से 
भिन्न पड़ा हुआ है अतः प्रतिनियत एक ही आत्मा के स्वभावों से सम्पादित दोनापन प्रकृत शरीर के भी 
नहीं बन पाता है । क्योकि बह शरीर भी सम्पूर्ण आत्माओं का साधारण है । साधारण वस्तु पर सम्पूर्ण 
आत्माओं का समानरूप से अधिकार हे अतः शरीर का नियतपना ( प्रकृत आत्माधिक्ृतत्व ) नहीं होने 
से सुख दुःखानुभवन नियत नहीं हो सका। फछानुभव के नियत हुये बिना उसी एक आत्मा में अदृष्ट 
का समवाय नियत नहीं हों सका और नियत समयाय नहीं होने से अदृष्ट विशेष नियमित नहीं हो 
सका जो कि प्राण और प्राणी के संयोग विशेष का नियामक होता। अन्तिम नींव को सुधारने के लिये 
बेशेषिक यदि यों कहें कि जिस आत्म। के अहृष्ट विशेष करके जो शरीर बनाया गया हे बह शरीर उसी 
आत्मा का होगा अन्य पड़ोसी आत्मा का नहीं। यों कहने पर तो आचार्य उलाहना देते हैं. कि तब तो 
भेदबादियों के ऊपर उपालंभमाला आपड़ती है। शरीर के नियामक अदृष्ट को भी उस आत्मा से भिन्न 
होने का ही एकात मानने पर भला किस कारण से उस अदृष्ट का प्रतिनियत आत्मा के सम्बन्धीपने करके 
घष्ठी विभक्तिवाला व्यवहार होगा ? बताओ । यों बहका बही पर्यनुयोग यानो समाधान आशक्षेपों का 
प्रवत्तेन चालू रहेगा। बेशेषिक ने अन्तिम नियामक अदृषट माना है । प्रारम्भ में भो अदृष्ट विशेष से संयोग 
बिशेष की व्यवस्था करी थी किंतु अदृष्ट भी आत्मा से भिन्न ही माना गया है अतः बह अदृष्ट इस आत्मा 
का हे ऐसा नियम कोन करे ? तत्र समवाय से नियम करोगे तो उस भिन्न पड़े हुये समवाय का नियम 
कौन करे ? कि इसी आत्मा में उस अदृष्ट का यह समवाय हे | यदि फछानुभबन से समवाय को नियत 
किया जायगा तो सम्पूर्ण आत्माओं को टालकर एक ही प्रकृत आत्मा में उस भिन्न पड़े हुये फलानुभवन 
के स्वामिसंबन्ध को प्रतिनियति कोन करे ? प्रतिनियत शरीर में फलानुभवन के होने से अनुभव का 
नियम किया जायगा तो आत्माओं से सबंधा भिन्न पड़े शरीर का ही नियतपना कौन करे ? भेदबादियों 
के यहाँ बड़ी कठिनता आ पड़ती है | यदि ज्ञिस आत्मा के भ्रदृष्ट से शरीर बनाया गया दे बह शरीर उस 
आत्मा का यों प्रतिनियत व्यवस्था करोगे तो फिर अदृष्ट विशेष के ऊपर प्रइन उठता है कि भिन्न पड़े 
हुये उस अद्ृष्ट को ही सभी आत्मायें क्यों नहीं हड़प छेंगीं। इसके छिये फिर बही समाधान और आश्षेप 
चछते रहेंगे कोई संतोषजनक उत्तर वेशेषिकों की ओर से नहीं हो सकता है। एक बात यह भी हे कि 
यों करते करते बेशेषिकों के ऊपर चक्रक दोष आता है। प्राणों और प्राणी का संयोग विशेष हो जाने में 
सब से पहिले अदृष्ट विहोष को हेतु कद्दा, उसका नियामक समषाय कटष्टा, समवाय का नियामक फलालु- 
भवन कहा, फलानुभवन का नियामक प्रतिनियत शरीर में होना कहा, शरीर का नियामक पुनः अवृष्ट 
विशेष कटष्टा, और अंदृष्ट विशेष का नियक्मक-समवाय कहा इत्यादि रूप से बक्‍्कर बंध जाता हे । कारक 
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पक्ष या ज्ञापक पक्ष का चक्रक गर्भित अनवस्था दोष किसी भी कार्य को नहीं होने देता है। पदार्थ सम- 
झने भी नहीं देता दे। तदपेक्षापेक्ष्यपेक्षितत्व निबंधनो3निष्टप्रसंगश्वक्रकम्‌ । 





विशेष ततः सुद्रमपि गत्वा यत्रात्मनि भावादुषं 

दर, शक फर्थचित्तादात्म्येन स्थितं तस्य तस्कृतं द्रब्यादृष्ट 

$ २ ४  पौदुगलिक कम व्यपदिश्यते। तत्कृतं च शरीरं प्राणा- 

« महंति न 

२७ ७ त्मक॑ तद्थपदेश्न पुत्रकलत्रादिवदेवेति स्यथा- 

चक्रकदोषः द्वादिनामेव प्राणव्यपरोपणे प्राणिनो व्यपरोषण ढुःखो- 

की... अनननरननननननग-न<्भञभ-ऋ सपत्तेयुक्तं न पुनरेकान्तवादिनां योगानां सांख्या- 
श ्फँ का 

५० का तिस कारण अनेकांतवाद मे ही प्राणो या उनके 

हज संयोगविशेष, अदृष्ट विशेष एवं शरीर आदि को सिद्धि 

2०१७४) समुचित बनतो हे । नैयायिको को बहुत दूर भी जाकर 


कथंचित्‌ तादात्म्य की ही शरण लेनी पड़ेगी। अन्यथा 
चक्रक ग्रह या अनवस्था पिशाची से नैयायिक अपना पिंड नहीं छुड़ा सकते है। जिस आत्मा 
में मिथ्यादर्शन, अविरति, क्रोध, प्रदोष आदिक आंत्मपरिणति स्वरूप भाव, पुण्य, पाप क्थंचित- 
तदात्मकपने करके स्थित हो रहे हैं. उस आत्मा के उस भाव अदृष्ट से किये गये द्रव्य अदृष्ट स्वरूप, पुदुग- 
लोपादेय अष्टविध कर्म का स्वस्वामी व्यवहार कर दिया जाता हे। तथा उपादान कारण पुदूगल से बनाये 
गये उस अष्टविध कर्म स्वरूप द्रव्यादृष्ट करके प्राणस्वरूप शरीर किया जाता है। जो कि उसी नियत 
आत्मा का शरीर है इस प्रकार षष्ठी विभक्ति अनुसार व्यवहार करने के योग्य ह जेसे कि अपने पुण्य 
पाप अनुसार प्राप्त हुये पुत्र, स्त्री, आता आदिक उस उस आत्मा के कह दिये जाते है| भावाथ-भेदवादी 
नैयायिकों के यहाँ चक्रक दोष आता है किंतु मिथ्यात्व, अविरति, कषाय आदि भाव अदृष्टो के साथ 
आत्मा का कथंचित्‌ तादात्म्य संबंध मानने पर कोई दोष नहीं आता है जिस आत्मा का भाव अटृष्ट हे 
उस अदृष्ट को निमित्त पाकर संचित हुआ ज्ञानावरण आदि पोद्गलिक द्रव्यादृष्ट भी उसी आत्मा का कहा 
जावेगा ओर उस द्वव्यादृष्ट के उदय अनुसार बन गण शरीर प्राण, भी उसी आत्मा का समझा जायगा, 
पुत्र, स्‍त्री, आदिक भो नियत आत्मा के तभी व्यवह्नत होते है जब कि उन पुत्राढिकों के संपादक द्रव्यादृष्ट 
के भी संपादक हो रहे भावादृष्ट का उस नियत आत्मा के साथ कथंचित्‌ तादात्म्य सबंध बन रहा है 
आत्मा के साथ संबंध रहे पौद्गलिक द्रव्यादष्ट का भी कथंचित्‌ तादात्म्य हो सकता है इस तत्त्व का 
निर्णय “प्रमेयकमलमार्ंण्ड” में समझ छिया जाता डै। इस प्रकार स्याद्वादियों के यहाँ ही प्राणों का 
बियोग कर देने पर प्राणी आत्मा का व्यपरोपण हो जामा आत्मा को दुःख की उत्पत्ति होने से समुचित 
बन जाता है किंतु फिर एकांतवादी हो रहे यौग यानी नैयायिको के यहाँ शरीरधारी आत्मा का व्यपरोपण 
नहीं हो सकता है जेसे कि सांख्य, बौद्ध आदि पण्डितों के यहां शरीरो का व्यपरोपण नहीं हो सकता 
है । यद्यपि योग दर्शन पतंजलि का बनाया हुआ न्यारा दै फिर भी क्वचित्‌ नैयायिकों को योग कह देते हैं । 
नैयायिक या वैशेषिकों के यहां शरीर, प्राणवायु, या दुःख को आत्मा से सबंथा भिन्न मान रक्‍्खा हे । 
सांख्यों ने प्राकृतिक प्राणों को शुद्ध ददासीन आत्मा से भिन्न अभीष्ट किया है। बौद्धों के यहां तो आत्म- 


सप्तमो5ध्याय धर 


तरव ही नहीं बनता है।॥ पांच इन्द्रियं, मनोबल, वचनबलर, कायबछ, आयु और १वासोच्छुवास इन 
दक्ष द्रव्यश्राणो का आत्मा से विशेष नियत सम्बन्ध हो रहा है। चेतन्य, सुख, सत्ता इन भाव प्राणों का 
तो आत्मा के साथ तादात्म्य संबन्ध ही हे अतः प्राणों का व्यपरोपण होने पर नियत प्राणी के दुःख उपजने 
से प्राणी का व्यपरोपण हुआ सिद्ध हो जाता है। 


ननु प्रमत्तयोग एवं हिंसा तदभावे संयतात्मनों यतेः प्राणव्यपरोपणे5पि हिंसानिश्ेरिति 
कश्नित्‌ | प्राणव्यपरोपणमेव हिंसा प्रमत्तयोगाभावे तद्विधाने प्रायश्रित्तोपदेशात्‌, ततस्तदुभयोपादान 
सत्रे किमथमित्यपर! । अन्नोच्यते । 


यहाँ कोई अ्रश्न उठाता है. कि “प्रमत्तयोगो हिंसा” प्रमत्त जीव का योग ही हिंसा है इतना ही 
हिंसा का लक्षण किया जाय संयमी आत्मा हो रहे मुनिराज के दूसरे क्ष॒द्र जीबों के प्राणों का व्यपरोपण 
होते हुये भी यदि उस प्रमत्त योग का अभाव है तो हिंसा होना इृष्ट नहीं किया गया है “मरदु ब जियदु 
ब जीवो अयदाचारस्स णिच्छिदा हिंसा | पयदस्स णत्थि बंधो हिंसा।मित्तेण समिदस्स” यत्नाचारी, समिति- 
धारी मुनि के मात्र हिंसा हो जाने से ही पापवन्ध नहीं हो जाता है “उच्चालिदंमि पादे इरियासमि- 
दस्स णिग्गमद्ठाणे | आवादेज्ञ कु,लेगो मरेज् तज्जोगमासेज्न” “णहि्‌ तस्स तण्णिमित्तों बंधो सुहुमोषि देसिदो 
समये, मुच्छा परिग्गद्दोत्ति य अज्यप्पपमाणदों भणिदो” इस प्रकार कोई आशक्षेपकर्तो कद्द रहा हे। साथ 
ही एक दूसरा पण्डित भी यों अवधारण कर रहा है कि “प्राणव्यपरोपणं हिसा” इतना ही छूघुसूत्र 
बनाया जाय प्राणो का व्यपरोपण कर देना ही हिंसा है । प्रसत्तयोग का पुंछल्छा नहीं लगाया जाय क्योंकि 
प्रमत्तयोग का अभाष होते हुये भी उस प्राणव्यपरोपण के करने पर प्रायश्वित्त करने का उपदेश दिया 
गया है मुनि या भ्रावक से बिना जाने या बिना प्रमाद योग के यदि जीबों का बध हो जाता है तो उन 
को प्रायश्चित्त करना पड़ता है | श्रावक ने किसी गृह का ताछा छगा दिया ओर भूल से उसमें बिल्ली रह्‌ 
गयी तो बिल्ली को दुःख पहुचाने की क्रिया का प्रायश्रित्त श्रावक को लेना चाहिये। बिना जाने बतंन में पानी 
रकक्‍्खा रहा उसमें जीव जन्तु उत्पन्न हो गये, मर गये या अन्य जीव ऊपर से पड़ गये इसका प्रायश्रित्त 
करना पड़ेगा | शासत्र का अध्ययन करने बंठे उसी समय शारीरिक बाधा या अन्य आवश्यक कारण 
उपस्थित हो जाने पर एक मिनट के लिये उठ गये पश्चात्‌ वायु का झकोरा आज्ञाने पर लिखित जिनागम 
के पत्र इधर उधर उड़ गये तो भी इस अविनय का रसत्याग, कायोत्सर्ग आदि यथायोग्य प्रायश्वित्त 
छेना पड़ता हे अथवा नही भी उठे तो भी अन्यमनस्क अबस्था में पत्रों के अस्त व्यस्त हो जाने पर अवि- 
नय हेतुक प्रायश्चित्त करना पड़ता हू. तभी तो प्रतिक्रमण में ज्ञात, अज्ञात, प्रमाद, अभ्रमाद अबस्था के 
छगे हुये सभी दोषों का प्रत्याख्यान या मिथ्यात्वापादन किया जाता है। “पडिक्षमामि भंते इरिया बहि- 
याये बिराहणाये अणागुत्त अश्ग्गमणे णिग्गमणे ठाणे गमणे चक्कमणे णाणुग्गमणे बीण्जुग्गमणे हरिदुग्ग- 
मणे उच्चारपस्सवणखेलसिंघाणयवियडिययिद्धावणाये जे जीबा एइंदिया वा वेइन्दिया वा तेइन्दिया 
वा चउरिन्दिया वा पंचेन्दिया बा णोल्लिदा वा पिल्छिदा वा संघहिदा वा संघादिदा वा ओहाबिदा वा 
परिदाविदा वा करिच्छिंदा वा लेस्सिदा वा छिंदिदा वा भिंद्दा वा ठाणुदो बा ठाणचंकम्मणदो बा तस्स- 
उत्तरगुणं तस्स पायच्छित्तकरणं तस्स विसोहिकरणं जाब अरहंताणं भय मंताणं णमोकारं करेमि ताब- 
कार्य पावकम्मे दुच्चरियं वोस्सरामि 3४ णमो अरहंताणं णमो सिद्धाणं णम्मो आइरियाणं णमो उबज्ायाणं 
णमो लोए सब्ब साहू इच्छामि भंत्त ईरियावहमाछोचेडं पुव्वुत्तररक्खिण पच्छिम चउदिसु विद्सासु 
विदरमाणेण जुगुत्तरदिद्ठिणा दद्वव्या डवडबचरियाये पमाददोसेण पाणभूदजीवसत्ताणं एदेसि उपधातो 


जब 


पयूड० इछोक#बार्सिक 


कदो वा कारिदो वा किरंतो वा समणुमणदो वा तस्स मिच्छाये दुकडं” यहाँ ज्ञात, अज्ञात, प्रमाद, अप्रमाव" 
सभी दोषों का प्रायश्चित्त किया है। अतः अकेला प्राणव्यपरोपण ही हिंसा कह दिया जाओ। तिस कारण 
हम चोद्य करते हैं कि सूत्रकार ने उन प्रमत्तयोग और प्राणव्यपरोपण दोनों का ग्रहण सूत्र में किसलिये 
किया है ! बताओ “सूत्र हि तन्नाम यतो न छघीयः” यहां तक कोई दूसरा कह रहा हे। ऐसा शास्त्रार्थ 
निर्णय का अवसर उपस्थित दवोने पर प्रन्थकार द्वारा यहाँ समाधान कट्दा जाता दे कि-- 


उभयविशेषोपादानमन्यतराभावे हिसा भावज्ञापनाथ । हिंसा हि देधा भावतो द्रव्यतश्र । 
तत्र भावतों हिंसा प्रमत्तयोगः सन्‌ केवलस्तत्र भावप्राणव्यपरोपणस्यावश्यंभावित्वात्‌ । ततः प्रम- 
त्तस्यात्मनः स्वात्मधातित्वात्‌ रामायुत्पत्तेरेव हिंसात्वेन समये प्रतिवर्णनाद्‌ । द्रव्यहििसा तु परद्रव्य- 
ऋणव्यपरोपण स्वात्मनों वा तद्बिधायिनः प्रायाश्रित्तोपदेशों भावग्राणव्यपरोपणाभावात््‌ प्रमत्त- 
योगः स्यात्‌ तहिं तत्पूव॑कस्य यतेरप्यवश्यंभावात्‌ | ततः प्रमत्तयोगः प्राणव्यपरोपणं च हिसेति 
ज्ञापनाथ तदुभयोपादान कृत बरतने युक्तमेव | 


प्रमत्तयोगात्‌ और ग्राणव्यपरोपण इन दोनों चिशेषों का ग्रहण करना तो दोनों से एक का भी 
अभाव हो जाने पर हिंसा फे अभाव का ज्ञापन करने के लिये हे अथोत्‌ न केवल प्रमादयोग ही हिंसा है. 
और इकल्ला प्राणव्यपरोपण भी हिंसा नहीं है. किंतु जहां प्रमाद के योग से प्राणव्यपरोपण हुआ है. वह 
हिंसा है इस तरव को समझाने के लिये दोनों पद कट्दे गये है | देखिये हिसा दो प्रकार की हू एक तो स्व 
या पर के क्षमा, वीतरागता आदि भावों की हत्या हो जाने से हिंसा दोतो हे । दूसरी स्व या पर के द्रठ्थ- 
प्राणों का वियोग कर देने पर जो होती है बह द्रव्य से हिंसा मानी गयी है । भावदहिंसा और द्रव्य हिंसा 
यें भेद जेन सिद्धान्त में ही सुधटित हो रहे हैं। उनमें पह्दिलो भाव से हिंसा तो केवल प्रमत्त जीब के 
योग का सद्भाव है क्‍यों कि उस प्रमांद योग में अपने भाव प्राणों का व्यपरोपण होना अवश्यंभाषी है 
किस कारण कि प्रमादी जीव अपनी आत्मा का घातक है। पन्द्रह प्रमादों में से किसी भी प्रमाद के उप- 
जते ही आत्मा के चैतन्य, तस्वज्ञान, अहिंसा आदि भावों का घात हो जाता है. कारण कि प्राचीन शास्त्र 
में राग, टेष आदि की उत्पत्ति को हिंसारूप से आम्माय अनुसार बण्णन किया गया है। अर्थात्‌ “स्वय- 
मेवात्मनात्मानं हिनस्त्यात्मा प्रमादवान, पूषे प्राण्यंतराणां तु ॒पश्चात्ययाद्ठा न वा बधः ' अप्रादुर्भावः 
खलु रागादीनां भवत्यदिसेति ! तेषामेबोत्पसिहिंसेति जिनागमस्य संक्षेप: ।” हाँ द्रव्य हिंसा तो पराये द्रष्य- 
प्राणों का वियोग करना अथवा अपनी आत्मा के द्रल्य प्राणों का जियोग करना हे । उस भाव प्राण के 
व्यपरोपण को करने बाझे जब को प्रायशिचित्त ग्रहण करने का उपदेश दिया गया हे । अपने अज्ञान से भी 
कभोी-कर्ी किवाड़ों को लगाते खोछते, समय अथबा भूलछ से जर, मिष्टान्न, आदि में जीवों का 
बंध हो जाता हे वहाँ मी प्रमाद योग है । कभी ज्ञात भाषों की अपेक्षा अज्ञात भावों से पापबंध अधिक 
हो जाता है अज्ञान भी विशेष अपराध है। एक प्रकार के अज्ञान को मिथ्यात्वों में गिनाया गया है। 
सम्यग्दृष्टि जीव वेषयिक सुखों को हेय जानता हुआ भी सेवता है। ज्ञातभाव होने पर भी हसके पापबंध 
अल्प होता है और मिथ्याक्षानी तथा अज्ञानी जीव के पिषय सेवन से तीत्र वापवंध होता है | किसी पक्ष 
का एकान्त पकड़े रहना ठीक नहीं कि श्ञातभाषों से ही पापों में तीज़ जमुभागवन्ध पड़ता है । प्रकरण में 
यों कहना है कि भावत्राणों का विधोगकरण नहीं होते से उस हिंसा का या प्रायश्वित्त लेने का असंभव 
है । यदि मुनि के प्रंमक्षयोग होगा तंव तो प्रमशपुंघेंक यति के सी हिंसा जबश्य हो ज्ञावगी | तिस कारण 
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प्रमत्तमोग और प्राषन्यपरोपण ये दोनों होंयगे तभो हिंसा है इस बात को समझाने के छिये उक्त सूत्र में 
उन प्रसत्तयोग और प्राणव्यपरोपण दोनों पदों का ग्रहण किया गया समुचित ही हे । कहीं-कद्दी सम्यस्दृष्टि 
के भी बंध नहीं होना छिखा दे वह भी तीज अनुभाव बंध की अपेक्षा से हे । अविरति, प्रमाद, कषायों 
अलुसार सम्यग्वृष्टि के भी पाप प्रकृतियों का मन्‍्द अनुभाग को ढिये हुये बंध हो ही जाता हे और पुण्य- 
प्रकृतियों के तो बन्ध होते हो हैं. “सम्मेब तित्थबंधो प्रमादरद्दिदेस” तीथ कर और आहरारद्विक बंध तो सम्य- 
ग्वृष्टि के ही होता दे। मुख छार, मसूड़े, दाँतों आदि में त्रसजीबो की संभावना है। किसी-किसी दाँतों में 
रक्त निकलता रहता है, बुरी दुगंध आती दे, पाइरिया रोग हो जाता है, सूक्ष्मवीक्षक्ंत्र द्वारा वे त्रस जीव 
देख लिये भी जाते हैं फिर भी अश्क्यानुष्ठान होने से खाने पीने का त्याग नहीं करा दिया जाता है। 
छन्ने से छान छेने पर भी जल में यदि त्रस जीव रह जाते है तो यहाँ भी आचारशास्त्र की आज्ञा या 
अशक्यानुष्ठान का सहारा लिया जता है। फरणाहुयोग, द्वव्याबुयोग के शास्त्रों अनुसार बिचारने पर 
अशक्यानुष्ठान कोई कमबंध से छूट जाने का बहाना नहीं प्रवोत होता है। उन सावधद्य क्रियाओ से पाप 
का बंध अबश्य द्वोवा है । तथा जिनागमातुकूछ प्रवृत्ति करने वालों के कषायों की अतिमन्दता हो जाने 
से उसमें रस मंद्‌ पड़ेगा । दशमे गुणस्थान तक पापों का बध होता रहता है। हाँ चरणानुयोग अनुसार 
अशक्यानुष्ठान विचारा मात्र इतना सद्दारा दे सकता दूं जिससे कि अशुद्ध अन्न, जल, के खान पीने का 
परित्याग कर व्यर्थ की आत्महिंसा करने से जीब बचे रहें, बारहव गुणस्थान तक इस मानुष शरीर में 
बादर निगोद और अनेक जस जीव उपजते, मरते, रहते हैं, मर, मूत्र, मांस, रक्त आदि में प्रति अन्त्मु- 
हुर्स जीवों के जन्म मरण की धारा छग रही है । चाहे मुनि होंय अथवा सामान्य मनुष्य हो उसके बेठत 
उठते, बात चीत करते, खाते, पीते, श्वास छोड़ते, झरीर की उष्णाता निकाछते आदि क्रियाओं में जीवों का 
बंध हो जाना अनिवाये है, थोड़ा भी शास्त्र को जानने वाले ज्ञानी से यह बात छिपी नहीं दे अतः जैन 
सिद्धान्त अनुसार वास्तविक जो कोई भी हिंसा हो सकती हे उसको ओर छक्ष्य रखते हुये प्रन्थकार ने इस 
सूत्र का तात्पय कह दिया हे । 

येषां तु न कश्निदात्मा विद्यते क्षणिकचित्तमात्रप्नतिज्ञानाव्‌ एथिव्यादिभरतचतुष्टयप्रति- 
ज्ञानादा तेषां प्राण्यमावे प्राणाभावः कतु रभावात्‌, नहि चित्तलक्षण आणानां कर्ता तस्य निरन्व- 
यस्पार्थक्रियाहेतुत्वनिराकरणात्‌। नापि कायाकारपरिणतो भ्रूतसंघातो सतशरीरस्थापि तत्कतृत्व- 
प्रसंगात्‌ । ततो जीवच्छरीरस्यात्माधिष्टितत्वमन्तरेण ब्रिशेषाव्यस्थानसाधनात्‌ जीवति प्राणिनि 
प्राणसंसवाद तद्रथपरोपण प्रमत्तयोगात्‌ स्याद्वादिन्नामेव हिसेत्यावेदयति-- 


जिन बौद्ध पण्डित या चार्वाक पण्डितों के यहाँ कोई आत्मतत्त्व बिय्यमान ही नहीं क्योंकि 
बौद्ध तो क्षणमरात्रस्थायी केवल बिश्ञानात्मक चित्त को ही प्रतिज्ञापूबंक मान रहे है ओर चार्वांकों ने 
प्थिवी, जल, आदि चारों भूतों के समुदाय की प्रतिज्ञा कर रखी है इन दोनों के मत में स्वतंत्र आत्म- 
तत्त्व कोई नहीं माना गया है । इन बौद्ध या चााकों के यहाँ तो प्राणी आत्मा का अभाव हो जाने पर 
प्राणों का अभाब दे क्‍योंकि कोई कर्ता ही नहीं दे न ग्राणों का व्यपरोपण हे और श्राणी का भी व्यपरोपण 
नहीं बनता है । देखिये बौद्धों के यहाँ माना गया घित्तस्वरूप विज्ञान तो प्राणों का कर्तो नहीं हो सकता हे 
क्योंकि उस निरन्बय नष्ट हो रहे क्षणिक चित्त को अर्थ क्रिया के कारणपन का मिराकरण कर दिया गया 
है जो पदार्थ कुछ देर तक ठहरें पे तो अथ क्रिया को कर सकते हैं । द्वितीय क्षण में ही मर गया क्षणिक 
पार किसी अ््ंक्रियय को नहीं कर सकता हे । प्रदीपकलिका, बबूछा, बिजली, ये पदार्थ भी सैकड़ों क्षण 


ण्‌जर्‌ इलोकन्यार्तिक 


तक ठहर रहे संत स्थूलछ प्रकाशादि कार्यों को करते है। अतः बौद्धों के यहाँ माना गया चित्त प्राणों का 
अधिष्लायक कर्ता प्राणी नहीं हो सकता है। तथा आकृति से परिणत हुआ भूत यानी प्रथिबी, जल, तेज, 
बायुओं का संघात भी प्राणो का फर्ता नहीं है । क्‍योंकि यो तो मरे हुये शरीर को भी उन प्राणों के क्तो- 
पन का प्रसंग आजाबेगा जो कि चाबोकों को इृष्ट नहीं है तिस कारण स्याह्वादी बिद्वानों के यहां ही हिंसा 
होना ठीक बनता है। जीवित शरीर की आत्मा करके अधिष्ठित हो रहेपन के सिवाय अन्य कोई विशेष 
व्यवस्था नहीं है इस बात को साधा जा चुका है। अर्थात्‌ अधिष्लायक कर्ता आत्मा कर के जीवित शरीर 
अधिष्ठित दो रहा हे । जीबित हो रहे प्राणी में द्रव्यप्राण या भाषप्राण संभवते हैं अतः उन प्रार्णों का 
प्रसादयोग से वियोग करना हिंसा हे। यों परिणामी आत्मतत््व और उसके अधिष्ठित हो रहे शरीर आदि 
द्रव्य प्राणो तथा ततक्त्वज्ञान आदि भाव प्राणों को मानने वाले स्याद्वादियों के यहाँ ही हिंसा होन की वबिवे- 
चना ठीक हो सकती है। हिंस्य,हिंसक, हिंसा और हिंसाफल की आलोचना किये बिना हिंसा का परि- 
त्याग नही हो सकता हे कारण कि अन्य दशनो में हिंसा तत्त्व द्वी सुघटित नहीं हो सका है, स्याद्वादियों 
का ४ यह सूत्रोक्त हिंसा का लक्षण सुव्यवस्थित हे इसी बात का ग्रन्थकार वाक्तिक द्वारा निवेदन 
करे देते है । 


हिंसात्र प्राणिनां प्राणव्यपरोपणमुदीरिता। 
प्रमत्तयोगतो नातो मुनेः संयतनात्मनः ॥१॥ 


प्रमाद के योग से प्राणी आत्माओं के प्राणों का वियोग कर देना इस सूत्र में हिंसा कही गयी 
है इस कारण संयम पालन करना जिनका आत्मस्वरूप हो रहा हे ऐसे मुनि के वह हिंसा नहीं लग सकती 
है । मुनि मद्दाराज के रागादिक भी नहीं हैं. और प्राणों का व्यपरोपण भी नहीं है. अतः हिंसा नहीं लग 
कर अहिंसा महात्रत पछता रहता है । 

रागादीनामनुत्पादाम्न हिंसा स्वस्मिन्‌ परत्र वास्तु न हिंसक इति सिद्धान्ते देशना, तस्य 
क्वचिदपि भावद्रव्यप्राणच्यपरोपणाभावात्‌तद्भाव एवं हिंसकत्वव्यवस्थितेः रागादीनामुत्पत्तिहिं- 
सेति वचनात्‌ ॥ 

सिद्धान्त शास्त्रों में सबबेज्ञ आम्नाय अनुसार ऐसी देशना मिलती है कि रबमें अथवा पर में 
रामादिकों का उत्पाद नहीं होने से हिंसा नहीं हो पाती हे ऐसी व्यवस्था रहो अतः बह ट्िंसक नहीं हो 
पाता है अथवा इस वाक्य का अर्थ यों कर छिया जाय कि समाधिमरण कर रहा जीब हरीर को त्यक्त 
करता है यहां अन्न जल निरोध, ओषधि त्याग प्रक्रिया से भले हद्वी स्वशरीर को हिंसा हो रही हे | रत्नन्रय 
को रक्षा का लक्ष्य रखने बाले को अशुद्ध, अधम्यं, उपायों से शरीर रक्षा करना अभिप्रेत नहीं हे । रत्नों का 
पिटारा भले ही नष्ट हो जाय रत्न नहीं नष्ट होने चाहिये थों समाधिमरणार्थी जीब अपने में रागादिकों 
को उत्पत्ति नहीं करने से हिंसक नहीं माना जाता है, “न चात्मघातो5रित वृषक्षतोौ वपुरुपेक्षितुः। कपाया- 
वेशतः प्राणान्‌ विषाशेहिंसतः स हि” तथा ईर्य[समिति पूर्वक गन कर रहे मुनि के पाँबों के नोचे श्षद्र 
जीव आ पड़े और मर जाय तो हिंसा नहीं है | कभी कभी बेच्य या डाक्टर के हाथों से औषधि प्रयोग था 
चीर, फाड़, करते हुये रोगी मर जाता दे किंतु रागादिकों की उत्पत्ति न होने से बह हिंसक नहीं समझा 
जाता है। रागादिका उत्पाद नहीं होने से उस संयर्ी मुनि के द्वारा कहीं भी भावम्राण या द्रव्य्राणों 
का व्यपरोपण नहीं हो सकता हे। उस द्रब्य प्राण और भाष प्राण के ज्यपरोपण का सद्भाव होने पर ही 
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हिंसकपना व्यवस्थित हो रहा है क्योंकि रागद्वेष आदिकों को उत्पत्ति दी हिंसा है ऐसा श्ञास्त्रकारों का 
बचन है । “रागादीणमणुप्पा अद्दिंसगत्तेति भासिया समये, तेसिं चेदुप्पत्ती हिंसेदि जिणेहि णिडिट्ठा ।” 
यहाँ तक हिंसा के लक्षणघटकाबयबव पदों का साफल्य दिखाते हुये स्याद्वाद सिद्धान्त में ही प्राणप्राणियों 
का वियोग किया जाना साध दिया गया है। 


कि पुनरनृतमित्याह--- 


हिंसा का लक्षण निर्णात किया उसके अनन्तर कह्टे गये अनृत यानी झूँठ का लक्षण फिर क्या 
है ? ऐसी जिज्ञासा प्रबतने पर सूत्रकार महाराज अग्रिम सूत्र को कहते है । 


ग्रसदर्भिधानमनुतम्‌ ॥॥१४॥ 


सूत्र का अथ यह है कि असत्‌ यानी अप्रशस्त बाच्याथों फा निरूपण करना तो अनुृत अथौत्‌ 
झूँठ है। भावा्थ-अशोभन या स्वपर पीड़ा को करने वाले अधवा काणे को चिढ़ाते हुये काणा कहना, 
दिवालिये को दुःखित करने के लिये दिवालिया घोषित करना ये सब झूँठ हैं। प्रमादयोग का सबोत्र 
संबन्ध लगा हुआ है अतः हितशिक्षक, गुरु, माता, पिता, या राजा के अशोभन वचनो में यदि प्रमाद- 


योग नहीं है तो वे असत्यभाषी नहीं कहट्टे जा सकते हैं। 


असदिति निर्शातसत्प्रतिषेषेनार्थसंप्रत्ययश्रसंग इति कश्नित्‌ । न वा सच्छब्दस्य प्रश॑सार्थ- 
वाचिस्वात्‌ तस्प्रतिषेधे अग्रशस्ताथेगतिरित्यन्बयः । तदिह हिंसादिकमसदभिप्रेत । अभिधानशब्दः 
करणाधिकरणसाधनः, ऋत च तत्सत्यार्थे तत्प्रतिषेघादनृतं । तेनेदमुक्तं भवति प्रमत्तयोगाद- 
संदभिधानं यत्तदनृतमिति | 


यहाँ कोई आपेक्ष करता है कि इस सूत्र के उद्देश्नदल में असतशब्द पड़ा हुआ है | प्रसज्य नम 
अनुसार नहीं जो सत्‌ बह असत्‌ है यो सम्पूर्ण ज्ञात हो रहे सत्‌ पदार्थों का श्रतिषिध करने पर असत्‌ 
शब्द करके खर विषधाण आदि स्ंधा असत्‌ हो रहे अनर्थो की प्रतीति हो जाने का अच्छा प्रसंग बन 
बेठेगा। ऐसी दशा में शून्यवाद का निरूपण यानी जगत्‌ मे कुछ नहीं हे “सबशून्यं शून्य” आदिक 
बचन ही झूंठ हो सकेंगे | यहां तक कोई कह रहा है। ग्रन्थकार कहते हैं. कि यह अनयथ प्रत्यय हो जाने 
के प्रसंग का दोष हमारे यहां नहीं आता हे । क्योंकि इस सूत्र में प्रशंसा अथ के बाचक सत्‌ शब्द को 
कहा गया है । उस प्रद्मस्त सत्‌ का पर्युदास नञझ्‌ अनुसार प्रतिषेधक करने पर अप्रश्स्त अथे की ज्ञप्ति 
हो जाती है इस कारण अग्रशस्त अथ का कथन करना अनूत है यों अन्बय कर दिया जाता है । तिस 
कारण यहां हिंसा, चोर, आदिक पदार्थ असत्‌ हुये अभिश्रेत किये गये हैं। सूत्र में पढ़े हुये अभिधान 
शब्द की करण ओर अधिकरण में सिद्धि कर छी जाय जिस करके कथन किया जाय अथवा जिस में 
निरूपण किया जाय वह अमिधान है। भाव में भी युटू किया जा सकता है। तथा ऋत जो पद हे बह 
सत्य अथ में देखा गया है उस सत्याथ का 7्रतिषेध करने से अनृत शब्द बना लिया जाय, तिस कारण 
उक्त सूत्र से यह तात्पय कद्द दिया जाता है कि प्रमत्तजीब के योग से जो अप्रशस्त कथन किया गया है 
बह अनृत है। यहाँ तक सूत्र का अथ कद्द दिया भया दे ॥ 


ण्ज्छ गइकोफन्वातिक 


मिथ्यानृतमित्यस्तु लघुत्वादिति चेन्न, विपरीताथमात्रसंग्रत्ययप्रसंगात। न च॑ विपरी- 
ता्थमात्रमनृतमिष्यते सबंधैकांतविपरीतस्यानेकात्मनो *थ॑स्यानृतत्वप्रसंगात्‌ । एतेन मिथ्यामिधानम- 
नृतमित्यपि निराकहृतमतिव्यापित्वात्‌ | यदि पुनरसदेव मिथ्येति व्याख्यानमाश्रीयते तदा यंथा- 
वस्थितमस्तु प्रतिपत्तिगौरवानवतरणात्‌ ॥ तदेवं-- 


यहां कोई कटाक्ष कर रहा है कि “मिथ्या अनृतं”? मिथ्याभाषण करना झूंठ नाम का पाप दै 
इतना ही सूत्र बनाया जाओ क्योंकि इसमें अर्थकृत और परिमाणकृत छाघव गुण है। जहां तक दोय 
सूत्र छोटा ही द्वोना चाहिये, प्रन्थकार कहते हैं कि यह तो न कहना क्योंकि यों तो केवछ विपरीत अर्थ 
की ही समीचीन प्रतोति हो जाने का प्रसंग आजायेगा किन्तु केवछ विपरीत अथ को ही झूंठ बोलना 
नहीं इष्ट किया गया है कारण कि अतिव्याप्ति दोष आजाबेगा। देखिये सबंथा एकांतों से विपरीत हो रहे 
अनेकांत आत्मक अर्थ को भी अनृतपने का प्रसंग आता है जो कि इष्ट नहीं है। अर्थात्‌ क्बचित्‌ परोपकार, 
हितोपदेश, अद्दिंसा, को पुष्ट कर रहा मिथ्थावाद भी सत्य समझा जाता है। कदाचित्‌ नित्येकांतवादी 
कदाग्रहों वादी अनेकांत पर झुकाने के लिये अनित्येकांत पक्ष को पुष्ट करना पड़ता हे। स्वदा पढ़ने' मे 
ही शारीरिक और मानसिक योगों का व्यय कर रहे विद्यार्थी के लिये खेलना, विश्राम लेना, विनोद करना 
आदि का विपरीत उपदेश भी दिया जाता है । अतः मिथ्या या विपरीत कथन सबंथा झूंठ नहीं कष्दा 
जा सकता है । इस उक्त कथन करके मिथ्या भाषणं करना अनृत है इस मन्तव्य का भी निराफरण कर 
दिया गया है क्‍योंकि इसमे अतिव्याप्ति दोष आता है। क्वचित्‌ सत्य में भी मिथ्या कथन पाया जाता 
है, जनपद्सत्य, सम्मतिसत्य आदि दस प्रकार के सत्यों में क्वचित्‌ ;मिथ्याभिधान देखा जाता है अतः 
अलक्ष्य में छक्षण के चले जाने से “मिथ्यामिधानं” यह अनृत का रक्षण करना अतिव्याप्ति दोषग्रस्त है । 
यदि फिर मिथ्याशब्द का भश्रसिद्ध अर्थ छोड़ते हुये पारिभाषिक अर्थ कर यों व्याल्यान करने का आश्रय 
छिया जायगा कि अप्रशस्त ही मिथ्या कहा जाता है। तब तो जिस प्रकार आम्नाय अनुसार सूत्नकार 
महाराज ने कद्दा हे वही तदवस्थ रहा आओ ऐसा करने से प्रतिपत्ति में गौरव हो जाने का अवतार नहीं 
है अथीत्‌ मिथ्या कह कर उसका साॉकेतिक अर्थ असत्‌ यानी अप्रशस्त किया जाय इसकी अपेक्षा तो 
असत्‌ शब्द का ही प्रथमतः उच्चारण करना बढ़िया हे। तिस कारण इस प्रकार होने पर जो व्यवस्था 
हुई उसको वास्तिकों द्वारा सुनिये। 


अप्रश्स्तमलद्बोध्यमभिधानं यतस्य तत्‌ । 
प्रमत्तस्यानतं नान्यस्येत्याडः: सत्यवादिनः ॥१॥ 
तेन स्वपरसंतापकारणं येद्गबचोंगिनां । 
यथादृष्टार्थमप्यन्न तदसत्य॑ विभाव्यते ॥२॥ 
मिथ्याथंमपि हिंसानिषेधे वचन मतं। 
सत्यं तत्सत्सु साधुल्वादहिंसात्रतशुद्धिदं ॥३॥ 


असत्‌ शब्द का अथ अप्रशस्त समझना चाहिये, प्रमाद युक्त जीव के जो इस अप्रशस्त अर्थ 
का कथन करना दे वह अनृत है अन्य जो प्रमाद रहित है उस अभ्रभत्त जीव का अंभ्रश्नस्त कथन करना 
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झुठ नहीं हे । इस प्रकार पत्यवादी ऋषि महाराज कहद्द रहे हैं तिस कारण यहाँ यों विचार कर लिया 
जाता है कि प्राणियों का अपने और दूसरों के संताप का कारण हो रहा जो बचन हे भले ही वह यथाथे 
देखे हुये पदार्थ का निरूपण भी कर रहा है तो भी बह यहाँ असत्‌ विचार छिया जाता है ( समझा 
जायगा ! । कोई शिकार खेलने बाला हिंसक यदि यथाथ्द्रष्टा पुरुष को पूंछे कि हिरण या शशा किस 
ओर गया है भले ही उस द्रष्टा पुरुष ने अपनी आँखों से हिरण आदि का पश्चिम दिशा को जाना देख 
लिया होय तो भी वह सत्यवादी पुरुष यों कह देगा कि इधर पश्चिम दिशा को द्विरण नहीं गया हे । 
यहाँ प्रसाद योग नहीं होने से झूठ बोलना द्वी सत्य है ओर सत्य बोलना प्रमाद योग हो जान से असत्य 
समझा जायगा। भछे ही कोई बचन मिथ्या अर्थ को भी विषय कर रहद्दा होय क्ितु हिंसा, चोरी, व्यभि- 
चार आदि के निषेध करन में वह मिथ्या वचन प्रवर्त रहा हे तो वह सत्य ही माना गया हे। कारण 
कि 'सत्सु साधु सत्य यहाँ “तत्र साधुः” इस सूत्र से यन्‌ प्रत्यय कर लिया जाकर सज्जन जींधों में जो 
साधु यानी हितस्वरूप कथन पड़े वह सत्य है ऐसा सत्य शब्द व्युत्यन्न किया गया हे वही अहिंसा ब्त 
की तुद्धि को देन वाला है । बस्तुतः ब्रत एक अहिंसा ही हे उसके परिरक्षक सत्य, अचीय आदि है। जिस 
निस्सार सत्य से अहिंसा की हिंसा हो जाय बह असत्य ही हैँ। प्रमादयोंग की अनुबृत्ति से इस छूत्र का 
यह सब अथ निकल आता हे। विशेष यह कहना दूं कि साधु अनुम्रह, दुजन दण्ड, स्वरूप न्याय की 
रक्षा के लिये दूसरी प्रतिमा तक यह ब्रती निम्नह भी करता है, प्रमाद योग नहीं होन के कारण वे निम्नह 
कारक वचन सत्यत्रत मे दूषण नही छूने देंगे, किंतु तीसरी प्रतिमा से ऊपर तो स्वपर संताप का कारण 
कोई भी वचन होगा वह असत्य ही समझा जायगा ऐसी ग्रन्थकार की आज्ञा है, हजारों छाखों में दो 
चार ही न्यायाधीश होते है, राजा की ओर से यह बिभाग भी अहिंसा की ही रक्षा के लिये हैं कितु जो 
ससार से उदासीन हैं अथवा महात्रती मुनि है उनके लिये तो यह निरपबाद देशना हे कि यथादुष्ट अर्थ 
को कह रहा भी वचन यदि स्व ओर पर के संताव का कारण है बह असत्य ही हे ओर जो मिथ्या अथे 
को कट्द रहा भी यदि हिंसा आदि के निषेध में प्रवर्त रहा है बह वचन सर्वांग सत्य है, कारिका मे कह्दे 
हुय स्वपद से स्वकीय कषायपृष्टि या इन्द्रिय संबन्धी भोगोपभोंगों की अनुकूछता नहीं पकड़ना अन्यथा 
अत्याचारो की वृद्धि हो जायगी। जीचों को अत्याचारों स नहीं रोका जा सकेगा, सबंत्र प्रमाद योग का 
रहस्य मनन करने योग्य हे, अल॑ विचारशीलेभ्यः । 

स्तेयं किमित्याह--- 

अब अनृत के अनंतर कह्ढे गये स्तेय का लक्षण कया दे ? ऐसी तत्त्व जिज्ञासा प्रबतने पर 
सूत्रकार महाराज इस अग्रिम सूत्र को कहते है । 


अ्दत्तादानं स्तेयं ॥१५॥ 


स्व के लिये नहीं दिये जा चुके पदार्थ का प्रहण कर लेना स्तेय यानी चोरी है, यहां भी प्रमाद, 
योग की अनुबृत्ति हो रही है अतः देने छेने व्यवहार के योग्य पदार्थ को बिना दिये हुये ही प्रमाद योग 
से ग्रहण करना चोरी समझा जायगा ॥ 
सर्वमदत्तमादानस्य स्तेयत्वकल्पनायां कर्मादेयमात्मसात्कुबंतः स्तेयित्वप्रसंग इति चेन्न, 
दानादानयोयंत्रेव प्रवृत्तिनिववत्ती तत्रेवोपपत्तेः, इच्छामात्रमिति चेन्न, अदत्तादानग्रदणात्‌ । अदत्त- 
स्यादानं स्तेयमित्युक्ते हि दानादानयोयंत्र प्रवतेनमस्ति तत्रेव स्तेयव्यवहाार इत्यभिद्दित भवति | 
छ्३े 
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यहाँ कोई आशक्षेप उठाता है कि नहीं दिये गये सभी पदार्थों के ग्रहण को यदि चोरी रूप से 
कल्पित किया जायगा तो दूसरो करके नहीं दिये गये आठ प्रकार के कर्मों या आहार बर्गणा, भाषा बर्गंणा, 
मनोवगणा, तैजसवर्गंणास्वरूप नोकर्मों को प्रहण कर अपने अधीन कर रहे अन्नती, अणुत्रती, महात्रती, 
सभी जीवों के चोरी कर लेने सहितपन का प्रसंग आ जावेगा, भन्थकार कहते हैं कि यह तो न कहना 
क्यो कि जिन ही रुपया, पेसा, बस्त्र, मणि, ऊजन्न आदि में दान और प्रहण की प्रवृत्ति के व्यवहार सभष 
रहे दे उन रुपया आदि में ही अदृत्त का ग्रहण कर छेने पर चोरी करने की उपपत्ति मानी गयी है । कर्म 
था नोकरम्मों मे देन लेने का व्यवद्वार ही नहीं है अतः अपना कटाक्ष उठा छो, अदत्त और आदान दाब्द की 
शक्तियों पर लक्ष्य रक्खो,रूखे आक्षेपों का फेकना उचित नहीं हे । पुनः कोई बिना समझे कुचोद्य उठाता हे 
कि सूत्रकार न तो यों कद्दा नहीं हे कि जिसमें देना छेता संभव होय वहाँ चोरी हे | यह आप टीकाकार 
केवल अपनी इच्छा से स्वतत्र व्याख्यान कर रहे है कि किसी का नहीं दिया हुआ देने योग्य ठृणमात्र भी 
नहीं लेना चाहिये | अन्थकार कहते हैं कि यह तो न कहना क्योंकि सूत्रकार ने अदत्तादान शब्द का प्रहण 
किया है, अदृत्त पदाथ का ग्रहण कर छेना चोरी हे, इस प्रकार कह्द चुकने पर जहाँ ही दान, आदान, की 
प्रवृत्ति होगो वहाँ ही चोरी का व्यवहार है यों उक्त सूत्र द्वारा तात्पये कह दिया गया हो जाता है । दाँत 
कुरेदने के लिये या पीठ के करप्राप्त्यशाक्य स्थान को खुजाने के लिये किसी ग्रहस्थ को यदि तृण को 
आवश्यकता दे तो वह उसी तृण को बिना दिये हुये ले सकता है जिसको कि सब साधारण अपने उप- 
योग में ला सकते है। अन्यथा ग्रमाद योग हो जाने से तृण की चोरी समझी जायगी। मद्ठी, जल, या 
वायु जहाँ नियत हो रही हैं. या मॉगकर अथवा मूल्य देकर देने लेने के व्यवहार मे आ रही है वहाँ 
अदत्त का आदान करने वाला अथवा नियत पुरुष के लिये चल रहे बिजली के पंखे की वायु को हडपने 
बाला अपने अचौोये त्रत की रक्षा नहीं कर सका है । प्रमादयोग ही पापो में डुबोता है ! 

तत्कर्मापि किम कस्मैचिन्न दीयते इति चेन्न, तस्य हस्तादिग्रहणविसर्गासभवात्‌ | स एव 
कुत हृति चेत्‌, सक्ष्मत्वात्‌ | कथ्थ धर्मो मयास्मैं दत्त इति व्यवहार इति चेत्‌, धर्मंकारणस्यायतनादे- 
दनाव्‌ कारणे कार्योंपचाराद्धमेस्य दानसिद्धे! । धर्मालुष्ठानात्‌ मनःकरणात्‌ वा तथा व्यवहारोपपत्ते- 
रनुपालंभः । 

तब तो आश्षेप कर्ता पुनः कहता है कि कर्म किसी के लिये भी नहीं दिये जाते हैं यह बात भी 
क्यो अ्रहण कर ली जावेगी ? छोक में प्रसिद्धि हे कि वृक्षों के फछ दूसरों के लिये जलसिंचन करके दिये 
जाते हैं। यह खिडकी हमको वायु दे रही है। प्रन्थकार कहते हैं कि यो तो न कहना क्योकि द्वाथ, 
संकल्प, रजिस्टरी करके दे देना आदि व्यापारों से कर्मों का ग्रहण करना या दान करना असम्भव है। 
जैसे कि रुपया, बस्त्र, गाय, गृह, ग्राम आदि को हाथ आदि करणों करके दूसरों के लिये दे ठिया जाता 
है तिस प्रकार हाथ आदि करके दूसरो के लिये कर्म नहीं दिये जाते हैं। यदि यहाँ कोई यो पूछे कि 
हाथ आदि करके कम भी दिय लिये जांय । उन कर्मों के ग्रहण या विस का वह असंभव ही किस कारण 
से है ? बताओ | यों कहने पर तो जेनों को ओर से यह उत्तर हे कि वे कर्म सूक्ष्म है हाथ आदि करके लेने 
देने योग्य नहीं हैं। “पुढवी जल॑च छाया चडरिंदिय विसयकम्म परमाण” इनको “बादर बादरबादर 
बादरसुहमं च सुहमथूलं च | सुहमं॑ च सुहमसुहमं धरादिय॑ होदि छब्भेयं” माना गया है। कर्म सूक्ष्म 
होने से हाथों द्वारा पकड़े हो नहीं जाते हैं । यदि यहां कोई यों आपत्ति उठावे कि हाथ आदि करके 
जिसका ग्रहण या बिसगे हो सकता है बही दान, आदान का व्यवहार माना जायगा तब तो मैंने इस 
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जीब के लिये धर्म दिया दे यह व्यवहार किस प्रकार घटित किया जा सकेगा ? धर्म का तो बस्त्र आदि 
के समान देना, लेना, नही संभवता हूँ। यों आपत्ति करने पर तो आचार्य उत्तर कहते है कि धर्म के 
कारण हा रहे मन्दिर, शास्त्र, पुस्तक, मंत्र उच्चारण, दीक्षा, आदि के देने से कारण में कार्य का उपचार हो 
जाने से घर्म का दान किया जाना सिद्ध हो जाता है. । वस्तुतः धर्म तो उपकारी या उपकृत की आत्माओं 
मे प्रविष्ट हो रहा है गुरु स्वय अपने श्रुतज्ञान को या सघज्ञ अपने केवलज्षान को दूसरों के लिये छव- 
मात्र भी नहीं दे सकते है | हाँ क्षयोपशम को बढाने वाले प्रधान कारणो की योजना कर देते है। यहां 
धरम के कारणों को धर्म कह दिया गया है यह कारण मे कार्य का उपचार हैं। धर्म के उपयोगी अनुष्ठान 
करा देने से अथबा धरम में मन के कर देने से भी तिस प्रकार धम्म के देने का व्यबद्दार वन जाता है । 


हे न्‍आ जेनो के ऊपर कोई डलाहना नहीं आता हू । जगत्‌ में अनेक छांक्षणिक प्रयोग हो रहे देखे 
जाते है | 


कथमेवं कमंणा जीवस्य बंधस्तप्ोग्यपुद्गलादानलक्षणः स्रत्रित इति चेद, शरीराहार- 
विषयपरिणामतस्तद्भधः शरीरिणो न पुनः स्वहस्ताग्रादानतः तेपामात्मनि शुभाशुभपरिणामठौकनस्यै- 
वादानशब्देन व्यपदेशात्‌ | 


पुनरषि कोई चोद उठाता है कि यदि इस प्रकार कर्मों का दान, आदान ही नहीं माना जायगा 
तो कर्मों के साथ जीव का बंध किस प्रकार होगा ? जो कि'सकषायत्वाजीबः कर्मणो योग्यान पुदूगछा- 
नादत्ते स बधः” इस सूत्र द्वारा सूत्रकार ने सूचित किया द्वे कि कर्म के योग्य पुदूगछों का प्रहण करना 
स्वरूप वह बध है| यों कहने पर तो ग्रन्थकार कहते है कि यद्ां भी आदान का मुख्य अथ नहीं पकड़ा 
जाय, घरीरों मे, आहारों म और शब्द आदि बिषयों में राग द्वेषरूप परिणाम हो जाने से शरीरधारी 
आत्मा के साथ उन कर्मों का बंध हो जाता है किंतु फिर अपने हाथ, लिखित, आदि द्वारा आदान करने 
से उन कर्मों का आत्मा मे ग्रहण नहीं हुआ है। आत्मा मे प्ररित होकर शुभ, अशुभ, परिणतियों के प्राप्त 
हूं। जाने को ही उन कर्मों का आदान इस शब्द करके व्यवह्वार कर दिया जाता हैं | अतः कर्मों का मुख्य 
आदान नहीं होता है ऐसी दक्ञा मे कर्मों का प्राप्त कर लेना चोरी नहीं कद्दा जा सकता है । बात यह हे 
कि जहां ही इस छाक सम्बन्धी उपकार विशेष हो जाने से दान का अभिप्राय हे वहां ही अदत्तादान 
की व्यवस्था अनुसार चारी समझी जायगी अन्यत्र नहीं | 

तहिं शब्दादिविषयाणां रथ्याद्वारादीनां वादत्तानामादानात्‌ स्तेयप्रसग इति चेन्न, तदा- 
दायिनो यतेरप्रमत्तत्वाद तेषां सामान्येन जनैदेत्तत्वाच्च ॥ 

पुनः कोई आपत्ति उठाता हे कि तब तो किसी करके नहीं दिये जा चुके शब्द, रूप, गध, आदि 
बिषयो अथवा गडी के द्वार, जिन मन्दिर प्रवेश, वसतिक प्राप्ति आदि का आदान कर छेने से मुनि 
महाराज के चोरी करने का प्रसंग आ जावेगा । ग्रन्थकार कद्दते हैं कि यह तो न कददना क्योकि उन शब्द 
आदि को ग्रहण कर रहे मुनि के प्रमादयोग नहीं हे । उन शब्द आदिकों को सामान्य रूप से जीब 
साधारण के लिये मनुष्यों करके दिया जा चुका दै। जो वस्तु सब के लिये दी जा चुकी है उसके ले लेने 
में चोरी नही है हाँ जो रहस्य के वा टेलीफोन के शब्द नियत व्यक्ति के लिये प्रयुक्त किये गये है उनको 
चला कर सुन लेने में चोरी अबश्य है यही बात परदा वाढी ञ्री के रूप देखने या गंधीगर विक्रेता 
करके नियत व्यक्ति को इत्र को गंध सुघाने अथवा सेठ या राजा के नियत कोमल पछग के छू छने आदि 
में समझ लेनी चाहिये | यदि बिना प्रमादयोग के शब्द या रूप यों ही सुनने, देखने, में आर्जाय तो इम 
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क्या करे एतावता चोरी नहीं कहद्दी जा सकती है । सिनेमा, नाटक के दृश्य, गोप्यअंग इनके रूपों के 
देख लेने मे भी प्रमादयोग हो जाने पर चोरी छूग बेठेगो अन्यथा नहीं । 
देववंदनादिनिमित्तधर्मादानाव्‌ स्तेयग्रसंग इति चेन्न, उक्तत्वात्‌ तत्र दानादानव्यवहारा- 
संभवाद्धमंकारणानुष्ठानादिग्रहणादूमग्रहणोपचाराद्य तथा व्यवद्यारसिद्धेरिति | प्रमताधिकारत्वा- 
दन्यत्राप्रसंगः स्तेयस्यथ । देववंदनादो प्रमादाभावात्तम्रिमित्तकस्य धर्मस्य परेणादत्तस्याप्यादाने 
कुतः स्तेयप्रसंगः ! एतदेवाइ--- 
यदि पुनः कोई कटाक्ष करे कि देव वंदना, तीर्थ यात्रा, जिन पूजन, स्वोत्र श्रवण आदि निमित्तों 
करके धर्म का प्रहण करने से तो चोरी कर लेने का प्रसंग आता है। आचाय कहते है कि यह तो नहीं 
कहना क्योंकि इसका उत्तर हम कह्द चुके हैं। वहाँ पुण्यप्राप्ति या धर्ंलाभ में दान और आदान के व्यव- 
हार का असम्भव है| धर्म के कारण हो रहे आयतन या धरम के अनुष्ठान आदि का ग्रहण कर लेना होने 
से अथवा कारण में कार्य का उपचार कर धर्म अह्ण के उपचार से तिस प्रकार धम के लेने के व्यवहार 
की यों सिद्धि हो जाती है । एक बात यह भी दे कि “प्रमत्तयोगात्‌ श्राणव्यपरोपण हिंसा” इस सूत्र से 
यहाँ प्रमत्त योग का अधिकार चला आ रहा है अतः अन्यत्र यानी जहाँ प्रमादयोग नहीं ह वहाँ उसके 
अ्रहण कर लेने पर भी चोरी कर लेने का प्रसंग नहीं आता हे | देव बदना आदि में आत्मा का प्रमाद 
नहीं है अतः उन देववंदना आदि को निमित्त पाकर हुये धर्म को यद्यपि दूसरो ने दिया नहीं ह तो भी 
उसके ग्रहण कर लेने में भला केसे स्तेय का प्रसंग आ सकता है ? अर्थात्‌ नहीं। इस ही सिद्धान्त को 
प्रन्थकार स्वयं वार्तिकों द्वारा स्फुट कह रहे हैं । 
प्रमत्तयोगतो._ यत्स्याददत्तादानमात्मनः । 
स्तेयं तत्सूत्रितं दानादानयोग्यार्थगोचरं ॥१॥ 
तेन सामान्यतो दत्तमाददानस्य सन्मुनेः। 
ब्लिशर न्‍ « 
सरिक्निझरणाद्रभः. शुष्कगोमयखंडक॑ ॥२॥ 
भस्मादि वा स्वयं मुक्त पिच्छालाबूफलादिक । 
प्रासुक॑ न भवेत्स्तेयं॑ प्रमत्तचस्य हानितः ॥३॥ 
देने ओर लेने योग्य अर्थों के विषय में हो रहा जो आत्मा के प्रमत्तयोग से अदत्त का आदान 
करना हे वह सूत्रकार ने इस सूत्र में चौये कहा है । तिस कारण सामान्य रूप से सब्र के लिये दिये जा चुके 
नदी जल आदि को ग्रहण कर रहे श्रेष्ठ मुनि के चोरी का दोष नहीं रूगेगा क्‍यों कि इनको छेने मे प्रमाद 
की द्वानि है, यढवि प्रमादयोग से नदी जल आदि को लिया जाता तो चोरी छूग बेठती। नियत व्यक्तिया 
के स्वामित्व को पा रहे नदी जल, कुल्याजछ, को ले लेने से चोरी हो हो जाती ह्‌। किसी अनुपाय बिशेष 
अवस्था में मुनि के लिये नदी, झरना, बाबड़ी आदि के जल को छे लेने का विधान होगा | इसी प्रकार 
वहिरंग शुद्धि के लिये सूखे अरणा गोबर के टुकड़े को ग्रहण करने का भी विधान क्वचित होगा । भस्म, 
मद्ठटी आदि भी लिये जा सकते हैं अथवा मयूर या किसानों द्वारा स्ववमेव छोड दिये गये पिच्छ, तुम्बी 
फल, शिछापट्ट आदिक पदार्थ भी छे लिये जाँय तो चोरी नहीं है किन्तु ये सब प्रासुक यानी जीब रहित 
होने चाहिये। सचित्त हो रहे जछ, गोबर, पिच्छ, तुम्बी, मद्ठी, टृण आवि को मुनि नहीं छे सकते हैं। 


सप्तमो5ष्याय ५७९ 


विशेष यह कहना हे कि कदाचित्‌ कमण्डलु में प्रासुक जल न रहे या दूसरे मुनि की समाधिमरण क्रिया 
के लिये अथवा अपनी शारीरिक शुद्धि के लिये इन पदार्थों की आवश्यकता पड़े तो शून्य स्थान में पड़े हुये 
इन प्रासुक हो चुके पदार्थों को मुनि ले सकते है यह आचार श्ञास्त्र का उपदेश कादाचित्क और क्वाचित्क 
है सावंदिक नहीं। कंकड़, पत्थरों से आस्फालित हुआ या बायु, घाम, आदि से अनेक बार छया गया 
बहुत जल केवल अंग शुद्धि के लिये क्वचित्‌ प्रासुक मान लिया गया हू, पीने के लिये नहीं । इसी प्रकार 
सूखा गोबर भी मात्र भूराद्धि या उपाज्नशुद्धि के लिये उपयोगी छे छिया गया हू अन्य धामिक क्रियाओं 
में गोबर को शुद्ध नहीं मान छेना चाहिये। अनंक मनुष्य तो कंडो की सिकी बाटियो, रादियो, को नहीं 
खाते है | गोबर पंचेन्द्रिय का मल ही तो है, अनेक सन्मृछेन त्रस जीबो का यांनिस्थान है । जेन शास्त्रों मे 
प्रमादवश बहुत सा अ्रष्टसाहित्य घुस पडा है अतः कितन ही भोले पण्डित उन्-उन ग्रन्थों का प्रमाण देकर 
गोमय को शुद्ध मानने का घोर प्रयत्न करते है । बेंष्णयों का सहृबास रहने से ईश्वरबाद की गध या गोबर 
गोमूत्र की पवित्रता भो जेनों में बिना बुलाये घुस पड़ी है । बुंदेलखण्ड. राज पूताना, आगरा प्रान्त आदि 
के अनक वेष्णव ब्राह्मण और बेइय मांस का भक्षण नहीं करते है । पूर्व देशीय शाक्त पंडित यदि बेदो का 
प्रमाण दे देकर उनको मांसभक्षण की ओर प्रेरित करे तो भी वे उनके उपदेश को अग्रमाष्ठा समझते है । इसी 
प्रकार दक्षिण देश के कतिपय पण्डित कई आस्त्रो का प्रमाण देकर उत्तर प्रांत वाले या मध्य प्रान्त वाले 
अनेक तेरह पर्था जेनो को गोमय की पवित्रता मनवाने के लिये झुकाते है. किंतु पद्मावतीपुरवाल, परवार 
बहुभाग खण्डलबालू, अग्रवाल आदि जातियो मे सकड़ों, हजारों, वर्षों से गोमय को धार्मिक क्रियाओं 
में नही लिया गया है । आम्नाय भी काई शक्तिशाली पढाथे हे। आचार्यों न भी सबज्ञ भाषित अथ॑ को 
चली आई आम्नाय अनुसार ही ज्ञाम्त्रों मे लिखा है । अतः शाम्त्र भी आम्नाय की मित्तिपर डटे हुये 
है | कुछो जातियो या मनुष्य समुदायों मं जो क्रिया आस्नाग्र अनुसार चलो आ रही ह उन अच्छी 
क्रियाओं से जनता को च्युत कर भ्रष्ट चारित्र पर झुका देना जैन विद्वानों का कतव्य नही होना चाहिये । 
नय विवक्षाओं से जैन ग्रन्थों की कथनी को समझ कर उसके अन्तस्तहू पर पहुच रहा पंडित ही विचार- 
शाढी कहा जाथगा | राजाओं या लौकिक परिस्थितियों के वश कितने ही जेन मंदिरों मे अजेन देवों की 
मूत्तियाँ प्रतिष्ठित हो गयी हैं । कद्दी-कही तो द्ीतराग जिन मूर्त्तियों के सनन्‍्मुख जीव हिसा तक निय कर्म 
हांते है | क्यचित्‌ जिन मन्दिरों को छीन कर शेवमन्दिर या बेष्णब मन्दिर, मस्जिद भी बना डाला गया 
है। इस जैनो की निबंछता का भी क्‍या कोई ठिकाना हे | इतिहास प्रमाण और अनुमान प्रमाण बतलाते हैं. 
कि जैनों के ऊपर बड़े-बड़े घोर संकट के अबसर आ चुके है। ग्रन्थों में निकृष्ट साहित्य का घुस जाना इन्हीं 
धार्मिक क्रांतियों का परिणाम है । “आदो देव परीक्षेत” इसी के समान ग्रन्थों की भी परीक्षा कर आगम 
प्रामाण्य मानना समुचित है। चाहे किसी भी आचाये का नाम दे कर गढ लिये गये चाहे जिस ग्रन्थ को 
आँख मीच कर प्रमाण मान लेना परीक्षाप्रधानी का कतंव्य नहीं है। इस ग्रन्थ के आदि भाग में ताकिक 
शिरोमणि श्री विद्यानंद स्वामी ने परीक्षाप्रधानिता को पुष्ट किया है। प्रकरण में यह कहना है कि भ्रमाद 
योग नहीं होने से प्रासुक नदी जल आदि का ग्रहण करना चोरी नहीं हे । 


अथ किमब्रह्षेत्थाइ--- न्‍ 
हिंसा, झूंठ, चोरी इन तीन पापों का छक्षण कट्दा जा चुका है। अब चोथे अन्नद्य नामक पाप का 
लक्षण क्‍या है ? बताओ | ऐसी जिज्ञासा उपजने पर सूत्रकार इस अगले सूत्र का निरूपण करते है। 


मेथुनमत्रह म ॥१६॥ 


५८० इलोक-वार्तिक 


चारित्रमोहनीय कम का उदय होने पर राग परिणति में आसक्त हुये ख्री ओर पुरुष को परस्पर 
स्पर्जञ करने के लिए इच्छा करना मिथुन हैं और मिथुन का कर्म मेथुन तो अन्नक्न कहा जाता है। स्री और 
पुरुष की इच्छा उपलक्षण ह नपुंसक जीबो के भी माया, छोभ, रवि, हास्य, बेद, इन चारित्र मोहनीय 
कर्मों का उदय या उदीरणा हो जाने पर मेथुनाभिछाषाये उपजती है जो कि इृष्ट पाक को अग्नि के 
समान तीघ्र वेदना को डिये हुये है। कोई कोई पण्डित नपुंसकों को खी नपुसक या पुरुष नपुंसक यों 
गिना कर पुरुषों या स्त्रियों मे ही गर्सित कर लेते है । अतः प्रमादयाग से स्त्री, पुरुष, नपुंसक जीवों के 
रमण करने की अभिलाषा प्रयुक्त हुआ व्यापार मेथुन समझा जायगा। एकेन्द्रिय, द्वीन्द्रिय आदि जीबों 
के भी अपने अपने इन्द्रियज्ननित भोगों की अभिलाषा की अपेक्षा मेथुन मान लेना चाहिये अन्यथा पांच 
गुणस्थान तक सभी संसारी जीबो मे पायी जाने वाली मेथुन संज्ञा के अभाव द्वो जाने का उन में प्रसंग 
आवेगा। एकेन्द्रिय, विकलत्रिय, असंज्ञी जीव या सन्मूछनपंचेन्द्रिय जीव भी मेथुन पाप मे आसक्त 
हो रहे हैं । 

मिथुनस्य भावों मेथुनमिति चेन्न, द्रव्यद्वयभवनमात्रप्रसगात्‌ । मिथुनस्य कर्मेति चेन्न 

(0 विशेषज्न «० कर्मेति ८ ० ७ 

पुरुषद्यनिवत्यक्रियाविशेषप्रस गात्‌ । स्त्रीपुंसयोः कर्मेति चेन्न, पच्यादिक्रियाप्रसगात्‌ । स्त्रीपुंसयो: 
परस्परगात्रछेषे रागपरिणामों मैथुनमिति चेन्न, एकरिमन्नप्रसंगात्‌। उपचारादिति चेन्न, मुख्यफला- 
मावप्रसगात्‌ । ततो न मैथुनशब्दादिशथसंग्रत्यय इृति कथित्‌ ॥ 


यहाँ कोई ( कश्चित्‌ ) आचाय महाराज से मेथुन शब्द का अथ कराने के लिये चाद्य उठा 
रहा है कि प्रथम ही यदि यहाँ कोई मैथुन का यो अथे करे कि--मिथुन यानी स्त्री पुरुष दोनों या अन्य 
कोई दोनो पदाथों का जो भाव है वह मेथुन हे । कश्चित्‌ या आचार्य कहते हैं. कि यह तो नहीं कहना 
क्योंकि यो तो चाहे डिन्‍्हीं भी दानों द्रव्यों के परिणाम होन मात्र का प्रसय आ जावेगा । उदासीन अवस्था 
में बेंठे हुये राग रहित दोनों स्त्री, पुरुषों झी कन्याविवाह चिन्ता, भोजन, वस्त्रचिता, मुनिदान विचार 
आदि का भी मथुन हो जाने का प्रसंग आ जावेगा | जो कि इष्ट नही है । पुनः काई चोद्य उठाता है कि 
मिथुन का कम मेथुन कह दिया जाय | कश्चित्‌ या ग्रन्थकार कहते है कि यह मंतव्य भी तो ठीक नहीं 
पड़ेगा क्योकि दो पुरुषो कर के बनाने योग्य किसी भी क्रिया विशेष को मेथुन हो जाने का प्रसंग आवेगा | 
क्वचित्‌ दो विद्यार्थी मिठ कर पाठ रछुगा रहे हैं, दो कहार डोली को ढो रद्दे हैं, दो मल लड़ रहे हैं, 
स्त्री, पुरुष, दोनों धर्म चर्चा कर रहे है, ये क्रियाये तो मंथुन नहीं है । पुनः कोई सम्हल कर आशक्षेप 
करता हे कि स्त्री और पुरुष का जो कम हे वह मेथुन हैं। कडिचत्‌ या आचाय समझोाते है कि यह तो 
ठीक नहीं है क्‍योंकि स्त्री और पुरुष यदि मिलकर कदाचित्‌ या यात्रा मे रसोई बनाते हैं, दोनों देज 
बंदना करते है, तीथ यात्रा करते है, यों पाक करना आदि क्रियाये भी मेथुन हो जावेगी जो कि मेथुन 
नहीं मानी गयी है| पुनरपि कोई अपनी पण्डिताई दिखलाता हुआ व्याकरण की निरुक्ति अनुसार मंथुन 
का लक्षण करता है कि स्त्री ओर पुरुषों का परस्पर में शरीर का गाढ आलिगन होते संते जो राग परि- 
णति हुई है वह मैथुन है । कश्वित्‌ पडित या ग्रन्थकार कहते है कि यह तो ठीक नहीं, कारण कि अव्याप्ति 
दोष हे अकेले म्त्री या पुरुष में मेथुन परिणाम नहीं हो सकने का प्रसंग आजावेगा अर्थात्‌ जब कि हाथ, 
पांब या अन्य पुदुगल्ठों के संघट्ूट आदि करके कुशील सेव रहे या खोटे भाव कर रहे अकेले पुरुष अथबा 
स्त्री में भी मेथुन परिणाम इृष्ट किया गया है वह मेथुन सिद्ध नहीं हो सकेगा। यदि इस पर कोई यो 
समाधान करे कि जिस प्रकार चारित्र मोहनीय कर्म का उदय हो जाने पर कामवेदना से पीडित हो रहे 
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स्‍त्री पुरुष दोनों का कर्म मेथुन है. तिस प्रकार अन्तरंग मे चररित्र मोहनीय की उदीरणा होने पर और 
बहिरंग में हस्त आदि द्वारा संघर्षण करने पर अकेले पुरुष या स्त्री के भो उपचार से मंथुन होना बन 
जावेगा । कश्चित्‌ या भ्रन्थकार कहते हे कि यह तो न कहना क्योंकि अकेले अकेले मे उपचार से मेथुन 
मान लेने पर मुख्यफल के अभाव का प्रसंग द्वो जावेगा। अर्थात्‌ जैसे बालक में सिंह का उपचार करने 
पर मुख्य सिंह में पायी जा रही करता, शूरता, बलाव्यता, चंचछता आदि की प्रवृत्ति नहीं हू उसी प्रकार 
मुख्य रूप से दोनों में ही पाई जा रही रागपरिणति को यदि पक्त मे भी उपचार से धरा जायगा तो 
अन्नक्ष द्ेतुक आ रहे तीत्र कर्मों का बंध नहीं हो सकेगा। उपचार की राग परिणति कमेबंध नही कराती 
है। तिस कारण अब तक किसी भी ढंग करके मेथुन शब्द से अभीष्ट अर्थ की समीचीन प्रतीति नही दो 
सकी हे | यहाँ तक कोई आश्षेप पूर्वक चोद्य कर रहा है | 


तत्प्तिक्षेपाथेमनुच्यते-न च स्पशवद्द्रव्यसयोगस्याविशेषामिधानादेकस्य द्वितीयत्वोपपत्तौ 
मिथुनलवसिद्धे), प्रसिद्धिवशाद्राथप्रतीतेः पूर्वोक्तानां चानवद्यत्यात्‌ सिद्धों मैथुनशब्दार्थः । 

उस कश्चित्‌ के आक्षेप का निराकरण करने के लिये अन्थकार महाराज करके कहा जाता है 
कि उक्त आक्षेप उठाना ठीक नहीं है क्योंकि स्त्री और पुरुप का परस्पर द्वारीरालिंगन होने पर राग 
परिणति होना मेथुन है यह लक्षण अच्छा है। म्पशंबान द्वव्यों के सयोग को विश्ेषतारद्दित कह्दा गया 
हैं इस कारण अकेले को भी द्वितीयपन की सिद्धि हो जाने पर मिथुनपना सिद्ध है। वेशेषिक तो दो आदि 
में रहने वाले संयोग, विभाग, द्वित्व, त्रित्व, आदि पर्याप्त गुणों को एक हो मात लेते हैं। जेन सिद्धान्त 
अनुसार धर्म, अधर्म, काछ, आकाश, आत्मा इन द्रव्यो के संयोग न्यारे न्यारे माने गये है जैसे दो 
पदार्थों मे समवाय सम्बन्ध से बरत्त रही न्‍्यारी न्यारी दो ह्वित्व सख्याये है। आकाश और आत्मा इन 
विजातीयद्गव्यां का सयोग धर्म एक नही दो सकता हे। परिशेष मे जाकर वे दो ही संयोग सिद्ध होंगे 
किंतु उनमे काई विशेषता नहीं है हाँ संसारी जीव और उसके साथ भिड़ गये पुदूगछो का अथषा अशुद्ध 
पुदूगछ पुदूगलों का जब तक ,सयोग हे तब तक वे अनेक ही सयोग मानने पड़ेंगे। बध हो जाने पर 
एकत्य परिणति हो जाती हे जों कि संयोग परिणाम से निराली है । प्रकरण मे यह कहना है कि स्त्री 
पुरुष मे से अकेले को भी स्पञ्न॑जन्य आभिमानिक सुख तुल्य ह। अतः अकेले मे भी मेथुन शब्द की 
मुख्य रूप से ही प्रवृत्ति है और राग, हेप, मोह, परिणतियों अनुसार प्रत्येक को कर्मों का बंध हो जाता 
है | छाक और शास्त्र मे जो प्रसिद्धि हो रही हे उसके बड़ा से मेथुन शब्द के अथ की श्रतीति हो जाती 
हे इस कारण पहिले कद्दे जा चुके सभी मेथुन अब्द के अर्थ निर्दोष हैं। इस प्रकार मेथुन शब्द का अर्थ 
सिद्ध हो चुका है । अर्थात्‌ लोक में तो बाछ गोपाछ आदि सभो जन स्त्री पुरुषो की रति क्रिया को मेधुन 
कह रहे है | व्याकरणशास्त्र मे भी “अश्बस्यति बडवा, दृपस्थति गोः” इन प्रयोगो को” “अहृबबृषभयो- 
मैंथुनेच्छाया” इस सूत्र से सिद्ध किया है। अन्य शास्त्रों मे भी मेथुन का अथ स्त्री पुरुष विषयक रति 
ही पकड़ी जाती हे । मिथुन का भाव मेथुन, मिथुन का कम सेथुन, स्त्री पुरुषों का कर्म मेथुन, स्त्री पुरुषों 
का परस्पर शरीर संसर्ग होने पर राग परिणाम भेथुन, ये सब लक्षण दोष रहित है। देखिये सबसे पहिले 
जो यह कहा था कि मिथुन का भाव मेथुन तो ठीक नहीं क्योंकि दो द्रव्यों के भवनमात्र का प्रसंग आ 
जायगा यह कहना प्रशस्त नही है क्योंकि अतरंग परिणाम नहीं होने पर बाह्य हेतु निष्फल हो जाते 
हैं। जैसे कि कंकड़, चने, टोरा, उ्दंटोरा मोठ, कुदित्ती आदि के अभ्यन्तर में पाकविक्लेदन शक्ति के 
न होने पर बहिरंग अग्नि, जल का संबन्ध व्यर्थ हो जाता है। तिसी प्रकार अभ्यन्तर चारित्र मोहनीय 
कर्म के उदय से होने वाले स्त्री के पुरुघरमण भाव और पुरुष के स्त्नोरमण में भाव यदि नहीं हैं तो बाह्य 
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दो द्रव्यों के होते हुये भी मेधुन नहीं कष्दा जा सकता है। अतः मिथुन का भाव मेथुन है यह छक्षण बुरा 
नहीं हे दूसरा लक्षण जो मिथुन का कर्म मंथुन कहा था वह भी अच्छा है। दो पुरुषों की भार वहन, 
पानी खेचना आदि क्रिया विशेप को मथुन का प्रसंग नहीं आ सकता है. क्‍योंकि वहां अन्तरंग कारण 
चारित्र मोह की उदीरणा नहीं हे हां चारित्र मोह का प्रबछ उदय होने पर दो पुरुष या दो छड़के अथवा 
दो पुरुष, पशु भी यदि कोई राग क्रिया करेंगे तो वह मंथुन समझा जायगा। तीसरा भी जो स्त्री पुरुषों 
का कम संथुन कहा गया था वह लक्षण भी चोखा है । रसोई पाक आदि तो फिर अन्य करके भी किये 
जा सकते है अतः स्त्री पुरुषों की रति विषयक क्रिया मेथुन कही जा सकती है कोई बाघा नहीं है । सबसे 
बढ़िया बात थह है कि प्रमत्त योग की अनुवृत्ति चछठी आ रही ह अतः चारित्र मोह के उदय से प्रमत्त 
हो रहे केवल स्त्री का या पुरुष का अथवा दोनों का यहां तक कि एकेन्द्रिय, द्वीनिद्रय आदि जीवों का 
भी जो रति स्वरूप परिणाम हे बह मेथुन हे। यह सिद्ध हुआ॥ 


अहिंसादिगुणबृद्णाद्‌ ब्रह्म तद्विपरीतमब्क्न तच्च मैथुनमिति ग्रतिपत्तव्य रूढिवशात | 
ततो न ॒प्राणव्यपरोपणादीनां ब्रह्मविपरीतत्वेः्प्यत्रक्नत्वप्रसिद्ध! । तदिदमत्रक्ष प्रमत्तस्थेव सभ- 


वतीत्याह 

“बृह्ठि वृद्धों” धानु से ब्रह्म शब्द बनाया हैं । अहिंसा, सत्य, आदिक गुणो की बृद्धि कर देने से 
ब्रह्म नाम का ब्रत कहा जाता है| उस ब्रह्म से जो विपरात हे यह अन्नह्म हे ओर यों रूढि के वन्न से वह 
मैथुन परिणाम हुआ इस प्रकार प्रतिपत्ति कर लेनी चाहिये। तिस कारण प्राणो का वियोग करना, असत्य 
बोलना, जुआ खेलना आदि पाप क्रियाओं को यद्यपि त्रह्म से विपरीतपना हे तो भी रूढि का आश्रय लेने 
से अन्नह्म पने की प्रसिद्धि नहीं है | अर्थात्‌ 'गच्छति इति गोः' यो योगिक अर्थ का अवलंब लेने पर मनुष्य, 
घोड़ा, रेलगाडी, वायु आदि भी गौ हो सकती है ओर नहीं चल रहीं गाय या प्रथिवी तो गौ नहीं हो 
सकेगी किंतु “योगाद्रढिबलीयसी' इस नियम अनुसार बलव॒ती रूढि का आश्रय करने पर गौः शब्द पशु 
में ही प्रबसता हें या वाणी, प्रथ्वी, दिशा आदि दश अर्थों मे भी ग्रवत्तों जाता है उसी प्रकार यहाँ पर भी 
अन्ह्म शब्द कुशशील में रूढ हूं अतः हिसा, झूंठ आदि की निशषृत्ति ह। जाती हे । तिस कारण यों सिद्धू हो 
चुका यह अन्रह्म नाम का पाप तो भ्रमादी जीव के ही संभवता हू प्रमाद रहित जीव के नहीं इस सिद्धात 
को पुष्ट करते हुये प्रन्थकार अग्रिम वात्तिक को कह रहे हे । इसको ध्यान छगा कर समझ छोीजियेगा | 


तथा मेथुनमत्रह्म प्रमत्तस्येव तत्पुनः 
प्रमादरहितानां हि जातुचित्तद्संभवः ॥५॥ 
जिस प्रकार हिंसा, अनृत आदिक पाप क्रियाये प्रमत्त जीव के ही हो रही मानी गयी है. तिसी 


प्रकार बह अन्नह्म यानी कुशोल सेवन भी फिर प्रमादी जीब के हो संभवता हे | कारण कि प्रमाद रहित 
जीवों के कदाचित्‌ भी उस अक्नह्ष के होने का असंभव हे | 


न हि यथा प्रमादाभावेषि कस्यचित्‌ सयतात्मनः प्राणव्यपरोपणादिकं संभवति तथा 
मैथुनमपि, तस्य प्रमादसद्भाव एवं भावात्‌ | वरांगनालिंगनमात्रप्रमत्तस्यापि भवतीति चेन्न, तस्य 
मैथुनत्वाप्रसिद्धेः पृत्रस्य मात्रालिंगनवत्‌ । 

जिस प्रकार कषाय, इन्द्रियछोछुपता आदि प्रमादों का अभाव होते संते किसी भी संयमी जीव 
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के प्राणव्यपरोपणस्वरूप हिंसा, अनृत आदिक पाप नहीं संभवते हैं तिसी प्रकार मेथुन भो प्रमाद नहीं होने 
पर किसी के नहीं संभवता दे क्‍यों कि उप्त मैथुन की प्रमाद का सद्भाव द्वोने पर ही उत्पत्ति मानी गयी हे। 
तीब्र अनुभाग बाली पाप क्रियाओं का प्रमाद के साथ अन्वयव्यतिरेक है “प्रमादाभावेडपि” यहाँ अपि शब्द 
का कोई विशेष अर्थ नहीं हे । अथबा यों अथ कर लिया जाय कि भले ही संयमी मुनि करके किसी 
जीब का प्राणवियोग भी कर दिया जाय तथापि प्रमाद नहीं दोने पर मुनि को हिंसा नहीं छगती है यों 
अपि का प्राणव्यपरोपणादिक के साथ व्युत्कम से अन्बय किया जायगा। यहाँ कोई कुचोद्य उठाता हे कि 
तीथे यात्रा, मेछा, पंचकल्याणक आदि में भीड़ के अवसर पर सुन्दर स्त्रियों का केबठ आलिंगन हो जाना 
तो प्रमाद रहित मुनियों के भी संभव जाता है। आचार्य कहते है कि यह्‌ तो नहीं कहना क्योंकि चारिश्र- 
मोह का उदय हुये बिना उस आलिंगन मात्र को मैथुनपने की जब छोक़ में भी प्रसिद्धि नहीं हे तो झास्त्र 
में आत्म संक्‍्लेश स्वरूप कुशीर तो वह कसे भी प्रसिद्ध नहीं हो सकता हैं। जैसे कि पुत्र का भाता के 
साथ आलिंगन करना कुशील नहीं माना गया है “येनेबालिंग्यते कान्‍्ता तेनेबालिग्यत सुता, मन एव 
मनुष्याणां कारणं बंधमोक्षयोः” इस नीति का छक्ष्य रखना चाहिये अतः मात्र अंगना के अंग का आहलि- 
गन हो जाने से अप्रमत्त मुनि के कुशील सेवन का प्रसंग नहीं आ सकता है| 


स्पशनमैथुनदशनादि वा केषांचित प्रसिद्धमिति चेन्न, तस्य रिरंसापूर्वकस्योपगमात्‌ । न 
च संयतस्यांगनालिंगितस्थापि रिरंसास्ति, असयतत्वप्रसंगात्‌ । तदंगनाया रिरंसास्तीति चेत्‌ 
तस्या एवं मेथुनमस्तु लेपमयपुरुषालिंगनवत्‌ | प्रायश्रित्तोपदेशस्तत्र कथमिति चेत्‌, तस्यापि 
प्रसंगनिवृस्यथत्वात्‌ । विख्रब्धालोकनादावपि तदुपदेशस्याविरोधात्‌ ॥ 

यहाँ कोई आशक्षेप उठाता है कि किन्हीं-किन्हीं संयमी जीवों के अंगना स्पर्शन करना या मेथुन- 
दर्शन करना आदि प्रसिद्ध हो रहे हैं | स्त्री परीषह को जीत रहे किसी मुनि के उपसग्ग के अवसर ऐसी समस्या 
हो सकती है । अर्थात्‌ किन्दीं किन्हीं मताबलंबियों के यहाँ स्पर्शन करना, मैथुन क्रिया को देखना आदिक 
प्रसिद्ध हे । आचाये कहत है कि यह तो न कहना क्योंकि उन स्पञ्न करना या मैथुन देखना अथवा हाव, 
नरम, आदिक परिणतियों का रमण करने को अभिलापापूबक ही होना स्वीकार किया गया है 'रंतु' इच्छा 
रिरंसा, पहिले सत्नो या पुरुष के रमण करने के लिये अभिलाषा होती है पुनः रागपूर्ण स्पन्ञ न, में पु दर्शन, 
आदिक हो सकते है। कितने ही मनुष्य कबूतरों को पाछते हैं उनकी कामचेष्टाओं को देखत हैं । अन्य 
पशु, पक्षियों की लीछाओ को देख कर प्रसन्न होते हैं। ये सन्न क्रियाये रिरंसापूबेक हैं किंतु अगनाओं करके 
गाढ आलिंगन किये जा चुके भी उपसर्ग प्राप्त संयमी मुनि के रमण अभिलाषा नहीं हे । रमण अभिलाषा 
हो जाने पर भुनित्रत रक्षित नहीं हो सकता है। असंयमीपने का प्रसंग आ जावेगा। अतः संयमियों के 
रिसंसापूर्षक स्पशन आवि्क कभी नहीं संभवते है । कदाचित्‌ स्त्रीपरीषह जय कर रहे मुनिको यदि अंगनाये 
आलिंगन भी कर लेबें तो भी मुनि महाराज के रमण अभिलाषा नहीं है। घोर उपसर्ग सहते हुये वे उस 
समय आत्मध्यान में एकाग्र रहे आते हैं। भले ही एक नहीं चार स्त्रियां उनको आर्लिंगन करती रहेँ 
संयमी के अणुमात्र रिरंसा नहीं उपज़ती है। यदि यहां कोई यों विक्षेप करे कि मुनि के साथ आलिंगन 
कर रही उस अंगना की तो रिरंसा है ही। अतः मेधुन समझ लिया ज्ञाय | यों कहने पर तो आचाये 
कहते हैं. कि तब तो उस रमणी के ही मैथुन पाप होवेगा । जैसे कि कान, पाषाण, गृदड़ा, रबड़ आदि के 
बने हुये जड़ पुरुष, मूर्ति या छेपसय पुरुष के साथ आलिंगन करने पर उस अंगना के हो कुशील करने 
का प्रसंग आता है । जड़, मूर्ति या चित्र के नहीं। उसी प्रकार उपछ समझ कर स्गों करके स्वशरीर 

| 
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की खाज मिटाने के अबकंब हो रहे संयमी साधु के शरीरको रति पूबेंक गाढ आलिंगन कर रहौ रमणी 
के ही मेशुन पाप होवेगा। सुदर्शन सेठ का मदोन्‍्मस कामग्रस्त रानी ने आलरिंगन किया एताबता सेठ 
को रागी नहीं कहा जा सकता है वह रानी ही व्यभिचारिणी समझी गयी | अतः अंगना से आलिंगित हो 
रहे मुनि को अणुमात्र पाप नहीं छगवा है। यदि यहां कोई यो आशक्षेप करे कि पुनः उस द्षा में मुनि 
महाराज के लिये प्रायश्चित्त करन का उपदेडा क्‍यों दिया गया है ? जब मुनि को पाप ही नहीं छगता 
तो अंगना के चुपट जाने पर उनको प्रायश्चित्त नहीं छेना चाहिये था| यों कहने पर तो तो ग्रन्थकार 
कहते हैं कि बह प्रायश्चित्त का उपदेश भी प्रसंग की निवृत्ति कराने के लिये है । प्रायटिचत्त को देने वाले 
आचार्य उन संयमी जितेन्द्रिय मुनि को उपदेश देते है कि तुम ऐसे प्रसग को टाल दो जहां कि स्त्रियां 
आकर बाधा दे सके । तुमको इसका प्रायश्चित्त देकर आगे के लिए सूचित किया जाता है कि स्त्री- पशु, 
पक्षी जहां उपद्रव मचा ऐसे प्रसंगों का निवारण कर दिया करो । प्रायः देखा जाता हे कि सुन्दर स्त्रियों 
को देखकर जैसे कामी पुरुष अनंक कुचेष्टाये करत है उसी प्रकार अभिरूप पुरुषों को देखकर कमनीय 
कामिनियां उनको उपद्गुत करती है। बलभद्र, कामदेव, चक्रवर्तों आदिक यदि मुनि भी हो जाते है तो भो 
बे अत्यधिक सुन्दर जचते है। बसुदेव की कथा का स्मरण कीजिये । ऐसी दशा में चलचित्त अंगनाये उनको 
अपनी मनःकामना पूर्ण करन के लिये डिगाती है किन्तु “कि मन्द्राद्रिशिखरं चलितं कदाचित्‌” अडिग्ग 
मुनि आत्मध्यान से अविभाग प्रतिच्छेदमात्र भी नहीं चछायमान होते है फिर भी ऐसे एसे प्रसंगो का 
निवारण करने के लिये मुनि को प्रायद्चित्त लेने का उपदेश है | विश्वास पूवेक आलाकन हवाव, विलास, 
शृंगार, प्राथंना आदि में भी उस प्रायश्चित्त विधान के उपदेश करने का कोई विराध नहीं है अर्थात्‌ 
किसी संयमी को स्त्रियां, यदि विश्वस्त आछोकन करे या झंगार प्राथना के लिये काम चेष्टा पूवेक अब- 
लोकन करे तो ऐसी दशा से भी मुनि को ऐसे प्रसंगों की निषृत्ति के लिये प्रायश्चित्त लेने का उपदेश है । 
यहां यह भी विशेष कह देना है कि वीय संसर्ग या अहुस्पर्शञ से स्त्रियों की आत्मा में नेमित्तिक कुस्सित 
परिणाम अवश्य उपज जाते हैं. अतः बल्शत्कार दा में स्त्रियों के रिरंसा नहीं होते हुये भी म्त्रिया के 
विषय में उक्त सिद्धान्त छागू नहीं किया जा सकता हे ॥ 


कः पुनः परिग्रह हत्याह;--- 


हहिसा आदिक चार पापों के विशेष लक्षण समझ लिये है। अब पांचवे परिप्रह का लक्षण 
फिर क्या है ? ऐसी जिज्ञासा प्रवत्त ने पर सूत्रकार महाराज इस अग्रिम सूत्र को कहत हे । 


मूर्छा परिग्रह: ॥१७॥ 
चेतन, अचेतन बहिरंग परिम्रहों में ओर राग आदि अन्‍्तरंग परिम्रहों मे जो मूछी यानी 
गृद्धिविशेष हे बह परिम्रह हे ॥ 
वाह्याभ्यन्तरोपधिसंरक्षणादिव्याएतिमुर्ा । वातपित्तर्ेष्मंविकारस्येति चेन्न, विशेषितत्ताव, 
तस्याः सकलसंगरद्ितेषपि यतौ प्रसंगात्‌ । वाह्मस्यापरिग्रहत्वप्रसंग हृति चेन्न, आध्यात्मि- 
कप्रधानत्वात्‌ मृरछछाकारणत्वादूबाह्मस्य मूर्छाव्यपदेशात्‌ | 


गाय, भेंस, घोड़ा आदि बदिरिंग चेतन परिप्रह और वस्त्र, मोती, भूषण, गृह, आदि अचेतन 
बहिरंग परिप्रह तथा राग आदिक अस्तरंग परिप्रह्दों के समीचीन रक्षण, डपाजन या राग आदि अनुसार 


खप्तमोडष्याय ५८५ 


तीव्र इच्छाओ के संस्कार आदि व्यापार करना मूच्छो हे जो कि एकेन्द्रिय से छेकर संज्ञी पंचेन्द्रिय पयत 
जीबों के परिप्रह् संज्ञा पायी जाती हें। यहाँ कोई वैद्यक विषय की छटा दिखा रहा आश्षेप करता हे कि 
जिस जीब के बात, पित्त, और कफ का विकार हो गया हे उसके मूछो पायी जाती दै। उन्माद, मृगी, 
सन्निपात आदि रोगों में मूछो हो जाती दे “क्षीणस्थ बहुदोषस्य विरुद्धाह्रसेबिनः । वेगाघातादमिघाता- 
द्वीनसस्‍्वस्य वा पुनः | करणायतनेष्प्राः वाह्मेष्वाभ्यंतरेषु च। निविञन्ते यदा दोषास्तदा मूछेन्ति मानवाः ॥ 
संज्ञायहासु नाडीषु पिहितास्थनिलादिभिः | तमो5भ्युपेति सहसा सुखदुःखब्यपोह कृत्‌ ॥ सुखदुःखव्यपोह्ा 
नरः पतति काप्ठबत्‌ | मोहों मूछेति तामाहुः दुविधा सा भ्रकीर्तिता ॥ बातादिभिः शोणितेन मद्येन च विषेण 
च | घटस्वप्येतासु पित्तन्तु प्रभुत्वेनावतिष्ठते” ॥ इत्यादि | आचाय कहते हैं कि यह तो नहीं कहना क्योंकि 
मूछो में विश्षणष कर दिया गया है “मूछो मोहसमुद्धाययो/”,इस धातु से बना मूछी शब्द सामान्य रूप 
से मोह में वत्त रहा हे। किन्तु यहां प्रकरण अनुसार बाह्य अभ्यंतर परिप्रहों के रक्षण, बद्धंन, आदि 
में हुये “ममेदंभाव” को मूछा कहा गया है। सामान्य बाचक शब्द अवसर अनुसार विशेष अर्थों में 
प्रयुक्त कर लिये जाते हैं। यदि मूछी पद से बात, पित्त, कफों के विकार से उपजी मूछा पकडी जायगी 
ऐसी मूरछा का तो सम्पूर्ण परिप्रह्ों से रहित हो रहे मुनियों में भी प्रसग है । पूषे संचित कर्मों के अनुलार 
तीतब्रो। हो जाने पर मुनियों के भी वह बात, पित्त, फफ जन्य मूछो हो सकती है। किन्तु मुनि के 

अन्तरंग, बहिरंग परिप्रहों की अभिकाक्षा स्वरूप मूछा कदाचित्‌ नहीं पायी जाती है । यदि यहां कोई यों 
आक्षेप करे कि यो अभिकांक्षा स्वरूप आमीय गृद्धि को यदि परिप्रह कहा जाय तो राग आदि अन्तरंग 
परिणाम तो परिग्रह हो जाय॑गे किन्तु बहि रग क्षेत्र, प्रासाद, आदिक चेतन अचेतन पदार्थों को परिप्रह- 
पना नहीं हो सकने का प्रसंग आ जावेगा । आचाये कहते है कि यह तो प्रसंग नहीं उठाना क्योंकि मूछी 
पद करके आध्यात्मिक राग आदि परिम्रह पकड़े जाते हैं | अन्तरंग परिप्रह ही प्रधान हैं। मूछो के कारण 
होने से बाहथक्षेत्र आदि को मुछो का व्यपदेश कर दिया गया हे जैसे कि प्राण के कारण हो रहे अन्न 
को प्राण कह दिया जाता है। यदि अन्तरंग में मूछी नहीं हैं. तो बहिरंग क्षेत्र, धन, वस्त्र, आदि के होते 
हुये भी परिभ्रद्दी नहीं हे । किसी अज्ञानी जीव करके वस्त्र या कम्बल द्वारा उपसर्ग फो प्राप्त हो रहे मुनि 
परिग्रही नहीं है । ध्यानारूढ मुनि महाराज के निकट कोई चोर यदि भूषणों का ढेर छगा दे एतावता 
मुनि परिप्रद्दी नहीं बन जाते हैं। उदासोन चक्रवर्ती उतना मछावान्‌ नहीं हैं जितना कि अजन, रक्षण 
आदि की अभिक क्षायें कर रहा स्मश्रनधनीत परिप्रही है। अतः आध्यात्मिक यानी अन्तरंग परिप्रद के होने 
पर ही बहिरंग परिग्रहो को मूछोपन का मात्र व्यवहार हे। 


ज्ञानदश नचारिश्रेषु प्रसंगः परिग्रहस्येति चेन्न, प्रमत्तयोगाधिकारात्‌ । ततः चूक्तं मूरछो 
परिग्रहः प्रमत्तयोगादिति । 

यहाँ आशंका और उत्पन्न होती है कि आत्मा में पाये जा रहे राग आदि परिणामों को यदि 
परिगप्रह कहा जायगा तब तो ज्ञान, दक्ष त, और चारित्रगुणों में भी परिग्रह हो जाने का प्रसंग आवेगा | 
ज्ञानादिक तो बहुत अच्छे प्रकारों से आध्यात्मिक हैं| आचाये कहते हैं कि यह तो न कहना क्यों कि “अमत्त- 
योगात्‌ प्राणव्यपरोपणं हिंसा” इस सूत्र से शमत्त योग का अधिकार चला आ रहा हे | ज्ञान, दर न, चारित्रों 
को धार रहे जीबों के प्रमाद योग नहीं हैं तिस कारण मूछो नहीं होने से ज्ञान आदि के परिग्रहपना घटित 
नहीं होता है । एक बात यह भी है कि आत्मा के तदात्मक स्वभाव होने के कारण ज्ञानादिक त्यागने योग्य 
नहीं हैं। हाँ रागादिक तो कर्मोद्य के अधीन है अतः आत्मीयस्वभाष नहीं होने के कारण उन रागादिकों 
मैं “मेरे ये” ऐसा संकल्प स्वरूप परिप्रहपना बन जाता हे यों सूत्रकारने बहुत अच्छा कद्दा था कि प्रमादके 
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योग से मूरछा परिणाम परिध्रद्द हे । 

तन्मूलाः स्वंदोषालुषंगा! | यथा चामी परिग्रहमूलास्तथा । दिसादिमूला अपि हिंसादीनां 
पंचानामपि परस्परमविनाभावात्‌ ॥ तदेवाह;-- 

उस परिम्रह को मूल कारण मान कर ही सम्पूर्ण हिंसा, झूंठ, चोरी, कुशील, जुआ आदि दोषों 
का प्रसंग आ जाता है | परिग्रही जीव हिंसा करता है, झ्‌ 5 छोलता है, चोरी करता हे, कुशीऊ सेबता हे, 
यूत कोड़ा में प्रवत्तेता है । “छोभ पाप का बाप बखाना” ऐसी छोक प्रसिद्धि भी हे । जिस प्रकार वे सम्पूर्ण 
दोष इस परिग्रह् को मूल मान कर एकत्रित हो जाते हैं. उसी प्रकार हिसा आदि मूल मान कर भी अन्य 
सभी दोष समुदित हो जाते है। क्‍यों कि हिंस! आदिक पॉचों भी पापा का परस्पर में अविनाभाव हो 
रहा है । अथोत्‌ एक बढ़िया गुण के साथ जेसे दश गुण अन्य भी छगे रहते है । उत्तम क्षमा को धारने 
बाछा उत्तम मादंव, आजंब, आदि को भो थोड़ा बहुत अवश्य पालता है। इसी ५कार एक प्रधान दोष 
के साथ अन्य कतिपय दोष लग ही बैठते है। एक गुण्डे व्यसनी घनाढ्थ के साथ चार गुण्डे अन्य भी 
छग जाते हैं । “गुणाः गुणज्ञेषु गुणीभबन्ति ते निगुणं प्राप्प भवन्ति दोषा$ सुस्ादु तोय॑ प्रवहन्ति नद्यः 
समुद्रमासाद्य भवन्त्यपेयाः” “व्यालाश्रयापि विफलापि सकंटकापि वक्रापि पंकजभवापि दुरासदापि, 
एकेन बंधुर॒सि केतकि सबबजन्तोः एको गुणः खछु निहन्ति समस्तदोष॑ ॥२॥” “एको हि दोषों गुणसन्निपाते 
निमज्जतीन्दोः किरणेष्बियांकः” इत्यादि नीति उक्तियाँ विचारणीय है। एक बडी आपत्ति भे जैसे छोटी 
छोटी आपत्तियाँ लगी रहती है | एक महान रोग के साथ छुद्र रोग पड़ जाते है उसी ढग से हिंसा आदिक 
पापों में से किसी भी एक पाप का उद्रेक हो जाने पर उसके अविनाभावी अन्य पाप भी सग लग बेठते है । 
उस ही सिद्धान्त को ग्ंथकार स्पष्ट कर कह रहे है । 


यस्य हिंसानृतादीनि तस्य संति परस्परं। 
अविनाभाववद्भावादेषामति विदुबु धाः ॥१॥ 
ततो हिंसाव्रत॑ यस्य तस्य सर्वत्रतक्षतिः। 
तदेव पंचधा भिन्‍न॑ कांश्चित्‌ प्रति महात्रतं ॥२॥ 


जिस जीव के हिंसा पाप प्रवत्ते रहा है उसके अनृत, चोरी आदिक अवश३थ हैं ( प्रतिज्ञा ) क्‍यों 
कि इन हिंसा आदिकों का परस्पर में अविनाभाव हे ( हेतु ) जिस प्रकार कि अहिंसा आदि गुणों का 
परस्पर में अविनाभाव है ( दृष्टांत ) हिंसा आदि पाप क्रियाओं का अविनाभाव को रखते हुये सद्भाव 
रहता हे इस प्रकार विद्वान्‌ पुरुष समझ रहे हैं | तिस कारण जिस पुरुष के हिंसा नाम का अन्नत है उसके 
सम्पूर्ण सत्य, अचोये, आदिक ब्रतों की क्षति हो जाती है अथवा जिसके अह्दिसा त्रत दे उसके सम्पूर्ण 
सत्य आदि ब्रतों की अक्षति है । कारण कि वह अकेला अध्दिसा ब्रव ही तो किन्हीं बिस्तर रुचि या जड- 
मति शिष्या के प्रति पांच प्रकार भेदों को प्राप्त हुआ महाश्नत कद्द दिया जाता है। अर्थात्‌ मध्य पिंडभूत 
शरीर के दो हाथ, दो पैर, और मध्यरपिंड यों पाँच भेद मान लिये जाते हैं | इसी प्रकर मूलभूत अर्दिसा के 
ही अहिंसा, सत्य, अचोये, ब्रह्मचय, परिग्रह॒त्याग, ये पाँच भेद कर दिये जाते हैं। साथ ही हिंसा के भी 
हिंसा, शूठ, चोरी, कुशोछ, परिम्रहगृद्धि ये पांच भेद जड़ बुद्धि विनीतों की अपेक्षा कर दिये जाते है ॥ 


यस्मादतिजड़ान्‌ पक्रजड़ांश् विनेयान्‌ प्रति सर्वसावश्निशृत्तिलक्षणमहिसावतमेकमेव 
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पुमेधोमिरमिमन्यमांनं पंचधा छिम्न॑ तस्माद्स्य हिंसा तस्यानृतादीनि संत्येव तेषां परस्परमविनाभा- 
वादहिंसायाः सत्यादविनाभाववत्‌ ॥ 


जिस कारण कि अतीब जड़ हो रहे ओर वक्रजड़ हो रहे शिष्यों के प्रति श्रेष्ठधारणा बुद्धिशाली 
विद्वानों करके ठीक ठीक मान लिये गये सम्पूर्ण सावश्चक्रियाओ की निवृत्ति कर देना स्वरूप एक ही अहिंसा 
ब्रत को पांच प्रकार से छेद भेद डाला है तिस कारण जिसके हिंसा पायी जाती है उसके अनत आदिक 
अविरतियां है हो, क्‍योंकि उन हिंसा, झूंठ, आदि का परस्पर में अषिनाभाव है जसे कि अहिंसा का 
सत्य से अविनाभाव हो रहा है। भावाथ “आत्मपरिणामहिंसनहेतुत्वात्सबंमेब हिंसेततू, अनृतबचनादि 
फेवल्मुदाहृ॒त॑ शिष्यबोधाय ! ( पुरुषार्थसिद्धभूपाय ) “झूठ, चोरी आदि सभी पाप क्रियाओ मे प्रमाद 
योग घुसा हुआ हे और प्रमादयोग हिंसा हे अतः सभी पाप द्विंसामय है। इसी प्रकार सभी धम अहिसा 
मय है जब कि “अहिंसा भूतानां जगति विदित ब्रह्म परमं” प्राणियों की अछहिंसा ही जगत्‌ मे परमन्रह्म 
जानी गयी है परमभत्रह्ष शुद्ध आत्मा का स्वरूप है। केवलज्ञान, चारिच्न, क्षायिक सम्यक्त्व, अनन्तयीय, 
ये सभी परिणाम अ्दिसा मय हैं ? यदि केवलज्ञान, उत्तम क्षमा, आदि को अह्िसास्वरूप कद दिया 
जाता है तो सत्य, अचोयं, आदिक बड़ी सुलभता से अर्हिसा आत्मक हो जाते है। अताब मंदबुद्धि, 
जड़शिष्यों को समझाने के लिये अ्टिसा के पांच भेद कर विये गये है। हिंसा के भी झंठ, चोरी, आदि 
भेद भी तो मात्र समझाने के लिये है। आज कलछ के मिथ्यादृष्टि दाशनिक या कुचोद्य करनेबाले पापी 
पुरुषो को यहां बक्र जड़ समझना चाहिये। इन को विनेय यानी विनय करने वाला शिष्य यो कह 
दिया गया दे कि समझा देने पर हिसा के साथ संभव रहे झूंठ, चोरी आदि पापों को ये शिरसा पाप 
रूपेण बुद्धिप्राह्म कर छेत है। एक पण्डित जी ने अमरूद बेचने वाले कूंजड़ा से कद्दा कि भाई चोमासे 
में अमरूदों में कीड़े पड़ जात है अतः हम मोल नहीं लेते हैं। कूंजड़ा विनय पूषक कहता हँकि महा- 
राज पण्डित जी फलों के कीड़े कोई नुकसान नहीं करते है। एक क्रान्तिवादी हृठी छड़का डांका डा 
कर उस धन को देशहित के काय में छगाना चाहता है। तीसरा जड़ पुरुष कामा सक्त स्त्रियों की इच्छा 
पूर्ण कर देने मे पाप नहीं समझता है । वेश्याय पुरुषों के चित्तविनोद को पुण्यकर्म समझ बेठी है । इस 
प्रकार अपनी अपनी ढपछी ओर अपना अपना राग गा रहे विनीत अनेक अतिजड़ ओर बक्र जड़ 
जीबों के प्रति बिचारशील विद्वानों ने हिंसा या अहिंसा के ही पांच भेद कर दिय हैं। अहिंस। या 
हिंसा के पांच भेद मानने मे किसी को कुछ खटका भी होय तो भी इन पांचों का अविना भाव तो 
बड़ी प्रसन्नता के साथ सब को मान्य हो जावेगा ही । 

ननु च सति परिग्रहे तत्सरक्षणानंदादवश्यंभाविनी हिंसानृते स्यातां स्तेयात्रक्षणी तु 
कथमिति चेत्‌ स्वंथा परिग्रहवतः परस्य स्वग्रहणात्‌ स्त्रीग्रहणाश्व निवृत्तेरभावात्‌ । तब्षिषृत्तो देशतो 
विरतिप्रसंगात्‌ सवंधाविरो धात्‌ । 

यहाँ कोई प्रश्न उठाता है कि आपने परिप्रह मूछफ सम्पूर्ण दोषों का प्रसंग हो जाना बतलाया, 
परिप्रह्द के होते सन्‍्ते अन्य शूँठ आदि चारो पापों का अविनाभाष कहा, किन्तु यहाँ यह पूँछना है कि 
परिप्रह के होते संते उस परिप्रह्द के संरक्षण अनुसार हुये आनंद से हिंसा और झूंठ तो अवश्य हो जाबेगे 
क्योंकि परिभ्रह्दी, रोद्रध्यानी अबश्य जीवों की हिंसा करता है। झूंठ भी बोलता है किन्तु परिग्रह होते संते 
चोरी और कुशीलर दोष किस प्रकार संभवेंगे बताओ जिससे कि पांचों पापों का अषिनाभाव कद्द दिया 
जाय । यों प्रश्न करने पर अन्थकार कहते है कि परिप्रहबाले ज़ीष के दूसरे धन का परिप्रह कर छेने से 
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और स्त्री का प्रहण कर लेने से सबबंथा निवृत्ति हो ज्ञानेका अभाव है। अर्थात्‌ परिप्रह को इकट्ठा करने 
वाछा पुरुष चोरी का त्याग नहीं कर सकता हे । वेइयाये या कतिपय व्यभिचारिणी स्त्रियां पुरुषों से धन 
के प्रहण का उद्देय कर कुझ्ील सेबन करती है। कतिपय पुरुष भी क्षेत्र, गृह, धन, खाद्य, पेय आदि 
परिग्रह की प्राप्ति का लक्ष्य कर मनचली धनाव्य स्त्रियों के साथ गमन करते हैं | कतिपय परिग्रही जीब 
स्त्रियों, लड़कियों आदि का क्रय, विक्रय, कर धन उपाजन करते हैं, कितने ही बृद्ध परिप्रही जीब चोरी 
या परस्त्रियों की अनुमोदना करते है। यो कृत, कारित, अनुमति से अनेक दोष छगते रहते हैं. अतः परि. 
ग्रही के चोरी करने या स्त्रीम्रहण करने का परित्याग नहीं है । यदि उन चोरी और स्त्रीग्रहण की निषृत्ति 
मानी जायगी तो एक देश से हिंसादिक पापो से भी विरति हो जाने का प्रसं।र आवेगा और ऐसी दशा 
में एक देशविरति और अविरत परिग्रह्दीपन का सबंथा विरोध है जो एक देशविरति को धारण करता 
है बह परिग्रद संग्रह मे आसक्त नहीं है किन्तु परिमितपरिप्रही होता संता अनेक परिध्रद्ों से विरक्त है | 

एतेन सवंथा हिंसायामनृतस्तेयाज्रह्मपरिग्रहाणामवश्यंभावः प्रतिपादितस्तत्रानृतादिभ्यो 
हिंसांगेम्यो विरतेरसभवात्‌ संभवे वा स्वेथा हिंसानवस्थितेः ॥ 

पॉचो पापो का अविनाभाव होकर प्रवतेन को कथन कर रहे इस प्रकरण करके यह सिद्धान्त 
भी समझा दिया गया हैं कि हिंसा नामक पाप क्रिया में अन्य झूठ, चोरी, कुशीछ, परिग्रह इन चारों 
क्रियाओं का सभी प्रकारो सं अबइ्य हो जाना नियत हे क्‍योंकि उस हिंसा आनन्‍्दी जीब में हिंसा के 
अडग हो रहे अनत आदिको से विरति हा जाने का असम्भव है | यदि विकल्प रख कर हिंसारत पुरुष में 
अनत आवदिको से बिरति हूं। जाने का संभव माना जायगा तो उस जीब की सभी प्रकारो से हिंसा से 
अवस्थिति नहीं हो सकती हू । अर्थात्‌ जो अनत आदि से बिरति कर रहा है बह जीव सवथा इिंसा में 
आसक्त नहीं हे । सत्याणुत्रत, अचोर्याणुत्रत आ्वदि के साथ उसके अहिंसाणुन्नत भी सम्भव रहा ह । यों 
हिंसा के साथ चारों पापों का अविनाभाव ढ्शौं दिया गया है ॥ 

तथैवानते सवथा हिसास्तेयात्रह्मपरिग्रहाणामवश्यम्भावः प्रकाशितः हिंसांगत्वेनानृतस्थ 
वचनात्तत्र तस्था: सामथ्यतः सिद्धेः । स्तेयात्रद्मपरिग्रहणामपि सिद्धेस्तदंगत्वान्यथानुपपत्तेः ॥। 


जिस प्रकार परिप्रह में या हिसा में शाप चारो अब्रतों का अविनाभाव हे तिस ही प्रकार 
अनत नामक पाप मे भा शेष हिंसा, झूठ, चोरी, कुशील, परिग्रहों का सम्पूर्ण प्रकारों से अवश्यम्भाव 
प्रकाशित कर दिया गया हे क्‍योंकि ग्रन्थों मे अनत का हिंसा के अंगपने कर के कथन किया गया 
है। अर्थात्‌ “सबस्मिन्नप्यस्मिन्‌ प्रमत्तयोगैकद्देतुकथनं यतत, अनतबचने5पि तस्माश्नियतं हिंसा समव- 
सरति” ॥ ( पुरुषाथसिद्धव पाय ) स्वयं ग्रन्थकार ने असत्य का निरूपण करते समण कहा था “'तेन स्वपर- 
संतापकारणं यद्बचोशिनां | यथा दृष्टाथ मप्यत्र तदसत्यं विभाव्यत' ॥ अन॒त भाषण करना हिंसा का अंग 
है, अतः अन॒त में उस हिंसा की बिना ही सामथ्य से सिद्धि हो जाती है | साथ ही अनत में चोरी, कुशील 
परिप्रहों की भी सिद्धि दे कारण कि झूठ को चोरी आदि का अंगपना अन्यथा बन नहीं सकता हे । 
अथवा चोरी, कुशील परिप्रहों को झ्नठ का अंग हा जाना अन्यथा यानी अवश्यम्भाव के बिना बन नहीं 
सकता है। जो जिसका अंग है उस अंग का अंगी भी वहाँ विद्यमान है, यों झूठ बोलने वाले जीब के शेष 
चार अब्नतों की सत्ता भी पायी जाती है ॥ 


तथास्तेये सर्वथा अवश्यंभाविनी हिसा द्रविणहरणस्यैव हिंसात्वात्‌ द्रविणस्य बाध्मप्राणा- 
त्मकत्वात्‌ । तथाचोक्तं-“यावत्तदद्रविणं नाम प्राणा एते बहिस्तरां। स तस्य हरते आणान्‌ 
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यो यस्य हरते धन)!” इतिहिंसाप्रसिद्धों चानृताअश्परिग्रहाणां सिद्धिस्तदंगत्वात्‌ ॥ 

तिस द्वी प्रकार चोरी मे भी सभी प्रकारों से हिसा अवश्य हो जावेगी, क्‍यों कि धनका हरण 
करना ही हिंसा है । यद्यपि बाह्मप्राण तो इन्द्रिय आदिक दश हैं तथापि धन को बाह्माप्रणस्यरूप माना 
गया है, और तिसी प्रकार आपषंप्रथों में कहा जा चुका है कि यो कुछ वे प्रसिद्ध हो रहे रुपया, भूमि, 
भूषण, प्रासाद आदिक धन नाम धारी हैं ये सब बढ़िया बाहरछे प्राण है, जो चोर जिस जीव के धन को 
हर छेता है बह उसके प्राणों को ही हर छेता है-अर्थात्‌ धन की चोरी हो जाने से हजारों जीबों की मृत्युयें 
हो जाती हैं । धन का वियोग हो जाने पर हाय करके अनेक जीव मर जाते है, असंख्य अधमरे हो जाते हैं, 
कितने ही चिन्ता, आधिव्याधियों से पीड़ित हो कर कुछ काल मे मर जाते है। पुरुषाथेसिद्धव पाय मे भो 
कहा है | “अवितीर्णस्य प्रहण परिम्रहस्य प्रमत्तयोगाद्यत्‌ । तत्मत्येयं स्तयं सैब च हिंसा बधस्य हेतुत्वात्‌ 
॥१॥ अथी नाम य एते प्राणा एते बह्विइ्चराः पुंसां । हरति स तस्य प्राणान्‌ यो यस्य जनो हरत्यर्थान्‌॥२॥” 
इस प्रकार चोरी करने मे हिंसा की प्रसिद्धि हो जाने पर अनुत, कुशील, परिग्रह इन पाप कर्मों की भी 
सिद्धि हो जाती है, क्यों कि उन अन॒ुत आदि अगियों का यह चोरी अंग है अथवा अगी चौर्य कर्म के ये 
अनत आदि्क सब अग हैं। अग और अंगी का अविनाभाव असिद्ध है ॥ 


एयमन्रह्णि सति हिसायाः सिद्धिस्तस्या रागायुर्पत्तिलक्षणत्वात्‌ स्वभोग्यस्त्रीसंरक्षणा- 
नंदाच्च हिंसायां च सिद्धायां स्तेयानृतपरिग्रहसिद्धिस्तदगत्वात्‌ तेषां तद्विरत्यभावाद्वितों वा 
सबथा तद्भावविरोधादू देश्वविरतिप्रसंगात्‌ || 


परिग्रह, हिंसा, झूठ और चोरी इन एक एक मे शेष चारो अन्नतं का अविनाभाव जेसे कह 
दिया है इस ही प्रकार अन्नह्म के साथ भी शेष चारों पाप वत रहे है देखिये अन्नह्य यानी कुझील के होते 
सन्‍्ते हिंसा की सिद्धि है ही क्‍योंकि राग आदि की उत्पत्ति होना उस हिंसा का लक्षण माना गया है- 
“अप्रादुर्भावः खलु रागादीनां भवत्यदिसेति। तेपामेबोत्पत्तिहिंसेति जिनागमस्य सक्षेपः ॥” यों रागादिक को 
उत्पत्ति होने से मैथुन में तीत्र भावहि सा होती हे । एक बात यद्द भी हैं कि स्वकीय भोगने योग्य स्त्रियों 
के संरक्षण में वेषयिक आनन्द मानने से भी भाव हिंसा बढ जाती है। द्रव्यहिंसा तो कुशील में जगत्म- 
सिद्ध है। पुरुषाथ सिद्धव पाय में लिखा हे-“यद्वंदरागबोगान्‌ मेथुनमभिधीयते तदब्नझ, अवतरति तत्र हिंसा 
बधस्य सबत्र सद्भावात्‌ ॥ १॥ हि स्यंते तिलनाल्‍यां तप्तायसि बिनिद्वित तिला यद्वत्‌, बहबो जीया योनो हिंस्यन्त 
मैथुने तद्वत्‌ ॥२॥ यदपि क्रियते किचिन्मदनोद्रकादनगरमणादि, तत्रापि भवति हिंसा रागायुत्पक्तितन्त्रत्वात्‌ 
॥३॥ मेथुन में प्रज्नत्ति कर रहा प्राणी थावर जंगम जीवों का विध्वंस कर रहा है। श्रुतसागरी मे लिखा 
हे-“तथाचोक्त मेथुनाचरणे मूढ प्लियन्ते जन्तुकोब्यः | योनिरन्धसमुत्पन्ना छिंगसघट्टपीडिताः । घाते घाव 
असंख्येया कोटयो जन्‍्तवो श्रियन्ते इत्यथे! कथा कक्षाद्ये, शतनान्तरे, नाभो, स्मरमन्दिरे च स्त्रीणां प्राणिन 
उत्पय्यन्ते तन्र करादिव्यापारे ते ब्रियन्ते, सेथुनाथ मृषाबादं वक्ति अदृत्तमप्यादत्ते बाह्याभ्यन्तरपरिमहं 
सच ॥” यो मर्थुन क्रिया में तीक्रभावहिंसा और द्रव्य्हिंसा प्रसिद्ध हो जाने पर चोरी, असत्य और परिम्रह्‌ 
की सिद्धि तो अनायाख दो जाती है क्‍यों कि वे उसके अंग है। मेथुन करने से भो जीव के उन चोरी, 
झुठ आदि से बिरति हो जाने का अभाव हे | अथवा कुझील वाले जीब के चोरी आदि से बिरति मानो 
जायगी तब तो सवंथा उस छुझौरू परिणाम के होने का बिरोध हो जाने के कारण देशबिरति अजझचय 
अणुश्नत हो जाने का प्रसंग आ जावेगा | ऐसी दशा में कुझ्लील कथमपि नहीं हो सकता हे। यों पाँचों में 
से प्रस्येक कर इतर चारों अविरतिको के साथ अविनाभाव बन रहा बखान दिया गया दे ॥ 


५०.० इछोक-वार्तिक 


तदेवं वस्॒पात्रदण्डाजिनादिपरिग्रहाणां न परिग्रहो भूरछारहितत्वात्‌ तप्वज्ञानादिस्वीकर- 
णवदिति ब॒दत॑ प्रत्याद।। 

यहाँ कोई कटाक्ष करता हे कि सूत्रकार ने परिप्रह का लक्षण मुरछा कहा सो ठीक है, जैनमुनि 
परिप्रहो का सबंधा त्याग कर रहे आकिग्वन्य धर्म मे दृढ़ हैं। हां संयम का उपकरण होने से वे मुनि 
कमण्डरु, पिच्छिका, पुस्तकों को प्रद्टण कर छेते बताये गये हैं। जब कि ऋमण्डछु आदि का परिम्रदद मुच्छो 
का कारण न होने से परिप्रह नहीं माना जाता है, तब तो इसी प्रकार वस्त्र ( कपड़ा ) पात्र ( पाथडढ़ा ) 
दण्ड ( त्रिदण्ड, एक दण्ड आदि ) आजन ( मृग, व्याप्र, सिह का चमड़ा ) आदि माला, चइमा, घड़ी, 
जटा, कन्धा, चीमटा, आदि परिप्रहों को भो परिग्रह पाप नहीं माना जाय ( प्रतिज्ञा ) म्च्छोरहित होने 
से ( हेतु ) तत्त्वज्ञान, क्षमा, पिच्छिका आदि के अंगीकार करने समान ( अन्वयदृष्टान्त ) यह अनुमान 
ठीक है । अर्थात्‌ लज्जा दूर करने के लिये बस्त्रका ग्रहण हे जो कि कामुक स्त्री, पुरुषो, विकारों की निबृत्ति 
के लिये आवश्यक है । स्वयं की छज्जा का भी निवारण हो जाता है । साधु को जनता निछंज्ज नहीं कहने 
पाती है । शुद्धभोजन या भेक्ष्यशुद्धि अनुसार अनेक भिक्षाओं को प्राप्त करने के लिये अथवा गुरु या रुर्ण- 
ब्रती को भिक्षा का भाग देने के लिये पात्रकी आवश्यकता हो जाती है रुपया, पेसा धरने के लिये पात्र 
नहीं बांधा जाता है जिससे कि मूर्च्छा दो सके । इसी प्रकार कुत्ता, बिल्‍्छी या सहचरियों को मारने के 
लिये दण्ड नहीं हैं केवल त्रिदण्डी या एक दण्डी साधु को अपना चिह्न दण्ड हाथ में उठाये रखना पढ़ता 
हे । अशुद्ध स्थछ पर चमड़े को बिछाकर ध्यान छगा दिया जाता हेै। मयूरपिच्छिका के समान झूगचर्म, 
चमरीरुदद, शंख आदि में सन्म्‌च्छेन जीव नहीं उपजते है। जाप देने के लिये माछा भी चाहिये। छोटे 
अक्षरों को देखने के लिये चक्षुरोगों साधु को उपनेत्र ( चश्मा ) धारना पड़ता है। सामायिक का समय 
देखने के लिये घड़ी की आवश्यकता है । जटायें तो अपने आप बढ़ जाती है। शरीर से उपजी उष्णता 
करके अनेक जीब मर जाते हैं । कन्था या वस्त्र से उन जीवों की रक्षा हो सकती है । इस प्रकार बाबदू- 
कता पूबक कह रहे कटाक्षकर्ता के प्रति आचाय महाराज समाधान बचन को कहते है । 


मुच्छा परिग्रहः सोपि नाप्रमत्तस्य युज्यते । 


तथा विना न वस्त्रादिम्नहणं कस्यचित्तः ॥३॥ 

म्च्छों करना परिमह्‌ है, यों इस सूत्र द्वारा परिप्रह का निर्दोष छक्षण किया गया है । बह परि- 
ग्रह भी अप्रमत्त जीब के नहीं पाया जाता है यह युक्ति पूर्ण सिद्धान्त हे क्‍योंकि प्रमादरहित जाँब के 
म्च्छां नहीं हे तिस कारण उस मुच्छी के बिना किसी भी जीव के वस्त्र, पाथडढ़ा, आदि का ग्रहण करना 
नहीं सम्भवता दे यों सिद्धान्त हो चुकने पर वस्त्र, आदि को ग्रहण करने वाले साधुबेशो या अन्य जोब 
सभी परिप्रहदोषबान हैं। अर्थात्‌ बस्त्र के रक्षण सीवन, धोवन, प्राप्ति, आदि में अनेक आरम्भ करने 
पढ़ते है | प्रमेयकमलमातंण्ड में लिखा है कि “हीशीतार्तिनिवृत्यथ बस्त्रादि यदि गृह्ाते। कामिन्यादि- 
स्तथा किन्न कामपीडादिशान्तये ॥ येन येन बिना पीडा पुंसां समुपजायते | तत्तत्सबंमुपादेयं छाबकादि 
पछादिकम्‌ ॥” यों राग का कारण हो रहा बस्त्र तो परिप्रह ही है। भोजन या भिक्षा के लिये पात्र रखना 
भी परिप्रह दे । मुनि एक ही स्थान पर श्रावक के घर जा कर पाणिपान्न द्वारा निर्दोष आहार छेत हैं। 
हाँ बहिरंग शुद्धि के लिये जलाधार कमण्डछु को रखना पड़ता है। साधु की ऊंची अचस्था में कमण्डलु 
और पिच्छी का त्याग हो जाता दे। तोथंकर मुन्ति को कमण्डछु और परिद्दारविशुद्धिसंयमी को पिच्छिका 
की आवश्यकता नहीं है, चिह्नरूप से भले द्वी लिये रहें। इसी प्रकार दण्ड रखना तो परिप्रह ही हे यह 
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कोई रत्नत्रय या आत्मजुद्धि का चिह्न नहीं है| चम तो साक्षात्‌ त्रस जीबों का उत्पक्तिस्थान है। अपबवित्र, 
अजुद्ध, अस्एश्य ऐसे चम को देखने या छूने से जब यग्ृहस्थ भी भोजन करना छोड़ देवा दे तो साधु ऐसे 
श्रस जीबों के घात से उपजे निकृष्ट पदार्थ को अपने पास केसे रख सकते है ? अन्य चीमटा, घड़ी, 
आदिक भी संयम के उपकरण नहीं सम्भवते है। अतः मुनिजन मूछा के कारण हो रहे वस्त्र आदि उप- 
ध्ियों को परिप्रह मानकर उन से विरक्त रहते हैं । 

लजापनयनाथथ कपंटरूण्डादिमात्रग्रहण मूर्छाविरहेषि संभवतीति चेन्न, कामवेदनापनप- 
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नाथ ख्रीमात्रग्रहणेपि मूर्छापिरहप्रसंगात्‌ तत्र ग एबं मूछेति चेत्‌, अन्यश्रापि वस्लाभि- 
लापः सास्तु केवलमेकत्र तु कामवेदना योषिदमिलापहेतु परत्र रज्जा कपेंटामिलाषकारणमिति न 
तत्कारणनियमोस्ति, मोहोदयस्यैवांन्तरंगकारणस्य नियतत्वात्‌ ॥ 

कोई पर बादीं कह रहा है कि छज्जा का निवारण करने के लिये केवल कपड़े का खण्ड, काठ 
की बनी हुई कौपीन, पीतल, मुंज का बना हुआ उपकरण आदि का ग्रहण करना मूच्छों से रहित होने पर 
भी सम्भव जाता है। ग्रन्थकार कहते हैं कि यह तो नहीं कहना क्योंकि यों तो कामजन्य बेदना का 
निराकरण करने के छिये मात्र ख्त्री के प्रहण करने में भी मूछोरहितपन का प्रसंग आ ज्ञायगा। अर्थात्‌ 
जो कोई यों कहता है कि मूछों के न होने पर भो लज्जा के निवारणाथे कपड़े आदि का ग्रहण है, वह 
यह भो कह सकता है कि मूछा के नहीं होने पर भी काम पीड़ा को दूर करने के लिये स्वल्पकाल पर्यन्त 
केबल सखी का ग्रहण है। बस्त्र से छज़ा दूर हो जाती है, ख्री से कामपीढ़ा निवृत्त हो कर आकुछता मिट 
जाती होगी, ध्यूतक्रीड़ा को कण्ड्या जुआ खेलने से अलग हो जायगी | इसी प्रकार अपमान, क्षुधा, नि्बे- 
छता, हास्य, कण्ड्या, काराग्ृह वास, रिरंसा, दीनता, दरिद्रता आदि के निवारणार्थ हिंसा, शूंठ, चोरी, 
कुशील, परिग्रह इन पाप क्रियाओं में निमग्न हो सकता हे। अपमान आदि का निवारण करने बाला 
जीव मूड़ा छगा देगा कि उक्त हिंसा आदि क्रियाओ में मेरे प्रमादयोग नहीं हे जेसे कि छज्जा को दूर करने 
के लिये बस्त्रखण्ड आदि के अ्हण मे मूछा नहीं मानी जा रही द्वे। इस पर यदि आशक्षेपकार यो कह्टे कि 
बहां सरीमात्र के ग्रहण में तो ख्री का प्रेमालिंगन करना ही मुछों है अतः कोई भी साधु कामबेदना के प्रती- 
कारार्थ खरीमात्र को ग्रहण करने मे मुछा रहित नहीं कहा जा सकता है। यो कहने पर प्रन्थकार कद्दते है 
कि तब तो अन्य स्थछ पर भो यानी लज्जानिषारणाथे बस्त्रखण्ड आदि के ग्रहण करने मे भी वस्त्र की 
अभिलाषा करना ही वह मूछो समझी जाओ। केवल इतना ही अन्तर हे कि एक स्थल पर तो स्री की 
अभिलाषा द्वोने का कारण काम वेदना है ओर दूसरे स्थल पर कपड़े की अभिलापा का कारण लज्जा हो 
रहा है। कहीं प्रतिहिंसा की अभिछाषा फा कारण अपमान हो सकता हे। सुबर्ण की अभिलापा का 
कारण दरिद्रता हो सकती है। इस अ्रकार उस मूछा के कारणों का कोई नियम नहीं है कि स््री प्रसंग 
करना, वस्त्राभिलापा करना, कोौत्कुच्य करना आडिक द्वी मुछो के नियत कारण होबे। सूर्छा के बहिरंग 
कारण असंख्यात हो सकते है । हा अन्तरंग कारण एक मोहनीयकर्म का उदय होना तो नियत है । चस्त्र- 
खण्ड आदि के ग्रहण करने मे अंतरंग कारण और बहिरंग कारण विद्यमान हैं अतः म्‌छी अबशयंभा- 
विनी दे । तभी तो परिप्रह रहित साधु बस्त्र आदि का प्रहण नहीं करते है ॥ 

एतेन लिंगदशेनात्‌ कामिनीजनदुरमिसधि! स्थादिति तन्निवारणार्थ पटखण्डग्रहणमिति 
प्रत्युक्त, तब्रिवारणस्यैव तदमिलापकारणत्वात्‌ । नयनादिमनोहरांगानां दर्शनेषि वनिताजनदुर- 


भिप्रायसंभवात्‌_तत्मच्छादनकपंटस्यापि ग्रहणप्रसक्तिश्व तत एवं तद्वत्‌। 
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इस उक्त सयुक्तिक कथन से इस सन्तव्य का भी खण्डन हो चुका है कि लिंग के दर्शन से अलबेली 
कामिनी जनो के हृदय में कामवासना प्रयुक्त खोटे अभिप्राय उपजेंगे इस कारण उन कामिनियों के 
निक्ृष्ट अभिप्रायों की उत्पत्ति या लिंग देखने के निबारणार्थ साधु को वस्त्रखण्ड का ग्रहण करना उचिव 
है। बस्त्रद्वारा गुह्य अंग का गोपन हो जाने से मनचली, अलबेली, नबेली, कामिनियों के दुरक्रिप्राय नहीं 
उपज सकेंगे | ग्रंथकार कहते है कि उसका निवारण करना ही वस्तुतः उनकी दनी, चौगुनी अभिलाषाओं 
की उत्पत्ति का कारण है । अंगों को वह कामुक जीव गुप्त रखता हे जिस के हृदय मे कामबासना नागिन 
लहरे छे रही है। बालक अपने गुप्त अंगों को नहीं ढकता है, क्योंकि बाछक के कपायभाव नहीं है । 
अनेक पुरुष, या स्त्रियां दूसरो के सुन्दर अंगों के निरीक्षणार्थ आनखशिख प्रयत्न करते हैं भले द्वी बे उस 
में सफछ मनोरथ न हो सके किन्तु मूछी या कुशीछ को द्वेतु मानकर पापासत्रव तो हो ही जाता हे । एक 
बात यद्द भी हे कि कहा तक अंगो को ढका जायगा, नेत्र, दन्‍्तावलछी, वक्षःस्थल, नाभि, हाथ, आदि 
मनोहर अंगो के देखने पर भी पुंह्चछी बनिताजनों के कुत्सित अभिप्रायो का हो जाना सम्भवता है । 
ऐसा हो जाने उन नेत्र आदि को भले प्रकार ढक देने वाले कपड़े के भी ग्रहण करने का प्रसग आ जावेगा 
कारण कि उस ही द्ेतु से यानी कामिनी जनो की निकृष्ट अभिलछाषाओ का निवारण कर देने बाला 
होने से ही उस लिंग आच्छादक बस्त्र के समान नयन आदि का आन्छादक वस्त्र भी रखना पड़ेगा। 
ऐसी दक्ञा में सुन्दर नेत्रवाले साधु की भला ईर्यासमिति केस पल सकेगी ? सुन्दर हाथ पांव वाले मुनि 
के एपणाससिति नहीं पलछ सकेगी । सुन्दरता की परिभाषा भी बड़ी विलक्षण है। किसी को कुरूपा का 
अंग ही देवांगना का सा स्वरूप जचता है, अन्य को अत्यन्त सुन्दर रूप भी विपवत प्रतोत होता हू । किस 
किस की अपेक्षा साधु अपने अंग को छिपाते फिरेंगे। उल्ृक को सूर्य नहीं रुचता है, कमल को रात्रि नही 
रुचती है। कनैटा दूसरे की अच्छी आंख पर ईर्ष्या करता है। द्रिद्रपुरुष मेला को बुरा समझता है। 
पण्डितो को मृर्खजन शत्र समझते हैं। निर्धन पुरुषों की भावनाओ अनुसार बजाजखाना, सराफा, हल- 
बाईहट्रा, नाजमण्डी, मेवाबाजार आदि सुन्दर बस्तुओ के क्रय विक्रय स्थान भले ही जन्म जन्मान्तरों के 
लिये भी मिट जाय उन्हें कोई आपत्ति नहीं होगी । वस्तुतः बिचारा जाय तो अपनी पविन्न आत्मा में 
दुर्माबनाओं को नहीं उपजने देना ही स्वाधीन कतंव्य है। जगत्‌ की भ्रक्रिया टाले नहीं टछ सकती है । 
बालक के समान भुनि को निर्विकार चेष्टा होती हैें। दूसरो के अभिप्रायो को रोकने के लिये मुनि मद्दाराज 
ने ठेका नहीं ले रखा है। दरिद्रों के खोटे अभिप्राय उत्पन्न होबेगे एतावता बाजार या वस्त्र, आभूषणों 
का पहनना बन्द नहीं हो सकता है | तभी तो चारित्र मोह के उदय द्वोने पर हुई म॒छा को परिग्रह् माना 
हे । बस्त्रग्रहण मे अवश्य मूछो दे | 


सोथ्य॑ स्वहस्तेन बुद्धिपूवंकपटखंडादिकमादाय परिदधानोपि तन्मूर्छारद्ठित इति कोशपान 
विधेयं, तन्‍्वीमाश्लिष्यतो5पि तन्मूर्छारहितसवमेबं स्यात्‌ । ततो न मूर्छामन्तरेण पटादिस्वीकरणं 
संभवति तस्य तद्भेतुकत्वात्‌ | सा तु तदभावेषि संभाव्यते कार्यापायेपि कारणस्य दर्शनात्‌ | धूमा- 
भावेषि मुम्मुराद्यसस्थपावकवत्‌ । 

सो यह प्रसिद्ध हो रहा रक्तवस्त्रधारी संन्‍्यासी या झुक्कबस्त्रधारी रवेदाम्बर साधु अपने हाथ 
करके बुद्धि, इच्छा, प्रयत्न पूबक वस्त्रखण्ड, लंगोटो आदि को ग्रहण कर पुनः पहनता हुआ भी उसकी 


मूछो से रद्दित हे यों कद्दते रहने में कोशपान कर छेना चाहिये | भावाथ-सदूगृहस्थ यदि सामायिक करने 
बैठे उसका वस्त्र वायु आदिक से यहाँ वह्दाँ हट जाय पुनः वह यदि उस बस्त्र को बहाँ का वहीं अंग पर 
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सरका लेता है तो वह अबश्य मूछावान है। आर्यथिका भी यहाँ वहाँ खिसक गये वस्त्र को अपने हाथ 
करके छण्जावड बुद्धिपूजक पुनः पहन लेती दे तो बह भी मूछोयुक्त हो रहो सामायिक भावों में स्थिर नहीं 
रह पाती है। किन्तु यहाँ बेष्णव सम्प्रदाय वाले या श्वेवाम्बर जेन यों कहते है कि अपने हाथ द्वारा बुद्धि 
पूर्वक पटखण्ड आदि को ग्रहण कर पहिन रहा भी साधु मूछो रहित हे ऐसे असत्यभाषण की उन वेष्णब 
या श्वेताम्बरों ने सोगन्ध ले रखो है अद्दिफिन खाने वाले या उद्श्रान्त पुरुष उन्‍्माद पूबक ऐसी रद्दी बातों 
को कहते है । यदि बुद्धिपूबंक वस्त्रधारण कर रहा भी मूछा रहित है तो इसी प्रकार तन्‍्वी (पतली तरुणी) 
का प्रमालिंगन कर रहे साधु के भी उस तन्‍बी की मूछों से रहितपन का प्रसंग आ जावेगा। तिस कारण 
यह सिद्ध हो जाता हे कि मूछा के बिना कपड़ा, दण्ड, पात्र आदिका म्वीकार करना कथमपि नहीं सम्भवता 
है क्योंकि उस मूछा को द्ेतु मान कर ही उस कपड़े आदिका स्वीकार करना काय उपजता है। हाँ बह्‌ 
मूछो तो उन पट आदि का ग्रहण के अभाव हो जाने पर भी सम्भावित हो रही हे । अनेक पशु पक्षी 
या द्रव्यलिंगी साधुओं के प्रबल मूछा पायी जाती है | कार्य के न होने पर भो कारण देखा जाता है जेसे 
कि धूम के नहीं होने पर भी मुर्मुंर आदि अवम्थाओं में अप्रि देखी जा रही है अर्थात्‌ “न कारणानि अवश्य॑ 
कायबन्ति भवन्ति” कारणों से अबश्य काये हो जाने ही चाहिये ऐसा कोई नियम नहीं है । ( मत्वर्थो 
जनकत्व, हाँ “सामथ्याप्रतिबन्धकारणान्तराब कल्ये” सामथ्य का प्रतिबन्ध नहीं होना और अन्यकारणों 
की परिपूर्णवा हो जाने पर समथथ कारण उत्तर क्षण में कार्य को अबश्य कर देता है। किन्तु “कार्याणि तु 
अबञ्यं कारणबन्ति भबन्ति” कार्य तो अवश्य ही कारण वाले होते है | ( जन्यत्व॑ मत्वर्थोयार्थ: ) कारणों 
के बिना कार्य का आत्मलछाभ हो नहीं हो सकता है। अनन्तानन्त कारण अन्य सहकारी कारणों के नहीं 
मिलने पर कार्यों को किये बिना ही मर जाते हैं। सभी बीज अंकुरों को नहीं उपजा पाते हैं, छाखबां, 
करोड़वां भाग बीज अंकुर होकर उपजते है शेष बहुभाग खाने, कूड़े, खात, आदि मे व्यय हो जाते हैं। 
गर्भोत्पादक शक्तियाँ बहुभाग नष्ट हो जाती हैं । सभी अंतरग बहिरंग कारणों की यही दशा है । सभी कारण 
यदि कार्यों को कर बेठे तो स्थान ही नहीं मिले । यों “अर्थक्रियाकारित्व॑ बस्तुतो छक्षणम” प्रत्येक कारण 
कुछ न कुछ तो कार्य करता ही रहता दे, स्थान घेरना, भार रख देना, अपने ठछुआपन का ज्ञान करना, 
अदि साधारण कार्य होते रहते है जो कि अगण्य है । अतः कारण फो कार्यवान होने का नियम नहीं हे । 
धानों के तुषों की अग्नि भीतर ही भीतर धधकती रहती हे । बाहिर धुर्य रूप काये को नहीं उपजाती दे । 
अयोगोलक अंगार, भूभड़ की आग भी धुंये को नहीं उत्पन्न करती है । इसी प्रकार प्रकरण में यह कहना 
है कि वस्त्र, पात्र आदि परिप्रष्टों का अद्दण किये बिना भी अंतरंग कारण वश मूछो सम्भव जाती है। 
किन्तु जहाँ इच्छा प्रयत्न पूबक बस्त्र, दण्ड, चर्म, आदि का ग्रद्दण हो रहा है वहाँ तो मूछो अवश्य ही है । 

नन्‍्वेवं पिच्छादिग्रहणेपि मूर्छा स्थात्‌ इति चेत्‌, तत एवं परमनेग्रेन्थ्यसिद्धौ परिद्ारविशुद्धि- 
संयमभूृतां तत्त्यागः ब्क्ष्मसांपराययथारूयातसंयमशभ्ृन्मुनिवत्‌ । सामायिकछेदोपस्थापनसंयम- 
भृतां तु यतीनां संयमोपकरणत्वात्‌ प्रतिलेखनस्य ग्रहण सक््ममृछोसद्भावेषि युक्तमेव, मार्गा- 
बिरोधित्वाच्च । 

अपने बस्त्र, आदिको ग्रहण करने के पक्ष का अवधारण कर रहा कोई पण्डित भाश्षेप कर रहा 
हे कि इस प्रकार तो जैनों के यहाँ पिच्छी, कमण्डलु, आदि के भ्रहण करने में भी साधु के मूछों हो जायगी। 


यों कहने पर तो ग्रन्थकार समाधान करते हैं. कि तिस ही कारण से यानी पिच्छ आदि के ग्रहण में स्वल्प 
मूछों का अंश होने से हो जब परम उत्कृष्ट निम्न न्थपन की सिद्धि हो जाती है तब परिविशुद्धि नाम के 
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संयम को धारने वाले मुनियों के उस पिच्छ आदिका त्याग हो जाता हे। जैसे कि सूक्ष्मसापराय और 
यथाख्यात संयम के धारी मुनियो के पिचछ आदि का त्याग है । अर्थात्‌-'तीसं बासो जम्मे बासपुधरक्त 
खु तित्थयरमूले । पच्चक्खाणं पढ़िंदो, संझुूया दुगाउपविद्दारों! जन्म से तीस बंधे पर्यन्त पूर्ण आनन्द 
पूर्वक ठहरे पुनः दीक्षाग्रहरण कर तीथंकर के सन्निकट सात, आठ वर्ष तक प्रत्याख्यान नामक पूर्ण का 
अध्ययन करे उन मुनि के परिहारविश्वुद्धि संयम होता है । इनके बर्षाकाल में एक स्थान पर ही ठहरने का 
नियम नहीं है । परिहारविशुद्धि संयमवाछे मुनि करके किसी जीब को बाधा नहीं पहुँचती हे। प्रत्युत ये 
किसी जोब के ऊपर यदि बैठ भी जाबे तो उस जीब को विशेष आनन्द मिलंगा। रोग, शोक दूर हो 
जाबेगे। अतः इनको पिच्छीप्रहूण की आवश्यकता नहीं हू “तित्थयरा तप्पयरा हलूधर चक्‍की य बासुदेवा 
य । पडिवासुदेव भोमा आहार णत्थि णीहारो ॥” तीथेंकर, चक्रवर्ती, बलभद्र, आदि के आहार है नीहार 
नहीं, ये मुनि दो जाते है तब भी इन मुनियों के मलमूत्र आदिका संसर्ग नहीं ह अतः अंग शुद्धि के लिये 
राखे गये कमण्डलड की आवश्यकता नही। मात्र चिन्ह स्वरूप भले ही रख लिया जाय । विशेष ज्ञानी या अंग- 
बेचा मुनि महाराज शास्त्र भी नहीं रखते हैं । ज्ञान अल्प भी होय किन्तु कपायों का मन्द करना ही जिन 
का लक्ष्य होय वे भी शास्त्रों को रखने में उत्सुक नही रहते है| बीतरागभ।बो का तर्द्धि हो जाने पर स्वयं 
श्र॒वज्ञान बढ जाता है जो क्षि प्रकृष्टध्यान या श्रेणियों मे उपयोगी है । छोक मे भी देखा जाता है कि शास्त्र- 
ज्ञान थोड़े निमित्त से हो जाता है। छोटी आयु के पण्डित बड़े बूढ़े पचासो बर्ष स्वाध्याय करने बालो को 
पढ़ा देते हैं । मुनि अवस्था में घटाटोपों की आवश्यकता नहीं है | भेद विज्ञान द्वो गया बस बुद्धि पुरुषाथ 
पूबक तेरह प्रकार चारित्र को पाछते हुये कदाचित्‌ उपाध्याय से अत्यल्प अध्ययन कर तत्त्ववेत्ता बन जाते 
हैं। उपशम श्रणी या क्षपक श्रेणी में भी पिच्छ, कमण्डलु नहीं है । हाँ छठवे गुणस्थान और निरतिशय 
अप्रमत्त सातमे गुणस्थान मे मुनियों के पिच्छ आदि का प्रहण है। यो सामायिक और छेदोपस्थापना 
नासक संयमो को धारने वाले मुनिमहाराजो के तो संयम साधने का उपकारी उपकरण होने से प्रमाजन 
करने वाले प्रतिछेखन यानी पिच्छिका का ग्रहण करना समुचित ही है । भछे ही पिच्छ या कमण्डलु के 
प्रहण में सूक्ष्म मूछो का सद्भाव है तो भी प्राण संयम का विशेष उपकारी होने से पिच्छी का प्रहण है । 
एक बात यह भी है कि संयम के उपकरण का ग्रहण करना मुनिमार्ग का बिरोधक नहीं हैं पत्युत साधु- 
मार्ग के अनुकल है। हों बस्त्र, पात्र, आदि का ग्रहण करना तो मोटी मूछो के अनुसार हुआ है और 
मुनिमाग निर््रन्थता का विरोधी भी हे ॥ 


नत्वेब सुवर्णादिग्रदणप्रसंगः तस्य नाग्न्यसंयमोपकरणत्वाभावात्‌ तद्विरोधित्वात्‌ | सक- 
लोपभोगसम्यग्नियन्धनत्वाद्य । न च॒ त्रिचतुरपिच्छमात्रमलाबूफलमात्र वा किंचिन्मूल्य लभते 
यतस्तदप्युपभोगसंपत्तिनिमित्त स्थात्‌ । न हि मूल्यदानक्रययोग्यर्य पिच्छादेरपि ग्रहण न्‍्याय्यं, 
सिद्धान्तविरोधात्‌ ॥ 


जिस प्रकार संयम का उपकरण हो रही पिच्छिका का ग्रहण हे इस प्रकार सोना, चांदी, मोहर, 
नोट, गिन्नी, आदि के ग्रहण कर लेने का तो असंग नहीं आता है । क्‍योंकि उस सुबर्ण आदि के ग्रहण को 
नग्नता या संयम के उपकरणपन का अभाव है प्रस्युत सुवर्ण आदि का ग्रहण करना उस संयम या नग्नता 
का विरोधी हे । एक बात यद्ट भी है कि सुबर्ण, रुपया आदि का ग्रहण करना तो सम्पूर्ण भोग उपभोगों 
का बहुत अच्छा कारण है । सोना, रुपया, आदि से अनेक उपभोग मोछ लिये जा सकते हैं। आजकल 
सुबण ही राष्ट्रकी अहूट सम्पत्ति मानी गयी हे जिसके पास अधिक सोना दे वही देश दूसरे देशों को 
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दबाकर सब के ऊपर प्रभाव जमाता है। किन्तु केवड तीन, चार, पिच्छों की बनी एक पिच्छिका अथवा 
मात्र शुष्क तूंबीफल ( कमण्डछु ) को यदि बेचा जाय तो छुछ भी मूल्य हाथ में नहीं प्राप्त होता है जिस 
से कि बह पिच्छिका या तूबीफल भो उपभोग सम्पत्ति का निमित्त हो जाता | अर्थात्‌ मयूर की तीन, चार, 
छह डंडीरें या तबीपात्र का कुछ भो मुल्य नहीं मिलता है। ऐसे संयमोपकरण रखने में मुनि के कोई 
मूछी नहीं है । हां मुल्य देकर क्रय विक्रय योग्य हो रहे अर्थात्‌ जिन मुल्यबान कमण्डछु, पिन्छिका को 
बेचकर भोग्य पदार्थ खरीदे जा सकते हैं ऐसे पिच्छी कमण्डछु आदि का भी प्रह्ण करना न्‍्यायोचित 
नहीं हे | क्‍योंकि सिद्धान्त से विरोध हो जायगा। इस कथन से जो साधुवेशी मूल्यवान उपकरण रखते 
हैं उनके रागपूर्ण मन्तव्यों का प्रत्याख्यान हो जाता है। मल्यबान डपकरणों मे अवश्य मुछो हो जाती 
है । उन के संयोग बियोग मे महान्‌ राग-द्रेष उपजते है सुबर्ण आदि की तो बात ही क्या हैं ॥। 

ननु मूर्च्छाविरहे क्षीणमोद्दानां शरीरपरिग्रहोपगमाञ्न तद्भेतुः सबेः परिग्रद्द इति चेन्न, 
तेषां पूर भवमोहोदयापादितकर्मबंधनिवन्धनशरीरपरियग्रहाभ्युपगमात्‌ । मोहश्षयात्तत््यागार्थ परम- 
चारित्रस्य विधानादन्यथा तस्त्यागस्यात्यंतिकस्थ करणायोगात्‌ | 

यहाँ कोई पण्डित अनुनयपूर्वक आपत्ति उठाता है कि मछों के नहीं होने पर भी बारहबे गुण- 
स्थान वाले क्षीणमोह मुनियों के औदारिक शरीर यथा कर्म शरीर रूपी परिप्रह स्वीकार किया गया है । 
इस कारण सभी परिप्रद्द उस मछो को कारण मानकर होते हैं यह बात नहीं माननी चाहिये, सूक्ष्मराग 
का सद्भाव होने से दशमे गुणस्थान तक कथंचित्‌ सूछो मानी जा सकती है । ग्यारहवे गुणस्थान मे मां 
के कारण हो रहे चारित्र मोहनीय कम की सत्तासात्र हे किन्तु बारह॒वे, तेरहवे, चोदहवे, गुणस्थानों में 
सर्वागमूछो नहीं होते हुये भी शरीर का परिम्रह हो रहा देखा जाता है। ग्रन्थकार कद्दते हैं कि यह तो 
न कहना क्योंकि मोह को क्षीण कर चुके उन जीयों के पूबभवों में मोह के उदय से अनचाद्दे आ गये 
कमंबन्ध को कारण मानकर शरीर का परिग्रह हुआ स्वीकार किया जाता है। आठ कम शरीरों में से 
सोहनीय कम या चार घातिया कर्मों का क्षय हो जाने से शेष रहे उन चार अघाति कर्मों और नो कर्मों 
का परित्याग करने के लिये क्षीणमोह मुनि पुनः उत्कृष्ट चारित्र का पुरुषार्थ पूवंक विधान करते है। 
अन्यथा यानी उप्त परम चारित्र के किये बिना उन कर्म नोकर्मों का अनन्तानन्त काल तक के लिये होने 
वाले त्याग का किया जाना नहीं हो सकेगा। अर्थात्‌ बारहवे गुणस्थान के आदि में चारित्र मोह- 
नोय का क्षय हो जाने पर यद्यपि चारित्र गुण प्रगट हो गया है तथापि आनुषंगिक दोषों के रग जाने पर 
बह परम चारित्र नहीं हो सका है। तेरहवे, चोदहवे में कुछ कर्मों का भोग करके ओर कतिपय कर्म 
बन्धों को तपश्चरण नामक पुरुषा्थ या केवलिसमुद्घात द्वारा समस्थिति अनुसार क्षय कर चोदहवें गुण- 
स्थान के अन्त में परमचारित्र प्राप्त कर छिया जाता है उस से सम्पूर्ण परिग्रहों का त्याग कर दिया जाता 
है। सिद्ध अवस्था में अनन्त कार तक वह परमचारित्र नामक पुरुषार्थ सुदृढ़ बना रहता है अतः पुनः 
कर्मनोकर्म शरीरों का ग्रहण नहीं हो पाता है | प्रथम अध्याय में प्रन्थकार ने इस परम चारित्र का अच्छा 
विवेचन कर दिया है ॥ 

तहिं तनुस्थित्यथमादारग्रदण यतेस्तनुमूरछाकारणक्षमं युक्तमेवेति चेन्न, र्नत्रयाराधन- 
निवन्धनम्यैवोपगमाद । तद्विराधनहेतोस्तस्थाप्यनिष्टः। न हि. नवकोटिविशुद्धमाहारं भेक्ष्य- 
शुद्धधनुसारितया गृहनन्‌ मुनिर्जातुचिद्र्त्रयविगधनविधायी, ततो न किंचित्पदार्थग्रहणं कस्य- 


चिन्मूर्जाविरहे संभवतीति सब परिग्रह। प्रमततस्पैवाजक्नवत्‌ ॥ 
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जब कि पिच्छिका का ग्रहण सूक््ममुछो को कारण मानकर हुआ बताया गया हे और क्षोणमोदद 
या जीवन्मुक्तो के भी पूज भवसम्बन्धी मोह के उदय अनुसार हुये कमंबन्ध करके शरीरो का परिप्रह 
स्वीकार किया गया है तब ओदारिक झरीर की स्थिति के लिये षष्ठ गुणस्थानवत्तों मुनि का कबछाद्दार 
ग्रहण करना भला शरीर मे दो रही मूछो को कारण मान कर हुआ यों यति के मोह सिद्ध करने में बह 
आहार प्रद्नण समर्थ है यह बात समुचित ही मानी जायगी। अर्थात मुनि जो आहार लेते हैं बह भी 
मूछो को कारण मान कर हुआ परिग्रह ही समझा जायगा। “मछोकरणक्षम” पाठ होने पर मुन्ति का 
आहार ग्रहण करना मुछो का कारण और कार्य हो जाने से अच्छा परिग्रह समझा जायगा। आचार्य 
कहते हैं. कि यह तो नहीं कहना क्योंकि सम्यग्दश न, सम्यण्ज्ञान, सम्यक्चारित्र इन तीनो रत्नों की समी- 
चीन आराधना के कारण हो रहे ही आहार ग्रहण को जिनागम में स्ढीकार किया गया हे हां उस रत्न" 
त्रय की विराधना के द्ेतु हो रहे उस अनिष्ट, अनुपसेव्य, अभक्ष्य, आदि आहार का ग्रहण करना तो 
अभीष्ट नही किया गया हे। मन, वचन, काय, सम्बन्धी प्रत्येक के कृत, कारित, अनुमोदना अनुसार हुईं 
नो कोटियो से विश्ुद्ध हो रहे आह्यार को भेक्ष्य शुद्धिज्ञापफक आगम की अनुकूलता से ग्रहण कर रहा मुनि 
कदाचित्‌ भी रत्नत्रय की विराधना को करने वारा नहीं है । स्वाध्याय, ध्यान, कायोत्सगं, के लिये शरीर 
उपयोगी है ओर शरीर में बल की प्राप्ति आहार पूषक हे अतः दोषों ओर अन्तरायों का टालकर मुनि 
महाराज दिन में एक बार लघुभोजन करते दे । अतः तस्वज्ञान के समान आद्वार का ग्रहण करना कोई 
मूछो का कार्य या मूछो का कारण नहीं है । अत्यल्प मुछा गणनीय नहीं हैं परमनिग्नेन्‍्थपन की उपासना 
करने वाले तो आद्वार को भी छोड़ देते है। सन्‍्यास मरण कर रहा श्रावक ही आहार और शरीर को 
परिग्रह मानकर छोड़ देता हे । वस्त्र, पात्र आदि का ग्रहण करना पक्का परिग्रह हे तिस कारण सिद्ध हुआ 
कि किसी भी मोहो जीव या श्रावक या मुनि के किसी भी पदाथ का ग्रहण करना मुछो के बिना नहीं 
सम्भवता हे । इस प्रकार सम्पूर्ण परिग्रह प्रमादी जीब के ही सम्भवते है। जैसे कि अश्रह्म यानो कुशील 
क्रिया प्रमादी जीव के ही सम्भवती हे । यों प्रमाद योग पूबक हुई मूछा पर्ग्रिह है यह सूत्रकार का 
तातये निरबय है । 


अधेतेभ्यो हिंसादिभ्यो विरतित्रेतमिति निश्चितं तदभिसंबधातु यो व्रती स कीदृश 
शत्याई।-- 


हिंसा आदि के छक्षण अनन्तर इन हिंसा आदिको से विरति हो जाना व्रत हे ।यों सातवे अध्याय 
के आदि सूत्र में कद्दे गये ब्रत के लक्षण का निश्चय किया जा चुका है । अब आत्मा में उन ब्रतों का 
चारों ओर सम्बन्ध हो जाने से जो त्रती हो जाता है वह त्रती जीव तो फंसा हे ? एसी जिज्नासा प्रवतेने 
पर सूत्रकार महाराज अग्रिम सूत्र को व्यक्त कर रहे है। 


निःशल्यो ब्रतो ॥१८॥। 


मायाशल्य, मिथ्यादशन शल्य और निदान शल्य इन तीनों से रहित हो रहा जो ब्रतों से युक्त 
है बह त्रती है। अथात्‌ शल्यरद्दितपन ओर ब्रतों के सम्बन्ध से त्रती होता है मात्र झल्यरहितपन ब्रती 
नहीं है चौथे गुणस्थान वाछा जीव कदाचित्‌ निष्कपट, निर्निदान अवस्था प्राप्त हो जाने पर भी ब्ती नहीं 
हो जाता है इसी प्रकार मिथ्यादृष्टि भी केवल बाह्य श्रतों के धार छेने से श्रती नहीं समझ छिय! जायगा ॥ 


अनेकधा प्राणिगणशरणाच्छल्यं बाधाकरत्वादुपचारसिद्धिः | त्रिविधं माया, निदान, 


सप्तमो5ष्याव ५९७ 
मिथ्यादशंनमेदात्‌ । 


अनेक प्रकारको शारीरिक मानसिक वेदना स्वरूप पेनी सछाइयों करके श्राणीसमुद्ाय की हिंसा 
करने से शल्य समझी जाती है । बाण का अग्रफलक जैसे शरीर में घुस कर अनेक बाधाओं को करता है 
तिसी प्रकार माया आढिक शल्य भो शारीरिक, मानसिक, बाधाओं की कारण होने से शल्य के समान द्दो 
रहीं शल्यरूप से उपचरित हो जाती हैं यों माया आदिक में शल्यपने के उपचार की सिद्धि हो जातो है । 
“इल्यमिव शल्य” । यह शल्य मायाशल्य, निदानशल्य, मिथ्यादह नशल्य, के भेद से तीन प्रकार है | छल- 
करना, ठगना, धोखा देना इत्यारिकि माया हाल्य है, विषय भोगों की आकांक्षा करना निदान शल्य है। 
तक्त्वों का श्रद्धान नहीं कर अतस्तों का श्रद्धान किये बेठना मिथ्यादशन शल्य हे । शरीर में या मसूड़ों में 
छोटी सी फांस छूग जाती दे वही खटकती रहती है सछाई शूछ या बाण घुस जाय तब तो महान दुःखपूर्ण 
खटका लगा रहता है । इसी प्रकार ये तीन शल्ये सदा अब्नती जाबों के चुभती रहती है । तीन शल्यों से रहित 
हो कर ही ब्रतो को धारने वाला ब्रती कहा जा सकता है । 

कश्चिदाह--विरोधाहिशेषणानुपपत्ति;; मिथ्यादशशनादिनिषृत्ेत्रंतित्वाभावात्‌_सहर्शना- 
दित्वमिद्धेत्रताभिसंबंधादेव त्रतित्वघटनात्‌ । विरुद्ध व्रतित्वस्थ निःशल्यत्वं विशेषण दण्डित्वस्य 
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चक्रित्वविशेषणवत्‌ । उदविरुद्धेपि विशेषणस्यानर्थ क्यं वान्यतरेण गताथंत्वात्‌। निःशल्य इत्यनेनेव 
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ब्रतित्वमिद्धित्रतिग्रहणस्यानथक्यं त्रतीति वचनादेव निःशल्यत्वसिद्धेस्तद्चनानथक्यवत्‌ । विकल्प- 
इति चेन्न, फलविशेषाभावात्‌ निःशल्य हति वा ब्रतीति वा स्थादिति। विकन्पे हि न कि 
चित्फलमुपलभामहे । न च व्यपदेशद्यमात्रमेव फर्ल | संशयनिश्वत्ति: फलमित्यपि न सम्यक्‌ू, तद- 
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विनाभावादेव संशयनिषृत्तेविंपयेयानध्यवसायं निषृत्तिवदिति | 

यहाँ कोई तकबुद्धि पण्डित रूम्बा चौड़ा पूर्व पक्ष उठाकर कद्द रहा द्वे कि शल्यरहिितपना ओर 
ब्रतसहितपना यो य दोनों ही विरुद्ध है । शल्य रहित होने से कोई ज्रती नहीं दो सकता दे | जैसे कि पुस्तक 
रहित हा जाने से कोई विद्यावान नहीं हो सकता है या दण्ड रहित हो जाने से कोई छत्र सहित नहीं 
हो सकता है । इसी प्रकार भिथ्यादशन आदि तीनो अल्यों की निवृत्ति हो जाने से ब्रती हो जाने का 
अभाव हे । सम्यग्द्शन अथवा समीचानरीत्या प्रथम प्रतिमाधारी दाइनिक आदिपन को सिद्धि हो जाने 
के कारण त्रतों का आत्मनिष्ठ सम्बन्ध हो जाने से ही ब्रतीपना घटित हो जाता है। एक बात यहद्द भी है 
कि ब्रती होने का निःशल्यपना विशेषण विरुद्ध हे जसे कि दण्डघारीपन का चक्रसहितपना विशेषण विरुद्ध 
हे । यदि उन इल्यरहितपन और ब्रतसहितपन विश्ेषणो को अबिरुद्ध भी मान लिया जाय तथापि एक 
विशेषण का व्यथपना हे क्यांकि निहशल्यपन ओर ब्रतोपन दोनों मे से एक करके ही अभीष्ट अर्थ प्राप्त हो 
जावेगा । जैसे कि “उपयोगबदान्‌ आत्मा” यहां आत्मत्थ या उपयोग दोनों में से एक ही करके इष्टसिद्धि 
हो जाती द्वे दोनों एक दी तो दहै। जब कि निःशल्य यों इस कथन कर के ही ज्तीपन को सिद्धि हो जातो 
हैं ऐसी दशा होने पर सूत्र में ब्रती का प्रहण करना व्यर्थ है जेसे कि ब्रती यों कथन करते से ही जब निइझल्य- 
पना सिद्ध दो जाता हे अतः उस निःशल्यपन का बचन व्यर्थ पड़ता है। अदि यहां कोई यों कह्टे कि यहां 
विकल्प हे शल्यरहित भी उत्तरबर्तों सूत्र करके अगारी या अनगार द्वो सकता दे अथबा त्रती भी 
अगारी वा अनगार द्वो सकता दे यों विशेषणविशेष्यसम्बन्ध भी बन जाता है। उत्तर सें कर्चित्‌ कहता 
है कि यह तो नहीं कह्टना क्‍योंकि यों विकल्प करने में विशेषफछ का अभाव हे। एक पक्ष में निशदाल्य 


५९८ इलोक-वातिक 


थों कह दिया जाय , अथवा द्वितीय पक्ष में बरती यों हो जावे इस प्रकार विकल्प करने में जब कि हम किसी 
भी फल को नहीं देख रहे है। मात्र दो व्यवद्दारों के लिये शब्द बोल देना ही कोई फछ नहीं हो जाता है । 
देवदत्त को दाल से या दही से अथवा घी से भोजन करा देना यहां विकल्पों का न्यारा फलविशेष है। 
किन्तु निएशल्य अथवा ज्रती यों नाममात्र दो के कथन करने का कुछ भी फल नहीं द्वे। यदि कोई कह्दे कि 
संशय की निवृत्ति हो जाना फल है। कोई निदशल्य को ब्ती से भिन्न हो जाने का यदि संडय कर ले तो 
इस संशय की निवृत्ति “निइशल्यो त्रती” कहने से हो जाती है। करिचत्‌ पण्डित कहते हैं कि यह समा- 
धान करना भी समीचीन नहीं है | क्योंकि उन निइशल्यपन और अतीपन का अविनाभावसम्बन्ध होने से 
ही संशय की निवृत्ति हो जाती है जेसे कि दोनों के अविनाभाव का निर्णय हो जाने से विपयेय और 
पल नाम के समारोपों की निषृत्ति दो जाती है। यहां तक कश्चित्‌ पण्डित पूर्व पक्ष कर 
रहा हे । 

अत्रामिधीयते-न वांगांगिभावस्य विवक्षितत्वात्‌। निःशल्यत्रतित्वयोश्नत्रांगांगिमावो 
विवक्षितः । प्रधानानुविधानादप्रधानस्य प्रधान हि वतित्यमगि | तन्निःशल्यत्वमप्रधानमंगभूतम- 

थे ५ हे (0 

नुविधत्ते, यत्र बतित्व तत्रावश्यं निःशल्यत्वं भवतीति न तस्य तेन विरोधो नापि विशेषण तदनथे- 
कं। न विकल्पोपगमों । न च फलविशेषाभावोषि प्रधानमुणदशनेन मतांतरव्यवच्छेदस्य फल- 
स्य सिद्धें! | तेन कृतनिदानस्यापि मायाविनों मिथ्यादृष्टेश्व हिंसादिभ्यो विस्तावषि ब्रतित्वाभावः 
सिद्धः। मायानिदानमिथ्यादशंनरहितस्यापि चासंयतसम्यर्दृष्टेत्रतिस्वाभावः प्रतिपादितः स्यात््‌ 
ततः ।। 

अब यहा आचाय महाराज करके समाधान बचन कद्दा जाता है, कि उक्त दोष देना ठीक नहीं, 
कारण कि यहाँ अंगभाव ओर अंगीभाव की विवक्षा की जा चुकी हे | निउशल्यपन ओर त्रतीपन का यहाँ 
निठचय से अंग-अगीभाष मानना विवक्षा प्राप्त हो रहा है । त्रतीपना अगी है उसका अंग निदश्ल्यपना 
है| शल्य हटेगी और ब्रत आबंगे तब ब्रती कहा जायगा | जैसे कि बहुत दूध, घी बाले गोपाल को गोमान्‌ 
कहा जाता है । अनेक ठल्ल गोओं के होने पर भी गायबाला कहना शोभा नही देता हैं। जो निदृशल्य हो 
कर ग्तो है वही सच्चा त्रती है । अप्रधान पदार्थ अपने अंगी प्रधान का अनुविधान यानी अनुकछ आच- 
रण किया करता है। जब कि ब्रतीपना यहाँ प्रधान है अंगी है बह नि३शल्यपन, अग्रधान, अंग भूत 
उस ब्रतीपन का अनुविधान करता रहता है निशशल्यत्व ओर श्रतित्व में अंग अंगीभाव सम्बन्ध हे 
कोई भी किसी का उपकार कर सकता है यहाँ विशेषतया ब्रतीपन में निहशल्यपना उपकार करता है ॥ कश्वित्‌ 
का निशडल्यत्त और त्रतित्व में बिरोध दोष उठाना ठीक नहीं | क्योंकि जहाँ त्रतोपना दे वहाँ निरशल्य- 
पना अवश्य होता है । इस कारण उस त्रतित्व का उस निश्शल्यत्व के साथ विरोध नहीं हे । कश्चित्‌ ने 
जो उस ब्रतीपन का विशेषण हो रहे उस निइशल्यपन को व्यर्थ कद्दा था वह भी ठीक नहीं है क्योंकि त्रती 
का शल्यरद्दितपना विशेषण साथक हे । शल्यरद्दि त द्वोते हुये ही त्रती हो सकता है अन्यथा नहीं । निशशल्य 
अथवा त्रतो यो विकल्प का स्वीकार करना भी बुरा नहीं है। जेसा कश्चित्‌ ने विकल्प का निषेध करते 
हुये विशेषफल का अभाव कहा था, जब कि यहां फलविशेष दीख रहा है तो फलूजिशेष का अभाव 
कहना भी समुचित नहीं हे । ब्रवीत्व और निह३ल्यत्व की प्रधानता और गौणता दिखाने करके अन्यमतों 
का व्यवच्छेद हो जाना रूप फल की सिद्धि हो जाती है। तिस कारण निदान कर चुके भी सायाचार 
ओर मिथ्यादृष्टि जीव के हिंसा आदिकों से विरति होने पर भी अतीपन का अभाव सिद्ध हो चुका। 
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क्योंकि शल्यों के होते हुये श्रतों के सद्भाव से त्रती नहीं हो सकता है। बात यह दे कि शल्यों के होते 
सन्‍्ते वस्तुतः वे ब्रत ही नहीं हैं ब्रताभास हैं. तभी तो निइशल्यत्व ओर ब्रतीत्व का सामानाधिकरण्य बन 
रहा है| दूसरी बात यह हैँ कि माया, निदान, मिथ्याद्न इन तीनों शल्यों से रहित हो रहे भी किसी 
असंयत सम्यग्दृष्टि चौथे गुणस्थानवाले जीव के ब्रतों के नहीं होने पर ब्रतीपन का अभाव है। अप्रत्या- 
ख्यानाबरण और प्रत्याब्यानावरण तथा संज्बलन कषायों के उदय अनुसार मायाचार यद्यपि चोथे गुण- 
स्थान में पाया जाता है, निदान भी पांचवे गुणस्थान तक सम्भवता दे किन्तु यहां शल्यों मे तीघ्रमाया- 
चार और प्रव्यक्त निदान अभिप्रेत है यों “निदशाल्यों ब्रती” इस प्रकार विशेषण विशेष्यभाव सम्बन्ध 
अनुसार कहने पर विशेषफल समझा दिया गया हो जाता है तिस प्रकार व्विरण करने से जो निष्कर्ष 
निकला उस को वातिंक द्वारा यों समझिये किः-- 


निःशल्योज्त्र ब्रती ज्ञेयः शल्यानि त्रीण तत्ततः । 
मिथ्यात्वादीनि सद्भावे, ब्रताशयविपर्ययः ॥१॥ 
प्रकरण अनुसार यहाँ सूत्र में कहा गया जो निशशल्य जीब है बह ब्रतधारी प्रती समझ लिया 
जाय । तास्तविकरूप से मिथ्यात्व आदिक इल्य तीन मानी गयी है। जीवों के उन दल्यों का व्यम्त या 
समस्तरूप से सद्भाव होने पर ब्रतधारण के अभिप्रायों का विपयय हो जाता है। अथोन ब्ती होने के 
लिये निइशल्यपन रंगभूमि है । निःशल्यता होना ही कठिन है पुनः ब्रतों का धारण सुलभ साध्य हे, ब्रती- 
शब्द का योगविभाग कर “निरशल्यो ब्रती ब्रती” यों वाक्य बनाते हुये शल्यरहित होकर त्रतधारी को ब्रती 
कहना अक्षुण्ण बन जाता है। 
स पुनत्रेती सागार एवानगार एवेल्येकांताया कृतये स्त्नकारः प्राह;-- 


बह त्रती फिर गहस्थ ही है अथवा गृहरहित साधु ही ब्रती है इस प्रकार के एकान्तों का निरा- 
करण करने के लिये सूत्रकार महाराज बहुत बढ़िया निर्णय कह रहे हैं | 


अगायनगारश्च ॥॥१९॥ 


बह ब्रती आगारोी, अनगार, यो दो भेदों में विभक्त हे । भावरूप से पकड़ा गया घर जिसके 
विद्यमान है वह ग्रहस्थ अगारी नाम का ब्रती है और जिस त्यागी मुनि के भावरूपेण घर नहीं ह वह अन- 
गार ब्रती हे | यहाँ भी मात्र ग़हसह्दितपन और ग्रहरहितपन से अगारी और अनगार की लक्षण व्यवस्था 
नहीं है किन्तु भविष्य सूत्र अनुसार अणुब्रतों के धारण से अगारीपना निर्णीत समझा जाय और बिना कहे 
ही सामथ्य से महात्रतों के धारण अनुसार अनगारपना व्यवस्थित हो रहा मान लिया जाय | 

प्रतिश्रयाथितयांगनादगार । अनियमप्रसग इति चेत्न, भावागारस्य विवक्षितलवात्‌ तद- 
स्यास्तीत्यगारी । व्रतीत्यमिसंबन्ध। व्रतिकारणसाकल्याद्गृहस्थस्यात्रतित्वमिति चेन्न | नेग- 
मसंग्रहव्यवहारव्यापारान्नगरवासवद्राजवदा । नेग्रमव्यापाराद्धि देशतो विर्तः सबंतो विरतिं 
प्रत्यभिमुखसकल्पो व्रती व्यपदिश्यते नगरवासत्वराजत्वाभिम्ृखस्थ नगरत्रांसराजव्यपदेशवत | 

प्रतिश्रय यानी ठददरने के लिये स्थान की लिप्सा को कर रहे जीव की अभिछाषा करके जो 
प्राप्त किया जाता है वह अगार है यों अगार शब्द को निरुक्ति कर घर अथ निकाछा गया है। ऐसा घर 
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जिस के विद्यमान हे बह अगारी है। जिसके घर नहीं बह अनगार मुनि है। श्राबकाचारों में गृहस्थ की 
पहली छह प्रतिमाओं में गृह का अथे स्त्री किया गया है शेष पांच प्रतिमाओं में ग्रह का अर्थ घर या 
घरसरीखा उपबन हे । गृह का अर्थ ग्ृद्टिणी करते हुये भी घर को छोडा नहीं गया है । अतः यहाँ सामान्य- 
रूप से अगार का अथे घर लिया जाय | यहाँ ज्षंका उठती है कि घर सहितपन या घर रहितपन से कोई गृहस्थ, 
ब्रती या मुनित्रती का नियम नहीं है अतः उक्त सूत्र अनुसार कोई निव्नती या मुनिम्नती का नियम नहीं हू अतः 
उक्त सूत्र अनुसार कोई नियम नहीं हो सकने का प्रसंग आया। देखिये सूने घर या देवस्थान आवि में 
कुछ देर तक निबास कर रहे मुनि को गृह सहितपना प्राप्त हुआ। गृहस्थो के घर में भी आहार करते समय 
मुनि ठहरते है| पश्चात्‌ भी कुछ धर्मोपदेश देते हुये ठहर जाते है| तथा जिसकी विषयतृष्णाये दुर नहीं 
हुई हैं ऐसा गृहस्थ भी किसो कारण से घर को छोड़कर वन में निवास करता ह। आजीबिका के बश 
हजारों सनुष्य घर छोड़ कर बाहर वनो में, खेतों मे, पद्दाड़ो में पड़े हुये है एवावता वे अगार रहित द्दो 
रहे हैं| प्रन्थकार कहते है कि यह शंका तो नहीं करना क्योंकि यहाँ हृदय मे विचार लिये गये भाव- 
स्वरूप घर की विवक्षा की गयी है । अन्तरंग में चारित्र मोहनीय कम का उदय होते सन्‍्ते घर के सम्बन्ध 
से जो ठृष्णा का नहीं हटना है वह भावागार हे इस श्राधक के वह भावागार है. इस कारण अगारी कह्दा 
जाता है। भछे ही वह बन में, पहाड़ में, समुद्र मे, आकाश, पाताल, मे निवास करे तो भी वह अगारो 
है और मुनि महाराज चाह्दे घन धान्य जन पूर्ण घर मे ही कुछ समय तक उहरे रहे वे भाबागार नही 
होने से अनगार ही है। यहां सूत्र मे पूर्व सूत्र से श्रती का दोनों ओर से सम्बन्ध कर छना चाहिये। 
अगारोी त्रती और अनगारी ज्रती यो दो ब्रती हैं। यहां कोई आज्ञंका उठाता है कि ब्रती होने क कारणा 
की असंपूर्णता होने से गृहस्थ को त्रती नहीं कहना चाहिये । अर्थात्‌ जब “हिंसानृतस्तेयात्रद्मपरिग्रहे भ्यो 
विरतिन्रंत” यो ब्रती का लक्षण माना हे तो सकल ब्रतों की पूर्णता नहीं होने से श्रावक को ब्रती नही कहा 
जा सकता है। जैसे कि एक या दो हरी वनस्पति का त्याग कर देने से या दिन में चोरी का त्याग कर 
देने से कोई त्रती नहीं हो जाता है | पूरा छाख, पचास हजार रुपये होने से धनी कहा जा सकता है एक 
पेसा या एक रुपया के धन से कोई धनी नहीं हो जाता है। पूण विद्याये दोने से विद्वान कहना ठीक है. 
किसी एक विद्या में मात्र चन्मप्रवेश हो जाने से विद्यावान नहीं। आचाये कहते ह कि यह नहीं कहना 
क्योंकि नेगम, संग्रह, और व्यवहार, इन नयो के व्यापार से असकलब्रती ग्रहम्थ को भी त्रती कह ढिया 
गया है । जेसे कि पूरे नगर में नहीं ठहर कर एक डेरे या घर के कोने मे ठहरता हुआ कोई मनुप्य केवल 
नगर के एक देश में निवास करता है फिर भी यह कलकत्ता निवासी, आगरा वासी, सहारनपुर बासी, 
कहा जाता है । इसी प्रकार ब्रतों के एक देश में अधिष्ठित हो रहा ग्रहस्थ प्रती कहा जा सकता हैं । अथवा 
राजा होने योग्य राजपुत्र को जैसे राजा कह दिया जाता हे इसी प्रकार मुनिधर्म मे अनुराग करने बाला 
श्रावक होता हू । कालान्तर में पूर्ण ब्रतों को घारेगा अतः नैगम नयकी अपेक्षा बतमान मे भी ब्रती कहा जा 
सकता है। ओर भी नैगम नय के व्यापार से विशेषतया यों समझिये कि एक देश से हिसा आदि का 
परित्याग करता हुआ गृहस्थ अबश्य ही सम्पूर्ण रूप से हिंसा आदि की विरति के प्रति अभिमुख हो कर 
सकलप कर रहा सनन्‍्ता दी व्रती इस शब्द करके व्यवह्नत होता है जेसे कि नगर के बहुभाभों में निवास 
करने के अभिमुख हो रहा पुरुष नगरावास शब्द कर के कहा जाता है । ओर राजपने के अभिमुख हो 
रहे राजपुत्र को राजापन का व्यपदेश कर दिया जाता है। अथवा बत्तीस हजार देशो के अधिपति को 
सावंभौम राजा कहते हैं। फिर भी एक देश का अधिपति भी राजा कहा जा सकता है। तिसी प्रकार 
अठारह हजार झोल और चोरासी छाख उत्तर गुणों का घारी अनगार ही पूर्णव्रती है किन्तु अणुम्नतों 
का धारी श्रावक भी ब्रतो कह्टा जा सकता है। अन्यथा धनी, विद्यावान्‌ , कलावान्‌ , तपस्थी, कुलबान , 
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आरोग्यताबाम , रूपषान्‌, बलवान्‌ आदि की कोई व्यवस्था नहीं बन सकेगी | जगत्‌ में एक से एक बढ़ 


कर धनी आदि हो चुके है। पूर्ण घनी आदिक तो बिरल है। अल्पन्नान, अल्पधन आदि से भी ज्ञानवान्‌ 
घनवान्‌ की व्यवस्था करनो ही पड़ेगी ॥ 


संग्रहनयाद्वाणुश्रतमहावतव्यक्तिवर्तिवतत्वसामन्यादेशादणुव्रतो5पि व्रतीष्यते नगरेकदेश- 
वासिनो नगरवासज्यपदेशवत्‌ देशविषयराजस्यापि राजज्यपदेशवश्च । 


नेगम नय अनुसार श्रावक का त्रती हो जाना समझा दिया गया है क्योंकि नैगमस नय संकल्प 
मात्र को अहण करता है श्रावक के सकलत्रती होने का संकल्प हो रहा हे । तथा सामान्य रूपसे कच्चे, 
पक्के, छोटे, अधूरे, हेठे, आदि सभी विशेषों का संग्रह करने वाली संग्रह नय से तो अणुत्रत और 
महाव्रत इन सम्पृण व्रतव्यक्तियों में बते रहे व्रतत्व सामान्य का कथन कर देने की बिवक्षा से तो छोटे 
ब्रतों का धारी गृहस्थ भी त्रती कहा गया इष्ट किया जाता है जैसे कि नगर के एक देश में निवास कर रहे 
पुरुष का “नगरवासी” यों व्यवहार कर दिया जाता है। तथा जेसे मालवा, पजाब, मेवाड़, हँढाड़, गुजरात, 
बंगाल, बिद्दार, सिन्ध, काठियाबाड़, आदि प्रान्त या सर्विया, बलगेरिया, पेटोगोनिया, श्रजील, पैरू, स्कोट- 
लेण्ड, मिश्र आदि द्वीप एवं राम नगर समुदायस्वरूप एक प्रान्त या एक देश के राजा को भी राजापने 
का व्यवहार कर दिया जाता है। जबकि बत्तीस हजार देश या पचासों विषयों के सावंभौम राजा को 
राजा कहना चाहिये। भारतवर्ष मे क्वचित्‌ एक प्रान्त मे कतिपय राजा विद्यमान हैं। अकेले बुन्देल- 
खण्ड में पचास, चालीस राजा होंगे। मारबाड़ में ही दश, बास राजा हैं। थोड़ी सी रियासत के अधि- 
पति या जुमीदार अथवा किसी किसी सेठ को भी राजा पदवी दे दी जाती है । यो सम्पूर्ण रूप से राजा 
नहीं होते हुये भी पचास, सौ गाँबो के अधिपति को जैसे राजापन। व्यवह्त हो जाता है उसी प्रकार 
संग्रहनय से अणुब्रती का भी ब्रतियों में संग्रह हो जाता है । 

व्यवहारनयादेशतो व्रत्यस्पगारी ब्रतीति प्रतिपागते तद्वदेवेत्यविरोधः । 

तीसरे व्यवहार नय से संव्यवद्दार करने पर एक देशसे ब्रती हो रहा भी गृहस्थ ब्रतो है यों 
व्यवहारियो में कह दिया जाता है । उस के ही समान अर्थात्‌ जेसे एक देश या आघे विषय अथवा दश 


बीस ग्रामों के अधिपति को भो राजा कह दिया जाता है | यों नैगम संग्रह व्यवद्दारनयों अनुसार गृहस्थ 
को भी ब्रती कह देने में कोई बिरोध नहीं आता हे । यहाँ तक अगारो शब्द की टीका हो चुकी हे । 


न विद्यते अगारमस्येत्यनगारः स व त्रती सकलब्रतकारणसद्भावात्‌ | ततो अगृहस्थ 
एव व्रतीत्येकांतो5प्य पास्तः ।। 


अब अनगार का अथ कहा जाता है। जिस किसी इस जीव के अगार यानी घर नहीं विद्य- 
मान हैं, इस कारण अनगार कहा जाता हे । वह अनगार हो रहा सन्‍्ता ब्रतो का धारी हे क्योंकि 
मुनियों के सम्पूर्ण ब्रतों के कारणों का सद्भाव है। तिस कारण यानी गृहस्थ ओर अगृहस्थ दोनों को 
ब्रतित्व के कारणो का सद्भाव हो जाने से इस एकान्त आग्रह का भी निराकरण किया जा चुका है कि 
गृहस्थ भिन्न हो रहा मुनि ही ब्रतो होता है गृहस्थ ब्रती नहीं होता है | अथवा दोनों के ब्रतीपन का विधान 
हो जाने से ग्रहस्थ ही ब्रती होता है, मुनिजन ब्रती नहीं इस कदाग्रह का प्रत्याख्यान कर दिया जाता है ॥ 
इस अपरंपार लोला के घारी जगत्‌ में ऐसे भी सम्प्रदाय हैं जो कि साधुओं को नहीं मानकर गृहस्थ 
अवस्था से ही निःश्रेयस प्राप्ति हो जाने को अभीष्ठ करते हैं। और गृहस्थ को अल्प भी ब्रती नहीं मानकर 


६०२ इलोकन्वार्तिक 


केवल साधुओं को ही ब्रती मानने वाली आम्नायो की भी कमी नहीं है। जेन सिद्धान्त अनुसार अगारी 
और अनगार दोनों भी ब्रती समझे जाते हैं । 

नन्वेबंमनगारस्य पथिकादेः व्तित्वं स्यादित्याशंकामंपास्यज्नाह-- 

अनगार पनि का इस प्रकार ग्ृहरहितपना लक्षण करने पर यहाँ आज्ंका उपजतो डे कि तब 
तो अगार रहित हो रहे पथिक ( बटोही या रास्तागीर ) कृषक, नाविक, प्रवासी, अनाथ, निर्वासित, 
( निकाल दिया गया ) आइि जीवों के भी ब्रती हो जाने का प्रसंग आ जावेगा । इस प्रकार हुई आशज्गंका 
का निराकरण कर रहे प्रन्थकार उत्तर बातिक को कह रहे है ॥ 


सो5प्यगायनगारश्च भावागारस्य भावतः । 
अभावाच्चेति पांथादेनानगारलसंभवः ॥१॥ 


बह शल्य रहित हो रहा ब्रतो का धारी ब्रती भी यृहस्थ ओर अनगार इन दो भेदो से दो प्रकार 
है यह सूत्रकार द्वारा कह्द दिया है। अगार पद से यहां भाव घर यानी परिणामों मे घर का अनुराग 
रखना लिया गया हे | उस भावघधर के सद्भाव से अगारी और भावघर के अभाव से अनगार ब्रती हुआ 
समझना चाहिये | इस कारण पथिक आदि को अनगारपने की सम्भावना नहीं है । क्योकि पथिक आदि 
के तत्कालीन गृहवास नहीं होते हुय भी अभ्यन्तर परिणामों में गृहवास का तीत्र अभिष्बग हो रहा है । 
तथा घर में बेठकर आहार कर रहे या किंचित्‌ कार उपदेश दे रहे मुनि महाराज के घर का सम्बन्ध 
होते हुये भी घर की भाष गृद्धि नहीं होने से उसी प्रकार गृहस्थपना नही है जेसे कि वम्त्रधारापन् का 
जपसर्ग सह रहे चेलोपसृष्ट मुनि के तन्तुमात्र भी परिप्रह नहीं माना जाता है । 


कः पुनरगारीत्याह;--- 


यहाँ कोई प्रइन उठाता है कि क्रम अनुसार ब्रतों की दृढ़ता के उपासक द्वाने से आदि में कहे 
गये हे हैं। का लक्षण फिर क्‍या है ? ऐसी जिज्लासा प्रवतने पर सृत्नकार महाराज इस अग्रिम सृत्रको 
कह रहे हैं ॥ 


अ्रुत्रतो5गारी ॥२०॥॥ 


जिस के पाँचों ब्रत अल्प हैं. वह जीव अगारी यानी श्रावक कद्दा जाता हे। अर्थात्‌ हिंसा 
आठढिक पाँचों पापों में से किसी एक या दो पापों की निषृत्ति हो जाने से ही अणुव्रती नहीं समझा जाय, 
किन्तु पाँचों ही ब्रतों को विकछता हो जाने से अणुत्रती बनने को विवक्षा हे। अणु शब्द का अन्यय 
विरति के साथ हे । 

९ ह. [ ट शक 

अणुशब्दः ब्श््ममचनः सर्वेसावश्यनिवृश्यसंभवात्‌ | स हि द्वीन्द्रियादिव्यपरोापणे निश्वत्त), 
स्नेहद्वेषमोहापेशादसत्याभिधानवजनग्रवण:, अन्यपीडाकरात्‌ पार्थित्रभया्रुन्पादितनिमित्तादप्यद- 
त्तात प्रतिनिवृत्त, उपांत्तानुपात्तान्यांगनासंगाद्रिरति;; परिच्छिन्नधनधान्यक्षेत्राग्रवधिगृ ही प्रस्ये- 
तव्यः ॥ सामथ्योत्‌ महाव्रतो5नगार हृत्याह-- 


सूत्र में पड़ा हुआ अणुशब्द सूक्म अर्थ को कद रहा है। जिस जीब के पाँचों व्रत अणु यानी 
सूक्ष्म हैं. वह अणुत्रत यानी अणुव्रती है । अणूनि ब्रतानि वस्य स अगुव्तः ( बहुब्रीद्दि समास) सम्पूर्ण 


सप्तमोध्ष्याय ६०३ 


पाप सहित क्रियाओं से निवृत्ति होने का असम्भव हो जाने इस गृहस्थ के श्रत छोटे कह्दे जाते हैं। बह्द 
अणुञ्नती श्रावक नियम से दवीन्द्रिय, त्रीन्द्रिय आदि प्राणियो की संकल्प पूर्वक हिंस। करने मे निवृत्त हो 
रहा है | इतना ही इसके अहिंसाणुब्रत है । अपने कार्य के लिये बह प्रथियी, ज़छ, तेज, बायुकायिक जीव 
की ओर अनन्तकायवर्जित वनस्पति जीबों की विराधना कर देता हे तथा वह स्नेह, हंघ ओर मोह का आवेश 
हो जाने से असत्य बोलने के परित्याग में प्रवीण रहता है | हू, अनेक स्थलों पर सूक्ष्मशूँठ बोल देता हे, 
यह गहस्थ का सत्याणुत्रत है । अन्य को पीड़ा करने वाले अद॒प्तादान से और राजभय, पंचभय से उप- 
जाये गये निमित्त स्वरूप अदत्त से भी जो प्रतिनिषृत्त हो रहा है वह तीसरा अचौयाणुम्नत ह। अर्थात्‌ 
जो धन अपना भी है किन्तु वह महान्‌ संक्रञ्ञ से प्राप्त हो सकता है ऐसे परायी पीड़ा को करने बाले धन 
को जो ग्रहण नहीं करता है । तथा जो घन राजा के डर या पद्लों के भय अनुसार निउचय करके छोड़ 
दिया गया है उस धन को भी ग्रहण करने में जिसका आदर नहीं है वह श्रावक अचौर्याणुत्रती हैं । 
अन्य सूक्ष्म चोरियों का इसके परित्याग नहीं हे | घर में डाल कर स्वीकार कर छी गयी अथवा नहीं भी 
स्वीकार की गई ऐसो ग्रहीत ओर अगृहीत परस्त्रियों के प्रसंग से बरति करना चौथा ब्रह्मचर्याणुत्रत हे । 
यह मात्र स्वकोय स्त्री में रति को करता है। यों यावत्‌ स्त्रियों का परित्याग नहीं होने से ब्रह्मचय श्रत 
इसका अणु समझा गया । गाय, मैंस, अन्न, खेत, मकान, चाँदी, सोना आदि का अपनी इच्छा से परिमाण 
कर उस अवधि का नहीं अतिक्रमण कर रहा गृहस्थ परिग्रहपरिमाण ब्रती समझ लेना चाहिये। परिमित 
खेत आदि का ग्रहण कर रहा ग्रहस्थ यावत्‌ परिप्रहों का त्यागी नहीं हे ।अतः इसके पाँचवां अपरिप्रहन्नत अणु 
यानी छोटा समझा जाता है । यहाँ पाँचो स्थानों पर पुँल्लिंग पद्‌ उपलक्षण है । कर्म भूमि कीं तीनों लिकृबाले 
कतिपय मनुष्य म्त्रियां या नपुंसक अथवा तिर्यश्ल भी अणुब्रतों को धारण कर सकते है । यो अणु यानी 
सूक्ष्म ब्रतो का धारी अगारी कहलाता है। सूत्र में कह्टे बिना ही केवल “अणुब्नतोडगारी” इस सूत्र की 
सामथ्य से परिशेष न्याय अनुसार यह बात सिद्ध हो जाती है कि जिस पुल्लिंग पुरुष के वे पाँचों व्रत महान 
हैं यानी परिपूर्ण रूप से है बह अनगार नाम का दूमरा त्रती है इस बात को प्रन्थकार स्वयं अग्रिम 
वार्तिक द्वारा स्पष्ट रूप से कहे देते हैं । 


तत्र चाणुत्रतोडगारी सामथ्योत्स्यान्महात्रतः । 
अनगार इति ज्ञेयमन्न सूत्रांतराह्ििना ॥१॥ 


वहाँ अगारी और अनगार दो ब्रतियों का निरूपण करने के अवसर पर सूत्र द्वारा एक सूक्ष्म 
ब्रतवाले को अगारी कद देने की सामथ्य से यहाँ अन्य सूत्र के बिना ही “महान ब्रतों का घारी पुरुष 
अनगार हैं” यो दूसरा त्रती समझ लेना चाहिये | अतिसंक्षेप से अमेय अ्रमेय का कथन कर रहे सूत्रकार 
महाराज सामथ्यंसिद्ध तत्त्व को प्रतिपत्ति कराने के लिये पुनः अन्य सूत्रों को नहीं रचते फिरते है। 
गम्भीर वक्ताओ को व्याख्याकारों के छिये भी बहुत सा सामथ्यसिद्ध प्रमेय स्पष्टोक्ति नहीं किये छोड़ना 
पड़ता हे । उदात्त गृहस्थ परोसने योग्य सभी भोजनों को नहीं हड़प जाता दे | 

दिग्विरत्यादिसंपन्नः स्थादगारीत्याह;--- 

यहाँ प्रइन उठता है. कि अणुत्नती और महात्रती में क्या इतना ही अन्तर हे कि एक के घर 
द्वोते हुये छोटे पाँच ब्रत है और दूसरे के गहपरित्याग के साथ पाँचों महान्‌ व्रत हैं। अथवा क्या अन्य- 
भी कोई विशेष है इस प्रकार प्रइन उतरने पर दिग्विरति, देशविरति आदि सात शीलो से भी सम्पत्तियुक्त 
अगारी होगा | इस बात को सज्रकार महाराज स्पष्टरीत्या कर रहे हैं॥ 


६०४ इछोक-चार्तिक 


दिग्देशानर्थंदडंडविरतिसामायिकप्रोषधोपवासो पभोगपरिभो ग- 


परिमारगातिथिसंविभागव्रतसंपन्‍नश्च ॥२१॥ 


१ दिग्विरति नाम के व्रत से सम्पन्न, २ देशबिरति नामक ब्रत से युक्त, ३२ अनरथदण्ड बिरति 
नामक अत से सहित ४, सामायिक ब्रत स॑ आलीढ, ५ प्रोषधोपवबास से परिपूर्ण, ६ उपभोगपरिभोग परि- 
माणब्रत से उपचित, ७ ओर अतिथिसंबिभागब्रत से आढ्य भी अगारी होना चाहिये। सूत्रोक्त समुच्चा- 
यक च शब्द करके आगे कही जाने वाली सल्लेखना से भी युक्तगृद्टी होना चाहिये । अर्थात्‌ चार दिशाये चार 
विदिद्ञाएँ, ऊध्च, अधः यो द्श विश्ञाओं में प्रसिद्ध हो रद्दे हिमालय, विन्ध्यपबंत महानदी आदि की मादा 
करउससे बाहर मरण परयंन्त जाने, मगाने अदि का नियम ग्रहण करना दिग्विरति व्रत कहा जाता है । 
नियत क्षेत्र से बाहर स्थित हो रहे त्रस ओर म्थावर सभी जीवीं की विराधना का अभाव हो जाने से 
गृहस्थ भी महात्रती के समान आचरण करता हे | उस दिग्विरति के ही भीतर गाँव, नदी, खेत, घर 
आदि प्रदेशा की सीमा तक ही गमन, प्रषण, व्यापार, आदि का परिमित काछ तक नियम करना देशवि- 
रतित्रत है। इन ब्रतों से परिणामों मे सन्‍्तोष होता हे और लोभ का निराकरण होता हे | उपकार न होते 
हुये पाँच प्रकारके अनथदण्डो का परित्याग करना अनथे दण्डबिरति ब्रत है। सम्पूर्ण जीवों में साम्य- 
भाव रखते हुये शुभभावनाओ को बढ़ाकर आत्ते, रोौद्र, ध्यान का परित्याग करना अथवा बहिभावों का 
परित्याग कर रागद्वेष नहीं करते हुये पुरुपाथ पूबंक आत्मीय भावों मे ध्यान युक्त बने रहना सामायिक 
ब्रत है । सामायिक्र करते समय अणु ओर स्थुल हिंसा आदिक कदाचारों की निदृत्ति हो जाने से गृहम्थ 
भी उपचार से महात्रती हो जाता हे | प्रत्याख्यानावरण का उदय हैं अतः दिगम्बर दीक्षा ग्रहण, केशलो च, 
सातमें गुणस्थान का ध्यान नहीं होने से मुख्य महात्रत नहीं कद्दे जा सकते है। प्रत्येक महीने की दो 
अष्टमी, दा चोदश, को साम्यभावों की दृढता के छिये अन्न पान खाद्य लेह्य म्वरूप चार प्रकार के आह्यार का 
परित्याग करना प्रोपधोपवाल है । सम्पूर्ण पापक्रियाये आरम्भ, अरीर संस्कार पूजन प्रकरणातिरिक्तस्नान, 
गन्धमाल्य, भूषण, आदि का त्याग करता हुआ पबित्र प्रदेश, या मुनिवास, चैत्यालय के निकट स्थल, 
स्वकीय प्रोषधोपवास गृह, प्रश्नति में ठहर रहा धर्मकथा को सुनकर आत्म चिन्तन कर रहा एकाग्र मन 
हो कर उपवास करने बाला श्रावक्त प्रोषधोपवास ब्रती हे। भोजन, पान, माला, आदिक उपभोग, ओर 
बस्त्र, गृह, वाहन, डरा आदिक परिभोगों मे परिमाण करना भोग परिभोग परिमाण है। जेन सिद्धान्त में 
त्रस घात, वहुबध, प्रमाद विषय, अनिष्ट, अनुपसेव्य इन विषयों के भेद से पॉच प्रकार भोग परिसंख्यान 
माना गया है । जिस का कि भोग्य अभोग्य मे विचार करना पड़ता है । त्रस घात ओर बहुस्थावरघाव 
तो जीब हिंसा की अपेक्षा अभोग्य है । शेष तीन शुद्ध द्वोते हुये भी प्रमाद का कारण, प्रकृति को अनिष्ट 
ओर छोक में अनुपसेव्य द्वोने से परित्यजनीय है। अतिथि के छिये मिक्षा, उपकरण, ओषध, 
आश्रय, के भेद से निर्दोष द्रव्यों का प्रदान करना अतिथि संबिभाग हे । अपने लिये बनाये गये शुद्ध 
भोजन का देना अथवा धर्म के उपकरण पिछिछका पुस्तक कमए ब्ड आर्यिका के लिये वस्त्र आदि रत्न- 
त्रय बद्धंक पदार्थों का देना परम धर्म की श्रद्धा कर के औषध और आवास का प्रदान करना अतिथि 
संविभाग ब्रत है । इन सात शीलों से सम्पन्न भी गृही होना चाहिये | यहाँ सम्पन्न शब्द साभिप्राय है जैसे 
कोई बड़ा श्रीमान ( धनाव्य ' निज सम्पत्ति से अपने को भाग्यशाली मानता रहता है, मेरे कभी लक्ष्म 
का वियोग नहीं होबे ऐसी सम्पन्न बने रहने की अनुक्षण भावना भावता रहता है। उसी प्रकार ग्रहस्थ इन 
ब्रतोंसे अपने को मद्दान्‌ सम्पत्तिशाली बने रहने का अनुभव करता रहे | 


सप्तमोड्ष्याय ६०५ 


आकाशप्रदेशश्रेणी दिक्‌, न पुनद्रंव्यान्तरं तस्थ निरस्तस्वात्‌ । आदित्यादिगतिविभक्त- 
स्तद्भेदः पूर्वादिदेशधा । ग्रामादीनामवध्ठतपरिमाणप्रदेशो देशः | उपकारात्यये परापादाननिर्मित्त- 
सनर्थदण्डः विरतिशब्दः प्रत्येकममिसंबध्यते । विरत्यग्रहणमधिकारादिति चेन्न । उपसर्जनानभि- 
संबंधत्वात्‌ | 

अखण्ड आकाझ में परमाणु के नाप से न्यारे न्‍्यारे बिभक्त गढ़ लिये गये प्रदेशों की पंक्ति को 
दिशा कहते हैं। किन्तु फिर बेशेषिकों के मत समान कोई दिशा निराला द्रव्य नहीं है। उस दिशा के 
द्रव्यान्तरपने का निराकरण किया जा चुका है। अर्थात्‌ वेशेषिकों ने संख्या, परिमाण, प्रथक्त्व, संयोग, 
विभाग इन पांच गुर्णों बाछे दिशा द्रव्य को स्वतन्त्रतया नौ द्र॒ध्यों मैं गिनाया है । किन्तु सुदर्शन मेरु की 
जड़ से पूर्व, पश्चिम, उत्तर, दक्षिण, ऊर्ध्य, अधः की ओर कल्पित कर ली गयी सूधी आकाश प्रदेश श्रेणी 
के अतिरिक्त कोई दिद्ञा द्रव्य नहीं ठहरता है । सहारनपुर से श्री सम्मेद शिखरजी तक की पूष दिशा ही 
कलकत्ता वालो के लिये परिचम दिज्या बन जाती हे। जम्यू द्वीप के सभी स्थानों से सुदर्शन मेरु पबत 
उत्तर मे पडता हे। इस ढंग से दिशाओं में आपक्षिक परिवतन होता देखा जा रहा हैं। ऐसी आकाझ 
द्रव्य में कल्पित कर ली गयी दिशाये या बिदिश्ञायें कोई स्व॒तन्त्र द्रव्य नहीं हैं। सूर्य का उदय होना, सूर्य का 
अस्त हो जाना इस से नाप छी गयी सूय चन्द्र आदि को गति करके उस दिज्ञा के भेद विभाग को प्राप्त हो रहे 
है। प्रवा आदि यानी पूर्व दिशा, दक्षिणदिशा, पश्चिमद्शा, उत्तरदिश्ञा, ऊध्षेदिशा, अधोदिशा, ईशानदिशा, 
आग्नेयदिशा, नैऋत्यदिशा, बायव्यदिशा यो दश प्रकार की वह दिशा है । ध्रुव तारे से भी उक्त दिशा का 
परिश्नान कर पुनः चारों दिशाओं की परिच्छित्ति कर छी जाती हे ॥ नियत परिमाण वाले प्राम, नगर, 
घर, नदी, आढिको का भ्रदेश तो देश कहा जाता है । कुछ भी उपकार नहीं करते हुये मात्र पापों को अहण 
करने का निर्मित्त हो रहा पदार्थ अनथदण्ड है। दिशवच, देशाइच, अनर्थदण्डाइच यों इन्द्रसमास कर 
पुनः विग्देशानथंदण्डेम्यो विरतिः। यह पद्च भी तत्पुरुष समास कर लिया जाय, तीनो पढों में हुये हद 
के अन्त में पड़े हुये बिरति शब्द का प्रत्येक पद के साथ पिछली ओर सम्बन्ध कर लिया जाता है । यो 
पहिल के तीन त्रतों के नाम दिग्विरति, देशबिरति और अनथ्थंदण्डविरति हो जाते हैं। यहाँ कोई शंका 
करता है कि वक्त सूत्र में बिरति पद का ग्रहण नहीं करना चाहिये क्योंकि “हिंसानतस्तेयात्रद्मपरिग्र- 
हेभ्यो विरतिक्रेतम्‌” इस सूत्र का अधिकार चल। आ रहा होने से विरति शब्द को अनुबृत्ति हो जाती है 
यो बिरति का ग्रहण करना व्यर्थ पढ़ता है। प्रन्थकार कहते है कि यों तो न कहना क्योकि उपसअन हो 
रहे दिग्देश, ओर अनर्थपदों के साथ उस विरति शब्द का सम्बन्ध नहीं हो सकता है अर्थात्‌ “द्ग्देशा” 
आदि सूत्र में सम्पन्नः पयन्‍त एक समसित पद है । पूरे पद के साथ तो विरति शब्द की अनुबृत्ति की जा 
सकती थी किन्तु गोण हो रहे केबछ एक देश के साथ अधिकृत पद को बीच ही में नहीं जोड़ा जा सकता 
है । तिस कारण सूजञ्रकार को पुनः बिरति शब्द का कण्ठोक्त प्रहण करना पड़ता है । 

एकल्वेन गमन समयः, एको5हमास्मेति प्रतिपत्तिद्रंब्याथदिशात्‌ कायवाढुमनःकमम पर्या- 
यार्थानपणात्‌, सर्वसावश्योगनिवृत्येकनिश्रयनं वा अतमेदापंणात्‌, समय एवं सामयिक समयः 
प्रयोजनमस्थेति बा। उपेत्य स्वस्मिन्‌ व्संतींद्रियाणीत्युपवासः । स्वविषयं प्रत्यव्याएतलवात्‌ 
प्रोषधे पर्वण्युपवासः प्रोषधोषवासः । 

तीन गुणप्रतों का विवरण कर दिया है अब आचाय महाराज शिक्षात्रतों में से पहिले सामा- 


६०६ इलोक-बार्तिक 


यिक्त का निरूपण करते है एकपने करके गमन होना समय है। सम्‌ उपसर्ग पूर्वक “अय्‌ गतो” धातु से 
समय झब्द्‌ बनाया गया हे। यहाँ सम्‌ उपसर्ग एकीभाव अर्थ मे प्रबतता है। जेसे कि चून में घी 
मिल गया दूध में बूरा एकम एक द्दोकर संगत हो गया दे । इन स्थलों पर पर सम्‌ का अर्थ एकम एक मिलछ 
जाना दे “अय्‌” धतु का अर्थ गमन यानी आप्ति हो जाना है। “समता सब भूतेषु, सयमे झुभभावना,--आते 
रौद्र परित्यागस्तद्धि सामायिक ब्रतम्‌” स्वातिरिक्त परद्रव्य को भिन्न समझते हुये औपाधिक विभाव परिण- 
तियों से हटा कर आत्मा की स्वय में एकपने से प्राप्ति करलेना समय है। द्रव्याथिक नयकी अपेक्षा 
से और शरीर बचन भनोंकी क्रियाये स्वरूप पर्यायों को जतानेबाली पर्यायार्थिक नयक्करी अविवक्षा 
से में अकेला ही आत्मा हूँ इस प्रकार एकपने से जानते रहना समय है। अथवा अहिंसा आदि 
ब्रतों के भेद की अपंणा करने से आत्मा का सम्पूर्ण सावद्य योगों से निषृत्ति स्वरूप एक निश्चय 
करना समय है। समय ही सामायिक हे यह स्वाथ में ठण्‌ प्रत्यय कर लिया है। अथवा प्रयो- 
जन अथ मे भी ठण्‌ भ्रत्यय कर लिया जाय पूर्वोक्त समय होना ब्रत का प्रयोजन है बह सामायिक 
है यों सामायिक शब्द साधु बन जाता है “अय्‌” से घत्म प्रत्यय कर समीचीन आय का समाय बना- 
लिया जाय पुनः ठण्‌ प्रत्यय कर भी सामायिक शब्द बन जाता है। शब्द, गंध, आदि के ग्रहण मे निरु- 
त्सुक होकर जहां पाँचों इन्द्रियाँ स्व में ही निवास करने छग जाती है इस कारण यह उपवास है। खाय 
छेह्म, पेय इन चारों प्रकार के आद्वार का त्याग हो जाना इसका अथ है। क्‍यों कि इन्द्रियां अपने अपने 
स्प्ण, रस, गन्ध, वर्ण, शब्द, त्िषयों के प्रति व्यापार नहीं कर रही है | प्रोषध यानी अष्टमी, चतुदंशी 
इन दो पर्षों में उपवास करना प्रोषधोपवास है । जघन्य आठ प्रहर के उपवासों मे भी दो रात्रि ओर 
बीच का पूर्ण दिन यो बारह प्रहर तक चार प्रकार के आद्वार का त्याग करना पड़ता हे, चतुदशी या 
अष्टमी के प्रातः काल से नवमी या पन्द्रस के प्रातः कार तक उपबास की प्रतिज्ञा छेता हे अतः वह 
उपचास आठ ग्रहर का समझा जाता है यह उपवासी सम्भवतः साते या तेरस की रात को कुछ ग्रहार 
मम कर छेवे इस कारण चौदस को प्रातः उपवास माड़ता है | 


उपेत्य श्लुज्यत इत्युपभोग! अशनादिः, परित्यज्य इति परिभोगः पुनः पुनश्चुज्यत दत्य्थ: स 
वस्त्रादि! । परिमाणशब्दः प्रत्येकय्रमाभ्यां संबंधनीय!। संयममविराधयमन्नततीत्यतिथि। | न 
विद्यतेस्प तिथिरिति वा तस्मे सविभागः प्रतिश्रयादीनां यथायोगमतिथिसंविभागः । 


उपेत्य यानी अपने अधीन कर जो एक बार में ही भोग लिया जाता है इस कारण भोजन, पान 
पुष्पमाला, चन्द्रनलेप आदिक उपभोग पदार्थ हैं। ओर एक बार भोग के छोड़ कर पुनः उसी को भोगा 
जाता है इस कारण भूषण आदि परिभोग है । पुनः पुनः पदार्थ भोगा जा रहा है यह इस परिभोग का 
अथ है| वे परिभोग वस्त्र, भूषण, पलंग, घोड़ा, गाड़ी, मोटरकार, घर, तम्यू आदिक हैं | एक धनाव्य राजा 
एक बार जिस वस्त्र को पहन लेता था उसको दुबारा नहीं पहनता था ऐसी दशा में वस्त्र उसके उपभोग 
में गिना जायगा परिभोग में नहीं । परिमाण शब्द का दोनो के साथ प्रत्येक प्रत्येक में सम्बन्ध कर लेना 
चाहिये | उपभोग का परिमाण और परिभोग का परिमाण ये दोनों एक अत हैं। “अत सातत्यगमने” धातु 
से अतिथिशब्द बनाया गया है। त्रतधारण, समितिपालन, कषायनिग्नह, दण्डत्याग, इन्द्रियजय, स्वरूप 
संथम की नहीं विराधना करता हुआ जो सबंदा प्रवतेता है इस कारण वह अतिथि है, अथवा तिथि 
शब्द के साथ नझ समास कर अतिथि शब्द बनाया जाय। जिस के कोई अष्टमी, चौदस, द्वितीया, 
पद्नमी, एकादशी आदि तिथियों का विचार नहीं हे. अतः वह अतिथि है । उस अतिथि के लिये बसति- 
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का, शास्त्र, कमण्डलु आदिकों का जो यथायोग्य समीचीन विभाग यानी दान करना है. बहू अतिथि- 
संविभागत्रत हे । 

व्रतशब्दः प्रत्येकममिसबध्यते, सम्पन्नश्नग्दश्व तेन दिग्विरति्रतसम्पन्न इत्यादि योज्यम्‌। 

६ तानभिसं 

व्रतग्रहणमनथंकमिति चेत्‌, उक्तमत्र चोपसजनानभिसंबन्धादिति | तत इृदमुच्यते-- 

इस सूत्र में हन्द्रसमास के अन्त में पड़े हुये त्रव शब्द का प्रत्येक के साथ सात पदों के पीछे 
सम्बन्ध कर लिया जाता हैं तथा सम्पन्न शब्द का भी श्रत्येक के साथ योग छूग रहा है, तिस कारण 
दिग्विरतित्नतसम्पन्न, देशविरतिव्रतसम्पन्न इत्यादि योजना कर छेना योग्य है । आदि पद कर छिये गये 
अनथदण्डविरतिब्रवसम्पन्न, सामायिकत्रतसम्पन्न, श्रोषधोपवासब्नवसम्पन्न, उपभोगपरिभोगपरिसाणनब्रत- 
सम्पन्न, अतिथिसंविभागश्रतसम्पन्न ऐसा उक्त सात ब्रतोंबाला भी यृहस्थ होना चाहिये। यहाँ कोई 
आश्षेप करता है कि इस सूत्र मे श्रत शब्द का ग्रहण करना व्यर्थ है। क्‍योंकि उपरिम सूत्रों से प्रत की 
अनुवृत्ति हो ही जायगी यो आश्षेप प्रवर्तने पर तो प्रन्थकार बोलते है कि इस विषय में हम उत्तर 
कट्ट चुके है कि उपसरजजन यानी गौण हो चुके पद का पुनः काट छांट कर सम्बन्ध नहीं हो सकता है । 
“हिसानृतस्त्येय।ब्रह्मपरिग्रद्टेभ्यो विरतिज्रेतम्‌” इस सूत्र का त्रत शब्द बहुत दूर पड़ चुका है। तथा ब्रत- 
सम्पन्नः इस अथ को कहने के लिये बह छक्ष्यभूत म्थतन्त्र श्रत शब्द उपयोगी भो नहीं पड़ता है । “निरश- 
ल्‍्यो ब्रती ' इस सूत्र मे यद्यपि क्षत शब्द है तथापि प्रधानभृत त्रती में बह गौण हो चुका हैं अतः ब्रत शब्द 
यहां कण्ठोक्त क्या गया हैं। अब तक सून्रोक्त पदों का विबरण किया जा चुका हैं। तिस कारण 
इसको वार्तिकों द्वारा यो कद्दा जा रहा हैं कि-- 


दिग्देशानर्थद॒ण्डेभ्यो विरतियां विशुद्धिक्रत्‌ । 
सामायिक त्रिधा शुद्ध' त्रिकालं यदुदाह्न॒तं ॥१॥ 
यः प्रोषधोपवासश्व यथाविधि निवेदितः । 
परिमाणं च यत्स्वस्योपभोगपरिभोगयोः ॥२॥ 
आहारभेषजञावासपुस्तवस्त्रादिगोचरः । 
संविभागो ब्रतं यत्स्याद्योग्यायातिथये स्वयं ॥३॥ 
तत्सपन्नश्च निश्चेयो5 गारीति द्ादशोदिताः । 


दीक्षाभेदा ग्रहस्थस्य ते सम्यक्तपुरःसराः ॥४॥ 

दिशाओ, देशो, और अनथंद॒ण्डों से जो विरति है. वह्द आत्मा की विशुद्धि को करने बाली है । 
ओर आत्मविश्वुद्धि को करने बाढा तीनों कालछो में शुद्ध किया गया तीन प्रकार जो सामायिक कहा गया है 
बह चोथा ब्रत है । एवं श्ञास्त्रोक्त विधिका अतिक्रमण नहीं कर जो प्रोषध में उपब्रास होता हे वह प्रोष- 
धोपवास समझ! दिया गया है। तथा अपने उपभोग और परिभोग पदार्थों का जो परिमाण करना हे 
बहू उपभोगपरिभोगपरिमाण नाम का छठा शोछ है | सम्यम्वृष्टि, अणुत्रती, मद्दीत्रती आदि योग्यताबाडे 
अतिथि के लिये जो स्वयं अपने हाथों से आह्वर, ओषधि, निवास स्थान, पुस्तक, वस्त्र, कमण्डलु आदि 
य्थायोग्य विषयों में हो रहा समीचीन बिभाग करना हे वह अतिथिसंविभाग ब्रत है | उन अह्दिसादि पाँच 
ब्रतों से और इन सात ब़्तों (झीलों) से भो सम्पन्न हो रहे अगारी का निश्चय कर ढ्रेना चाहिये। इस प्रकार 


हि. 
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गृहस्थ की दीक्षा के भेद बारह कहट्दे गये हैं। इस बारह ब्रतों को गृहस्थ के उत्तर गुण भी कहते है। वे 
सब बारहों ज्रत सम्यत्क्व को पूर्वंषर्ती मान कर होने चाहिये। अर्थात्‌ सम्यत्क्ब पूबंक होंगे तभी वे ब्रत| 
या गृहस्थ दीक्षा के भेद कह्टे जा सकते हैं। मिथ्यादृष्टि के कदाचित्‌ पाये जा रहे भी अहिंसा आदिक 
परिणाम कथमपि ब्रत नहीं कहे जाते हैं.। 

कुतः कारणादिग्विरतिः परिमिताच्च समाश्रीयते यतो विशुद्धिकारिणी स्थादिति चेत्‌, 
दृष्परिह्ारक्षुद्र जन्तुप्रायत्वादिनिवृत्तिस्तत्परिमाणं च योजनादिभिज्ञातवद्धि!। ततो आगमने४पि 
प्राणिवधाद्यभ्यनुज्ञातमिति चेन्न, निवृत््यथेत्वात्तदचनस्यथ कर्थाचित्माणिवधस्थ परिहरेण गमन- 
सम्भवात्‌ । तृष्णाप्राकाम्यनिरोधनतन्त्रत्वाच्च तहिरतेमंइालामे४प परिमितदिशे बहिर्गमनात्‌ । 
ततो बहिमेदाव्रतसिद्धिरिति बचनात्‌ | 

यहाँ कोई प्रइन करता है कि-किस कारण से परिमित स्थान से दिग्बिरति व्रत का भले प्रकार 
आश्रय लिया जा रहा है ? जिस से कि वह दिग्विरति अणुव्रती के लिये आत्मविशुद्धि को करने बाली 
हो सके । यो प्रइन करने पर तो पग्रन्थकार उत्तर कहते है कि जिन का बड़ी कठिनता से रक्षार्थ परिहार 
हो सकता हे ऐसे छोटे-छोटे जन्तुओ करके ये दिशायें प्रायः भरपूर हो रही है इस कारण अहिंसा ब्रतकी 
पृष्टि के लिये उन दिशाओं,की विशेषतया निश्ृत्ति करनी चाहिये | अथात्‌ छोटे छोटे जन्तु सबंत्न भरे हुय 
हैं अतः अवधिभूत दिशाओं के बाहुर गमनागमन नहीं करने से उन जन्तुओ की रक्षा हो जाती है। 
तथा लोक भ्रसिद्धि अनुसार जाने जा चर अथवा गसिद्ध हो रहे योजन, समुद्र, नदी, वन आदि चिन्हों 
करके उन दिज्ञाओ का परिसाण कर छेना चाहिये। दिग्विरति करके सीमाके बाहर सम्पूर्ण पापा की 
निवृत्ति हो जाने से ग्रही मुनि के समान भासता है। यहाँ;कोई आक्षेप करता हैँ कि उस दिद्ञा का परि- 
भाण करने से भले ही व्रती सीमा के बाहर गसन नहीं करता है तो भी उन परिमित दिशाओ के भीतर 
स्थित हो रहे प्राणियों के वध आदि को उस ब्रती ने अवदय स्वीकार कर लिया है. अन्यथा दविद्ञाओं 
का परिसमाण करना व्यथ पड़ता है। ग्रन्थकार कहते है कि यह तो न कहना क्योकि ब्रती पुरुष के 
प्रति उस दिग्विरति का कथन करना निवृत्ति के लिये हे। सीमा के भीतर भी यथा योग्य प्राणियों 
के बध का परिदह्दार करते हुये उस ब्रती का गमनागमन करना सम्भवता है | दिग्विरति की सीमा के 
बाहर जीव वध की निवृत्ति के छिये जो उद्यत हो रहा है और सीमा के भीतर भी पृणरूप से निर्वृत्ति 
करने के लिये अश्क्य दे वह बहुत प्रयोजन के होते हुये भी परिमित अवधि से बाहर कथमपि गमन नहीं 
करूँगा ऐसा प्रणिधान कर रहा हे अतः: कोई दोष नहीं आता हैं । जो महात्रत धारण करने के लिये भावना 
कर रहा गद्दी आज दि्ग्षिरतित्रत को पाल रहा है तो कुछ दिनों पश्चात्‌ बह सबंत्र अहिंसा महत्रत पालने 
के ढिये समथ हो जायगा। क्रम क्रम से चढ़ने बाले अभ्यासी के लिये उत्तावछापन करना उचित 
नहीं | एक बात यह भी हे कि उस दिग्व्रत का पालन यथेच्छ बढ़ी हुई ठृष्णा के रोके जाने की अधीनता 
से हुआ है। मणि, रत्न, आदिका महान्‌ छाभ होने पर भी परिमित दिशा के बाहर उस ब्रती का गसन 
नहीं होता हे | तिस कारण अिसाणुत्रत के घारी इस ब्रती के परिमित अवधि के बाहर नवभंगों करके 
हिंसा आदि सब पापों की निवृत्ति हो जाने से मद्दाव्रत की सिद्धि हो जाती है ऐसा आचार शास्त्रों में 
कथन किया गया है । अथात्‌ दिग्विरत अणुत्रतों भी महाश्रती के समान समझा जाता है “अवधेबेहि- 
रणुपापप्रतिविरते्दिग्सतानि धारयताम्‌ पद्चमहात्रतपरिणतिमणुग्रतानि प्रपथन्ते, प्रत्या्यानतनुत्वान्मन्द- 
तराश्वरणमोहपरिणामाः सत्तवेन दुरबधारा मददाग्नताय प्रकल्पन्ते” ( रत्नकरण्ड श्रावकाचार ) “दिग्व्- 
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तोद्िक्त वृत्तप्न कषायोदयमान्थतः महाप्रतायते5रक्ष्यमोहे गेहिन्यणुत्रतम” ( सागारघर्मामत ) अन्य 
प्रन्थों का भी यही अभिप्राय है | 


तथैव देशविरतिविंशुद्धिकृत | अनर्थदण्डः पश्चणा अपध्यानपापोपदेशप्रमादचरितहिंसाप्र- 
दानाशुनश्रुतिमेदात्‌ | ततो5ईपि विरतिविंशुद्धिकारिणी । नरपतिजयपराजयादिसंचिंतनलक्षणादप- 
धघ्यानात्‌ क्रेश्नतियंग्वणिज्यादिवचनलक्षणात्पापोपदेश्ञात्‌_ निःप्रयोजनवृक्षादिछेदनभूमिकुद्दनादिल- 
प्षणात्रमादाचरितात विषश्स्रादिप्रदानलक्षणाच्च हिंसाप्रदानात्‌ हिंसादिकथाश्रवणश्निक्षणव्याएति- 
लक्षणाच्चाशुभश्रतेविंरतेविशुद्धपरिणामोत्पतते:॥| 
है जिस प्रकार दिग्विरति विशुद्धिकारिणी हे उस ही प्रकार देशविरति भी विशुद्धि को करनेवाली 
है। मृत्युपयन्त की गई दिग्विरति के भीतर ही घर, पवेत, ग्राम आदि देशों की अवधि कर प्रतिदिन, पक्ष, 
महीना, चार महीना, बप आदि कुछ कार तक मर्यादा करता है वह देशब्रती हू। इस के भो मर्यादा के 
बाहर सवसावद्य की निवृत्ति हो जाने से महद्दान्नतीपना उपचरित है। अपध्यान, पापोपदेश, प्रमादचर्यो, 
हिंसाअ्दान, अश्युभश्रुति, के भेद से अनर्थदण्ड पांच प्रकार का दे । उन अनर्थंदण्डों से भी बिरति करना 
आत्मविशुद्धि को करने वाढा है। तहाँ राजाओं का जय, पराजय, अंगच्छेदन, धनहरण आदि का बार 
बार चिन्तन करना स्वरूप आते, रौद्र अपध्यान से विरति हो जाने पर आत्मा के विशुद्धपरिणाम उपजते 
है । एवं कल शबणिज्या, तियंग्वणिज्या हिंसा, आरम्भ आदि का कथन करना स्वरूप पापोपदेश से विरति 
हो जाने के कारण बिशुद्ध परिणामों की उत्पत्ति होती दे । प्रयोजन के बिना ही वृक्ष आदि का छेदन 
करना, भूमि खोदना, आग बुझाना, पानी सींचना, बायु का आरम्भ करना, व्यर्थ यहां वहां डोलना, आदि 
स्वरूप प्रमादाचरित से विरक्ति हो जाने पर आत्मा में विशुद्ध परिणामों की उत्पत्ति होतो है। तथा हिंसा 
के उपकरण हो रहे विष, शस्त्र, अग्नि, लद्ठ, चाबुक, लेज आदि का प्रदान करना स्वरूप हिंसा प्रदान से 
गृहस्थ की बिरति हो जाने पर आत्मा में विश्ुद्ध परिणतियां उपजती हैं एवं चित्त में कछुषता को करने 
वाली हिंसा आदि को कथाओं को सुनना या उनको सीखने, सिखाने का व्यापार करना आदि स्वरूप 
अज्जुम श्रुति नामक अनथदण्ड से विरति हो जाने से भी बिशुद्ध परिणामों की उलत्ति होती है ॥ 
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मध्येडनथंदण्डग्रहृ्ण पूर्वोत्तरातिरेकानर्थक्यशञापनाथ तेनानथदण्डात्पूब योदिंग्देशविरत्योरु- 
त्तरयोश्रोपभोगपरिमाणयोरनर्थक चंक्रमाणादिक विषयोपसेवनं च न कतंव्यमिति प्रकाशित॑ 
भवति ततो विशुद्धिविशेषोत्पत्तेः | सामायिक कथ॑ त्रिधा विशुद्धिदमिति चेत्‌, प्रतिपाथते | सामा- 
यिके नियतदेशकाले महात्रतत्व॑ पूर्ववत्‌ ततो विशुद्धिरणुस्थुलक्ृताहिंसादिनिव्वत्ते | संयमग्रसंगः 
सयतासंयतस्यापीति चेन्न, तस्य तद्धातिकमोदियात्‌ । मदावरतत्वाभाव इति चेन्न, उपचाराद्रा- 
जकुले सबंगतचैत्रवत्‌ । 

पूबंबर्ती दिस्लत और देशब्रत तथा उत्तरबर्ती उपभोगपरिमाण और परिभोग परिमाण के 
मध्य में अनरथंदण्ड का ग्रहण करना तो पूर्ववर्ती और उत्तवर्तीत्रतों के अतिरेक का अनर्थकंपना समझाने 
के लिये है तिस करके अनर्थदण्डविरतिफे पूरब में कह्टे गये नियत परिमाण वाले द्ग्विरति और देश बिरति 
तथा अनथदण्डब्रत से पीछे उत्तरबर्ती हो रद्दे नियत कर लिये गये उपभोगपरिमाण और परिभोगपरिमाण 
व्रतों में भी व्यर्थ का भ्रमण चंक्रमण आदि करना ओर निरथेक विषयों का सेबन करना आदि कम नहीं 
करने चाहिये यह मध्य में अनर्थदण्डअ्रत के डालने से प्रकाशित हो जाता हे। इस अनथदण्डबिरति से 


६१० इलोक-बातिक 


आत्मा में विशद्धि विशेष कौ उत्पत्ति होतो है। यहां सामायिक ब्रत में कोई प्रइ्स उठाता है कि उक्त 
बातिकों में सामायिक को किस ग्रकार तीन प्रकार शद्ध या तीन भेद से विशद्धि को देने बाला कहा गया 
है ! बताओ | थों कहने पर आचारय महाराज समझाये देते है कि इतने देश ओर इतने काल में साम्यभाव 
करना इस प्रकार नियत कर लिये गये सामायिक मे स्थित हो रहे ब्रती पुरुष के पूष के समान महात्रत 
सहितपना समझ लेना चाहिये अर्थात्‌ दिग्ब्नत देशत्त में जैसे सीमा के बादर मद्दाव्न॒तपना हे उसी प्रकार 
नियतदेश नियतकाल तक सामायिक में उद्यक्त हो रहे त्रती के उतने समय तक महात्रतीपना है, उस सामा- 
यिक नासक मोक्षोपयोगी पुरुषा्थ से आत्मा में विज्वद्धियां, निमेवाये, उपजती हैं क्‍योंकि सामायिक- 
ब्रती के अणुरूप से किये गये और स्थूल रूप से किये गये हिंसा, झूठ आदि सम्पूर्ण पापों की निवृत्ति हो 
रही है| यहाँ कोई आश्षेप करता दे कि तब तो त्रस बधत्याग की अपेक्षा सयत और स्थावर बध के 
नहीं त्याग की अपेक्षा असयत हो रहे सयतासयत ग्रहस्थ के भी महात्रत हो जाने के कारण सयम धार 
लेने का प्रसंग आ जावेगा । आगम मे छठे गुणस्थान से ऊपर संयम माना गया है, पांचवे गुणस्थान में 
संयम नहीं | ग्रथकार कहते है कि यह तो न कहना क्योंकि सर्वंसावद्य निर्वात्ति रूप सामायिक में स्थित 
हो! रहे उस श्रती के उस संयम का घात करने वाले प्रत्याख्यानाबरण कमे का उदय हो रहा €। इस 
कारण सयमभाक नहीं कहा जा सकता है। अन्‍न्तरंग मे प्रत्याख्यानाबरण कम का अनुदय होने पर 
ओर बहिरंग में दिगम्बरदीक्षा, केशलोंच आदि विधि के साथ जब आत्माम्ग्ख्प चिन्तन किया जायगा 
तभी संयम बन सकता है अतः गृहस्थ के एक देश संयम माना गया है। इस पर कोई पुनः कटाक्ष करता 
है कि अन्तरंग में यदि प्रत्याख्यानावरण कम का उदय हो रहा है. तब तो निदृत्ति रूप परिणाम नही हो 
सकते हैं अतः सामायिक में आगूर्ण हो रहे श्रावक के महत्नतीपना नहीं बन सकता हे, जो कि आपने 
अभो कहा था । आचाय कहते हैं कि यह तो न कहना क्योंकि अणुत्रती के उपचार से महात्रतीपना कहा 
गया है जेसे कि राजा के कुछ यानी परिवार मे चैत्र यानी विद्यार्थी का सभी स्थानों पर चल्ट जाना 
कह दिया जाता हैं। अथोत्‌ महाराज के साथ घनिष्ठ सम्बन्ध रख रहा कोई बिनीत विद्यार्थी अनेक 
स्थानों पर पहुंच जाता है या लघुबयस्क उपनय ब्रह्माचारी भिक्षा के लिये अन्तःपुर मे भी चढा जाता हू 
जहां कि साधारण पुरुष नहीं जा पाते है किन्तु स्नानगृह, शयनगृह, अन्तरग भाण्डागार आदि गुप्तम्थानों 
पर नहीं जा पाता है । फिर भी बहिरंग लोक उस श्रह्मचारी को “शाजकुल मे सत्र इस की गति है 
ऐसा व्यवद्ार कर देते हैं। उसी प्रफार यहां भी अणुव्रती श्रावक को उपचार से महात्रत घारकपना 
व्यबह्ृत हे | है 

के पुनः प्रोषधोषवासो यथाविधीत्युच्यते-स्नानगन्धमाल्यादिविरहितो5वकाशे शुचा- 
धुपबसेव्‌ इत्यूपवासविधिविंशुद्धिकृत, स्वशरीरसंस्कारकरणस्यागाड़्मश्रवणादिसमाहितान्तःकरणत्वात्‌ 
तस्मिन्‌ बसति निरारम्भत्वाच्च । 


यहाँ कोई फिर पूं छता है कि पॉचवां शील प्रोषधोपवास भरा क्या हैं ? या जिज्ञासा प्रवर्तने पर 
बातिंक में कहे गये और निद्ृक्ति अनुसार प्राप्त हो चुके प्रोषधोपबास को शझास्त्रोक्त विधि अनुसार यों 
बखाना जाता है, प्रोषधोपवास की विधि इस प्रकार है कि जितेन्द्रिय पुरुष रागबद्धंक स्नान करना, गन्ध- 
साला पहिरना, भूषण-बस्त्र धारण करना आदि करके बिरहित हो कर पवित्र अवकाश स्थल में डप- 
थास मंडे, अथवा साधुओं के मिबासस्थरू या चेत्यालूय एवं अपने घर में न्यारे बने हुये प्रोषधोपबास 
धूँहँ में धर्म कथा को सुनता सुनाता हुआ या ध्यान करता सन्‍्ता आरंम्भ परिभ्रह् रहित हो रहा श्राबक 
हंपबास करे । इस प्रकार उपवास की विधि है, जो कि परम विशुद्धि को करने बाली है क्‍यों कि अपने 
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शरीर सम्बन्धी संस्कारों के करने का त्याग हो रहा है और धर्म श्रवण, आत्मध्यान, स्वाध्याय, आदि 
मन एकाग्र हो कर लग रहा हे! अतः “उपेत्य बसति तस्मिन” इन्द्रियों की स्वतन्त्र बृत्ति का संकोच कर 
शुद्ध आत्मीय स्वरूप में यह जीव निवास करता है। एक बात यह भी है कि आरम्भ परिग्रहों से आकु- 
छता या संक्लेश बढ़ते हैं। उपबास में आरम्भरहित हो जाने से भी आत्म विशुद्धि बढती हैं ॥ 

भोगपरिमोगसंख्यान पञ्चविध, असघातप्रमादबहुवधानिष्टानुपसेव्यविषयमेदात्‌ । तत्र 
मधुमांसं त्रसघातजं तद्विषयं सबंदा विर्मण विशुद्धिदं, मद्य प्रमादनिमित्त तद्धिययं च विर्मण 
संविधेयमन्यथा तद्पसेवनक्रतः प्रमादात्मकलब्रतविलोप्रसगः । केतक्यजुनपृष्पादिमाल्य जन्‍्तु- 
प्रायं शरृंगवेरमूलका्रेंहरिद्रानिम्बकुसुमादिकश॒ुपदंशकमनन्तकायव्यपदेश च बहुवघ तदद्विषय विर- 
मर्ण नित्यं श्रेयः । श्रावकल्वविशुद्धिहेतुत्वात्‌ । यानवाहनादियश्रस्थानिष्टं तहिषयं परिभोग- 
विरमण यावज्जीबं विधेयं । चित्रवस्थराद्ननुपसेव्यमस्पमशिष्टसेव्यत्वात्‌ तदिष्टमपि परित्याज्यं 
शश्वदेव । ततोउन्यत्र यथाशक्ति स्वरविभवानुरूप नियतदेशकालतया भोक्तव्यं । 


जैन सिद्धान्त में त्रसों के घात और प्रमाढबद्धंक विषय तथा बहुम्धावरबध एवं अनिष्ट तथैब 
अनुपसेव्य विषय इन पांच विषयो के भेद से भोगापभगों की परिसंख्या करना पाँच प्रकार है । बाईस 
अमक्ष्य केवल इन्ही का विम्तार कहा जा सकता है। साधारण जीवों का बाईस में नाम भी नही हे तथा 
अनिष्ट अनुपसेव्य और मादक पदार्थों के त्याग का भी यथेष्ट वर्णन नहीं है अतः प्राचीन आम्नाय अनु- 
सार अभक्ष्य पाँच ही मानने चाहिये | पाँच उदुंबर, तीत मकार, ओला, बिदल,'रात्रिभोजन, बहुबीजा, 
बंगन, कंद मूल, अज्ञातफल, अचार, विप. मांटी, बरफ, तुच्छफल, चलितरस, सक्खन, इन मे कुछ पुन- 
रुक्त है और कितने ही अभक्ष्य इनमे गिनाये नहीं गये है । मांसत्यागत्रत, मधुत्यागन्नत और मदश्त्याग- 
ब्रत के अतीचारों में से या यहाँ वहाँ के अप्रासगिक्र कुछ अभक्ष्यों का नाम ले देने से बाईस की संख्या 
भर ली गयी हे जो कि अव्याप्ति और अतिप्रसंग दोषो से खाली नही है । किन्ही का अनुकरण किया गया 
दीखता है, आस्तां | उन पॉच अभक्ष्यों में प्रथम मधु और मांस तो त्रस जीबो के घात से उपजते हैं अतः 
उन मधु मांस में सबंदा विरति करना आत्मविश्ुद्धि को देने वाछा है। मद्य यानी शराब तो प्रमाद का 
निमित्त हे अतः उस मद्य के विषय में हो रहा परित्याग भी भले प्रकार करना चाहिये अन्यथा यानी 
मद्को त्यागे बिना उस मद्य के डपसेवन से किये गये श्रमाद से अहिंसा, सत्य आदि ध_अम्पूर्ण ब्रतों के 
विलोप होने का प्रसंग भा जायगा। गुड़, जो, धाय के फूछ, अगूर, धतूरा, आदि को सड़ा गलाकर 
बनाया गया मद्य तो असंख्य त्रस जीवों के घात का हेनु भी हे । किन्तु प्रासुक निर्जीव बना लिया मद्य 
भी मादक होने से अभक्ष्य है। जेसे कि सूखी भांग, घतूरा, अदिफेन आदि अभक्ष्य हैं। केतकी (केबड़ा), 
अजुन के फूल आदि की मालाये प्रायः बहुत से त्रस जन्तुओं के अबढम्ब है। बहु स्थावर बध भी होता 
है। अतः फेवडा आदि के उपभोग का विरमण करना श्रेष्ठ हे। तथा सचित्त हो रहे शृंगवेर यानी सॉंठ, 
मूलक यानी मूली, गाजर आदि मूल पदार्थ, अदरक. हल्दी, निम्बपुष्प आदिक और उपदंशक कन्द ये 
सब सप्रतिष्ठित प्रत्येक बनस्पतियाँ अनन्तकाय जाम को धारती है । इनके खाने या वत ने से बहुत से (अन- 
न्तानन्त! स्थाबर जीबों का घध होता है । अतः गृहस्थ को उनमें आखड़ी कर सबंदा बिरक्ति करना श्रेष्ठ 
मार्ग है । क्‍योंकि श्रावकपने को विशुद्धि का हेतु वह बहुबध का त्याग है । गाड़ी, मोटर, रेलगाड़ी आदिक 
बान पदार्थ और घोड़ा, हाथी, ऊँट आदि बाहन पदार्थ एवं गृह, नदीजल, मिरच आदि जो जो पदार्थ 
जिसको अनिष्ट पढ़ते हैं या प्रकृति को अनुकूछ नहीं है उन उन विषयों के परिभाग का जीवन पयन्त 
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परित्याग करना चाहिये भछ्े ही इन अनिष्ट पदार्थों में तरस घात या हक रघात नही है तथापि प्रकृति 
को अनुकूल नही पड़ने से आत्माके संक्‍लेशांगा की ब्ृद्धिका कारण होने से अनिष्ट पदार्थों का यावज्जीव 
व्थाग कर देना चाहिये। भोजन में भी जो दही, दूध, मका, केला, आदिक यदि दहारीर प्रकृति को अनिष्ट 
पडते है तो वे उस व्यक्ति के लिये अभक्षय हैं। जिन बस्त्रों पर नाना पशु पक्षियों के कढाब हो रहे हैं 
अथवा चमक, दसक, जिनकी खटकने याग्य है, पंचरंगे पट्टी, सीताराम, आदि दब्दों से अद्धित आदि 
बिकृत हो रहे चित्रवस्त्र, विभिन्न प्रकार के निन्‍्दुनीय भूषण, झंगार, बिक्ृत वेश, छार, उगाछ, मूत्र, 
आदि त्यागने योग्य है। क्योंकि उक्त निन्दनीय परिभोग शिष्ट पुरुषों द्वारा सेवनीय नहीं है | गुण्डे, 
श्रृंगारी, नट, बहुरुपिया आदि अशिष्ट पुरुष ही ऐसे खटकने योग्य परिभोगों को सबते हैं अतः वे चित्र- 
चस्त्र आदि भले ही जीव वध पूर्चक नहीं हंते हुये इष्ट भी दोंग तो भी आत्म विशुद्धि में क्षति पहुचाने 
वाले हाने स सबंदा ही सब आर स त्यागने योग्य है । यदि यावज्जीब त्यागने की शक्ति नहीं हूँ तो उसके 
सिवाय शक्ति का अतिक्रमण नहीं कर अपने विभव या परिस्थिति के अनुकूल हो कर नियत देश की 
मर्यादा और नियत काल को मर्यादा करके भोगना चाहिये, त्यागने की ओर लक्ष्य रखना चाहिये । रित्रयों 
के वस्त्र, आभूषण, तो पुरुषों के लिये अनुपसेब्य पड़ जाते है और पुरुषों के वस्त्र, गायन, परिधावन, 
प्रकाण्ड अर्थोपाज्ञन आदि कार्य स्त्रियो के लिये अनुपसेव्य हो जाते है। इन कृतियों स आत्मा मे उपहास, 
रागद्रेष परिणतिया, निबंछताय, स्वकतंन्यक्षति, आदि सक्छेश हो जाते है। अतः इन का परित्याग करना 
आवश्यक बताया है। “स्वविभवानुरूप” पद से यह भी ध्वनित हो जाता है कि आपक या संक्केश 
को बढाने वाले सट्टा, छाइट्री, बायदा आदि वाणिज्यो को स्याग करते हुये आत्मविश्युद्धिको करने वाला 
भोगोपभोग संख्यान करना चाहिये । भगवान श्री समन्‍्तभद्वाचाय ने श्रावकाचार मे भोगोपभोग संख्यान 
को पॉच प्रकार गिनाया है। “त्रसहतिपरिहरणाथ क्षोद्रं पिशितं प्रमादपरिहतये, मद्य च वबर्जनीय जिन- 
चरणी शरणमुपयातेः ॥| १॥ अल्पफलब॒हुविघातान्मूछकमाद्रोणि श्ृंगवेराणि। नवनीतनिम्बकुसुमं॑ केतक- 
मित्येबमवहेयम | २ ॥ यदनिष्ट तदूबतयेयच्चानुपसब्यमेतदपि जल्मयातू; अभिसन्धिकृताविरतियंग्याद्ि- 
पयादूव॒त भबति ॥३॥ राजवार्तिक में भी ऐसा ही निरूपण हे ॥ 

अतिथिसंविभागश्नतुर्विधाी. भिक्षीपकरणोषधप्रतिश्रय भेदात्‌ । तत्र भिक्षा निरबद्माहारः 
रत्नत्रयोपबृहणमुपकरणं पुस्तकादि, तथीषध रोगनिवृत्त्यथंमनवश्यद्रव्य, प्रतिश्रयों वसतिः | द्ती- 
पश्वादिक्ृतसम्बन्धरहिता योग्या विज्ञेया । एबंविधोदितव्तसंपन्नो5णुत्र॒तों ग्ृहस्थशुद्धात्मा प्रति- 
पत्तव्यः । चशब्दः प्रत्नेडनुक्तसमुच्चयार्थः प्रागुक्तसमुच्च यार्थात्‌ | तेन गृहस्थस्प पञ्चाणुत्रतानि सप्त 
शीलानि गुणव्रतशिक्षात्रतभांजीति द्ादशदीक्षाभेदाः सम्यकत्वपू्षकाः सल्लेखनान्ताश्र महात्रत- 
तच्छीलवत । 

सातवा औछ अतिथिसंविभाग ब्रत तो भिक्षा, उपकरण, औषध ओर प्रतिश्रय इन भेदों से 
चार प्रकार का है। उन चार भेदो में पहिलो भिक्षा तो संयम में तत्पर हो रद्दे अतिथि के लिये शुद्ध चित्त 
से निर्दोष आहार देना है। रस्नत्नय धर्म की बृद्धि के कारण हो रहे पुस्तक, कमण्डलु आदि उपकरण देने 
चाहिये | आर्थिका के लिये शाटिका वस्त्र देना उचित है । तथा रोग की निवृत्ति के लिये निर्दोष द्रव्य वाल्य 
ओषध देना चाहिये । प्रतिश्रय का अर्थ यहां बसतिका हैं | मुनि, आर्यिका या साधुजना के योग्य निबांस 
स्थान का धम की श्रद्धा से दान दिया जाय। खत्री, पशु, पक्की, चोर, आदि जीबों द्वारा किये गये 
सम्बन्ध से रहित हो रही योग्य वसतिका समझ लेनी चाहिये | इस प्रकार कहे गये सात ब्रतों से सम्पन्न 
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हो रहा और पांच अर्टिसा आदि अणुष्नरतों से भूषित दो रहा ग्रहस्थ शुद्धात्मा है ऐसी प्रतिपत्ति 
कर लेनी चाहिये। इस सूत्र मे च शब्द पड़ा हुआ हैं जो कि अलुक्त का समुच्चय करने के लिये दू। 
आठ मूल गुणों का धारण और सप्त व्यसनों के त्याग का भी ग्रहण कर लिया जाता है। एवं पूष मे कहे 
जा चुके पांच अणुश्नतो का समुञ्यय करना इसका प्रयोजन हैं। भविष्य भे कही जाने वारी सल्लेखना 
का भी आकषण कर लिया जाता हे । तिस कारण सिद्ध हो जाता है कि गहस्थ के अ्दिंसादि पाच अणु- 
ब्रत हैं और गुणब्रत, शिक्षात्रत, इन नामों को धार रहे सात शी है। इस प्रकार सम्यकस्ब पूर्वक ओर 
सल्लेखनान्त ये मध्यवर्ती बारह दीक्षा के भेद गृहस्थ के है। जेसे कि मुनियों के मद्दात्नत और उनके 
परिरक्षक शीछ पाये जाते है। भावाथ-जैसे मुनियों के सम्यक्त्वपूर्षन अद्टाईस मूल गुण और चौरासी 
लाख उत्तर गुण तथा अन्त में सल्लेखना यों ब्रतों की व्यवस्था है। उसी प्रकार सम्यक्त्वपूक बारइब्रत 
ओर अन्त में सल्लेखनामरण ये पूरा श्रावक धर्म है । माननीय पण्डित आश्ाधरजी ने कहा हू कि “सम्य- 
कत्वममलममलान्यणुगुणशिक्षात्रतानि मरणान्ते, सल्लेखना च विधिना पूणः सागाग्धर्मोड्यम्‌ ॥|' 


कदा सल्लेखना कतेव्येत्याह--- 
च शब्द करके समुच्चय करने योग्य सल्‍्लेखना भरा कब करनी चाहिये ऐसी जिज्ञासा प्रवतने 
पर सूत्रकार मद्दाराज इस अग्निम सूत्र को कहते है । 


मारणान्तिकीं सल्लेखनां जोषिता ॥२२॥ 


तद्भवमरना स्वरूप अन्त है प्रयोजन जिसका ऐसी सल्लेखना की प्रीति को रखने वाछा और 
समय आ जाने पर उसका सेवन करने वाला ब्रती होता हैं। अर्थात मरण के उपान्त्य में हो रही समी- 
चीन रीत्या अन्न, ईदा, शरीरों की छेखना यानी पतला करना रूपी सह्लेखना में प्रीति करने बाला ओर 
सेवन करने वाला व्रती होना चाहिये ॥ 


ब्रतीत्यभिसंबन्ध। सामान्याव । स्वायुरिंद्रियवलसंक्षयों मरणं, अन्तग्रहण तद्भवमरण- 
प्रतिपत्तथ ततः प्रतिसमय स्वायुरादिसक्ष योपलक्षणनित्यमरणव्युदासः । भवांतरप्राप्त्यजह- 
दुधृत्तपृ्व भवनिवृत्तिरूपस्यैव तद्भूवमरणस्य प्रतिपत्तेः मर्णमेवान्तो मरणान्तः, मरणान्तः प्रयो- 
जनभस्या इति मारणान्तिकी | 


सामान्यरूप से प्रकरण में चछे आ रहे “ब्रतो” शब्द का यहां विधेय दल की ओर सम्बन्ध 
कर लेना चाहिये | अज़र, अमर नित्य, हो रहे आत्मद्रव्य का तो मरण होता नहीं है किन्तु अपने आत्मोय 
परिणामों से ग्रहण किये गये आयुःप्राण, इन्द्रियप्राण, श्वासोछ॒बास, और बल प्राणों का कारण बश से 
संक्षय यानो वियोग हो जाना मरण है| इस सूत्र में अन्तशब्द का ग्रहण करता तो उस कालान्तरस्थायों 
पर्याय स्वरूप तद्भव के मरण की श्रतिपत्ति को कराने के लिये है । तिस कारण आद्य जीवन, मध्यजीबनों 
में भी प्रत्येकप्रत्यक समय यें हो रहे स्वकीय आयुः, इन्द्रिय आदि का संक्षय करके उपलक्षित हो रहे 
नित्यमरण का निराकरण हो जाता है। अन्य भव को प्राप्ति हो जाना और अनेक भवों तक व्याप रहे 
भ्रौव्य स्वभावों को नहीं छोड़ कर वतना तथा ग्रहीत पूर्व भव सम्बन्धी स्वभावों की निवृत्ति हो जाना 
स्थरूप हो रहे हो तद्भजमरण की प्रतिपत्ति हो रही हट । अर्थात्‌ नित्यमरण और तद्भवमरण यो मरण दो 
प्रकार का है । सूक्ष्म ऋजुसूत्र नय अनुसार सम्पूण पूच पयोयों का उत्तर क्षण में विध्वंस होना जान 
डिया जावा है। यों बाल अवस्था से लेकर वृद्ध अवस्था पर्यत असंरूण्णते नित्य मरण हो रहे हैं. किन्तु 
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यहां तद्भवमरण का ग्रहण है अन्यथा यानी नित्यमरण की विषक्षा करने पर अन्त शब्द का प्रहण करना 
व्यथे ही पड़ता क्योंकि नित्यमरण कोई अन्तस्वरूप नहीं है। आदि में, मध्य में सदा ही होते रहते हैं। 
यहाँ स्थूल ऋजुसूत्रनय अथबा व्यवहार नय अनुसार असंख्यात समयों की एक स्थुल पयोय का पूरी 
भुज्यमान आयुः के अन्त में क्षय हो जाना स्वरूप तद्भृवमरण लिया गया है । प्रत्यक सत्‌ में उत्पाद, व्यय, 
प्रोव्य, तीनों धर्म घटित हो जाने चाहिये । पूबंभव में असंख्यात समयों की स्थितिवाल्ली बांधी गयी 
आयु का बतंमान भव में उदय आ जाने के समय से प्रारम्भ कर उदय या उदीरणाकरणों करके हुये 
भुज्यमान आयुः के सम्पूर्ण निषेकों को पूर्णता हो जाना तद्भवमरण है। यहां आयु का अन्त हो जाने पर 
भवान्तर की प्राप्ति स्वरूप उत्पाद है ओर पूर्व भय को निवृत्ति हो ज्ञाना व्यय है, ओर अनेक भवों तक 
व्याप रहे ज्ञान, संसरण, कठेत्व, भोक्तत्व आदि परिणतियों का स्थिर रहना भौव्य है। यों जैन सिद्धान्त 
में मरण की परिभाषा युक्ति आगम अनुसार कर दी गयी है । वह तद्भूद मरण स्त्ररूप ही जो अन्त हे वह 
मरणान्त ऐ । जिस सल्लेखना का प्रयोजन मरणात्त है इस कारण सल्लेखना मारणान्तिकी कहो जाती 
है। ४ समासबृत्ति और तद्धित वृत्ति अनुसार सूत्रोक्त “मारणान्तिकी” शब्द को व्युत्पश्न कर दिया 
गया है । 


सम्यक्कायकपायलेखनाबाह्यस्थ कायस्याम्यंतराणां च कपायाणां यथाविधि मरण- 
विभवत्याराधनोदितक्रमेण तनूकरणमिति यावत्‌ | तां मारणान्तिकी सल्लेखनां जोषिता प्रीत्या 
विते थ्‌ कतुमित्य 
सेवितेत्यथं: ॥| कि ह--- 


समीचीन रीति से काय और कषायों की छेखना यानी पतला करना सलल्‍्लेखना है | बह्रिग हो 
रही काय और अभ्यन्तर में बते रही क्रोधादि कषायों का यथाविधि मरणविभक्ति आराधना प्रकरणों में 
कहे गये क्रम करके तक्षण ( पतला ) करना यह सल्लेखना का फलितार्थ है। अर्थात्‌ जो जीब झआाम्त्रोक्त 
विधि अनुसार समीचीन रीति से काय और कषायों की भी लेखना करता है बह सात, आठ, भवो में 
मुक्ति को प्राप्त कर लेता है । समाधिमरण के प्रज्ञापक कतिपय ग्रन्थ हैं। गुरुपरिपाटी से चला आया श्रेष्ठ 
प्रक्रम बिशोष हितकर हे । “घादेण अधादेण व, पडिद चागेण चत्तमिदि” कदलीघात सहित अथबा कदली 
घात के बिना समाधिरूप परिणामों में शरीर का छोड़ देना त्यक्त कहा जाता है। भक्तप्रतिज्ञा, इंगिनी, और 
प्रायोग्य विधि से व्यक्त के तीनभेद है । सल्लेखना में शरीर आहार, और संकल्प विकल्पों के त्याग करते 
हुये ध्यानशुद्धि से आत्मा का शोधन किया जाता है। समाधिमरण के छिये दिगम्बर दीक्षा ले ली जाय 
तो बहुत ही अच्छा द्वे | श्रावक भो समाधिमरण कर सकता है | समाधिमरण करते समय कदछीघाव मरण 
भो हो जाय तो भी आत्मघात दोष नहीं छगता है क्योंकि कषायों के आवेश से विष, वेदना, आदि करके 
अपने प्राणों की हिंसा करने बाल अत्मधाती है । किन्तु यहाँ अत्यन्तदुलभ धर्म की रक्षा के लिये अबश्यनाशी 
शरीर की रक्षा का लक्ष्य न भी रखा जाय इस में कोई प्रमाद दोष नहीं है। हां संयम या तप के 
साधने के लिये शरीर को बनाये रखना आवश्यक है किन्तु उपसगं, दुभिक्ष आदि की प्रतीकार रहित 
अबस्था मिल जाने पर काय को हेय समझकर धर्म ही संरक्षणीय हो जाता है । देह आदि की विक्रृति, उप- 
सर्ग, निमित्तशस्त्र, ज्योतिष, शकुन, स्वप्न आदि करके शीघ्र क्षय हो जाने वाली आयु का निश्चय कर 
आराधनाओं में अपने विचार को मग्न करना चाहिये । उस समय इन शुभविचारों की भावना करे कि 
जन्म, मृत्यु, बुटापा, रोग, ये लब शरीर के हैं. आत्मा नित्य, अजरामर, रत्नत्रयस्थरूप उत्तमक्षमादि देश- 
धम रूप दे सल्छेखना करने वाढा झरीर को इस प्रकार अछग छोड़ देता दे जेसे कि कपड़े को उतार कर 
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अलग धर दिया जाता दे, साँप काँचली को उतार कर प्रथक्‌ हो जाता है । सुना जाता है कि जयपुर में 
अमरचन्द्र जी दीवान ने जयपुर के जैन मन्दिरों की रक्षा और जयपुर को तोपों से उड़ाये जाने की 
आज्ञानुसार होने वाली छाखों जीबों की हिंसा का निवारण करनेके लिय स्वयं अपना सरण विचार लिया 
था तदनुसार प्राणदण्डप्राप्ति के प्रथम ही समाधिको भावते भावते अपने शरीर को त्यक्त कर दिया था। धन्य 
ऐस सज्जन जो कि जीबदया या प्रभावना का छक्ष्य रख अपने ऊपर आये हुये तीत्र उपसर्ग की अवस्था 
में समाधिमरण कर जाते हैं। इसीछिये तो समाधिमरण होने की प्रतिदिन भाषना भाई जाती हे कि हे 
भगवन्‌ | हमारा समाधिमरण होय। “दुःखक्खडकम्मक्खठसमाहिमरणं च बोहिलाभो य। मम 
होउ जगदूशन्धव, तव जिणबर चरणशरणेण” आज कल के वेज्ञानिक युगमें रेलगाड़ी, मोटरक'र, विज- 
लियाँ, जहाज, खानों के धड़ाके, पुल बनाना आदि मे सैकड़ों मनुष्य प्रतिदिन मरते हैं। मकान गिर जाना, 
प्लग, अग्निदाह, विष्‌्चिका आदि रोग, नदी प्रवाह, साँप, बिच्छू, व्याघ्र आदि के काटने स यों प्रतिदिन सेकड़ों 
मनुष्य मर जाते दै। ऐसे मरणों में आते रौद्र ध्यान ही सम्भवते हैं। लाखों, करोड़ों में से संभबतः एक 
आध को ही धर्मध्यान होता होगा । अतः “दुःखक्खड कम्मक्खड समाहिमरण जिन गुण सम्पत्ति होड 
मज्ञ ” ऐसी प्रतिदिन भावना भाई जाती हे । चिरकाल से धर्म की आराधना की होय और मरण अब- 
सर पर परिणाम बिगड़ जाँय तो यह बड़ा भारी टोटा है । योद्धा को युद्ध में स्खलित नहीं होना चाहिये । 
देखो जिसने पूर्व काछ मे आराधनाओ का अभ्यास किया है वह मरणकाछ मे अवश्य धर्मात्मा बना 
रहेगा । हां अत्यन्त तीन पाप कम का उदय आ जाने पर उसका भी समाधिम रण बिगड़ जाता है । किन्तु 
धर्मात्मा के प्रथम ही कर्म बन्धन ढीले पढ़ जाते है। समाधिमरण के समय हुय विशुद्धपरिणाम या संक्केश 
परिणाम भविष्य मे अनेक वर्षों तक बसी ही शुभ, अशुभ, बासनाओं को बनाते रहत है अतः मिथ्यात्व 
का त्याग कर जन्न, पान के त्यागक्रम से संयम पूर्यक शरीर का त्याग करने के लिये उद्यक्त बने रहना 
चाहिये, न जाने कब मरण का श्रकरण प्राप्त हो जाय, आजकल बहुभाग होने घाढी अकाल म॒ृत्युओं का 
किसे पता हू ) अच्छा हो समाधिमरणार्थी किसी वीर्थस्थान या अतिशयक्षेत्र पर जाकर अपना समाधि- 
मरण करे जहा कि समाधिमरण कराने वाले नियापकों का सत्संग होय | प्रथम ही दना ( कज़ ) लेना, 
कुटुम्बीजन, आश्रित संस्थाओं आदि की व्यवस्था कर चुकने पर निइशल्य हो जाय, अनन्तर समाधि- 
मरण के साधक उपायों में छगे। समाधिमरण कराने वाले पुरुष भी अतीब सज्जन ओर देश, काल, व्यक्ति, 
परिणाम, शरीर, आदि की परीक्षा में निपुण होंय | समाधिमरणार्थी को आहार या पुदूगर्ों में अनुराग न हो 
जाय इस छिय मिष्ट उपदेशों से दृष्टान्तपूबषंक उसको समझा दिया जाय कि दे भाई ! ऐसा कोई भी पुदू- 
गल नहीं है जो कि तुमने भोगकर न छोड़ दिया होय यदि किसी गुद्गछ में आसक्त हो कर मर जाओगे 
तो निदानवश् क्षुद्रकीट हो कर परजन्म में उसको खाओगे। हाँ यदि त्यागी बने रहोगे तो स्व के सुख 
भोग कर निबाण को प्राप्त करोगे । इत्याढिक रूप से समाधिमरण की प्रथम अवस्थाओं, मध्यम अब- 
स्थाओं और अन्त्य अवस्थाओं का जैनग्रन्थों में वर्णन पाया जाता है। श्रीरत्नकरण्डश्राषकाचार, सागार 
धर्माम्त आदि मे अच्छा स्पष्टीकरण है। समाधितंत्र में भो बहुत अच्छा सह्विचार हे-अभिप्राय यह है 
कि श्ञाश्त्रोक्तरोति से काय और कषायों का समीचीनतया लेखन करना सल्छेखना है | उस मर णान्तस्वरूप 
प्रयोजन को रखने बाली सल्छेखना को “जोषिता” यानी प्रीति करके सेवन करने बाला बत्ती है | यह 
इस सूत्र का अथ है। अब कोई पूँछता है कि क्‍या कर ने के लिये सूत्रकार ने उक्त सूत्र कहा है ! ऐसी 
जिज्ञासा प्रवरतनेपर ग्रन्थकार श्री विद्यानन्द स्वामी अग्रिम वार्सिकों द्वारा इसका समाधान कहते हैं ॥ 


सम्यबकायकषायाणां लय सल्लेखनात्र तां। 


६१६ ईछोक-वार्तिक 


जोषिता सेविता प्रीत्या स ब्रती मारणांतिकी ॥१॥ 
मृत्युकारणसंपातकालमास्थित्य. सदबतं। 
रक्षितु शुक्यभावेन नान्यथेत्यप्रमत्तगं ॥२॥ 


सल्लेखना शब्द में सत्‌ शब्द का अर्थ समीचीन है और लेखना का अर्थ तक्षा यानी तनूकरण 
( पतलछा करना ) है। यहाँ प्रकरण में ससीचीन रूप से काय और क्रोधादिकषायों को क्षीण करना 
( “लक्ष तनूकरण धातु से त्वक्षा शब्द बना लिया जाय ) सल्लेखना माना गया है। वह पूर्बोक्त ब्रतों 
का धारी अणुब्रती या मह्माव्रती जीब उस मरण रूप अन्द नाम के प्रयोजन को धारने वाली सल्लेखना 
को जोषिता यानी प्रीति करके सेबन करने वाला होवे। स्वल्पकाल में ही मृत्युके कारणों का संपात हांने 
वाह हे ऐसे अवसर का समीचीन निमित्तों द्वारा विश्वास पूजेक निश्चय कर सबविचार प्रतिज्ञा पृषक 
गृहीत किये जा चुके अह्विसा, आदि श्रेष्ठ ब्रतों की रक्षा करने के लिये पुरुषार्थ पुबंक समाधिमरण कर 
सकने के अभिप्रायों सं सलल्‍्लेखना को जाती है अन्यथा नहीं । अर्थात्‌ समाधिमरण में जिसको प्रीति नहीं 
है या ब्रतों की रक्षा का लक्ष्य नहीं दे उसका समाधिमरण नहीं हो सकता हे इस प्रकार सल्लेखना 
को पतिपन्न हो रहे अप्रमत्त जीव के यह सल्लेखना नाम का बिरमण प्राप्त हो रहा है, भावाथे- 
सल्लेखना करने वाले के आत्मवध दोष नहीं आता है क्‍यों कि प्रमादयोग से अपन प्राणों का वियोग 
करने वाल्य आत्मद्विंसक है किन्तु जिस अती के रत्नन्नय को रक्षा का उद्देश है उसके रागादि का अभाव 
हो जाने से प्रमादयोग नहीं होने के कारण स्वात्मघातीपन नहीं है ॥ 

सेवितेति ग्रहण स्पष्टाथमिति चेन्न, अर्थविशेषोषपत्तेः | प्रतिसेवनाथों द्वि विशिष्टो जोषि- 
तेति वचनात्प्रतिषद्यते । 

कोई यहाँ आश्षेप करता है. कि सूत्रकार को सरलपदों का प्रयोग करना चाहिये। क्रिष्टशब्दो 
द्वारा श्रतिपत्ति करन मे बड़ी कठिनता पड़ती हूँ । जोषिता के स्थान पर विशेषतया स्पष्ट कथन करन केलिए 
“सेविता” इस पद का ग्रहण करना अच्छा हे | ब्रती पुरुष मरणान्त प्रयोजन वाली सल्लेखना का सेवन करे 
यह अथ सेविता कह देने से स्पष्ट झलक जाता है, प्रन्थकार कहते हैं कि यह्‌ तो न कहना क्‍यों कि सेविता 
को छोड़ कर जोषिता कद्दन मे सूत्रकार को विशेष अथे की सिद्धि हो रही दे चूंकि जोषिता ऐसा कथन 
करने से प्रीति पूर्षक कथन करना यह विशिष्ट अर्थ समझ लिया जाता है “जुपी प्रीतिसेवनयोः” प्रीति 
और सेवा करना दोनो ही जुषी धातु के अथ है । समाधिमरण में प्रीति के नहीं होन पर बलात्कार से 
सल्लेखना नदी कराई जाती है रुचि होने पर व्रती स्वयमेब सल्लेखना को करता हैं अतः “जोषिता” पद्‌ 


ही यहाँ सुन्दर जचा । 

विषोपयोगादिभिरात्मानं प्नत एवं तद्भावात तत्र स्वयमारोपितगुणक्षतेरभावास्प्रीत्युत्पत्ता- 
वि मरणस्यानिश्त्वात्‌, स्वरत्नाविधाते भाण्डामारविनाशेईपि तदधिपतेः श्रीतिविनाशानिष्टवत्‌ ! 
उभयानभिसंधानाबााग्रमत्तस्य नात्मवधः । नश्नसौ तदा जीवन मरण वाभिसंधत्ते “नाभिनन्दामि 
मरणं नाभिकांक्षामि जीवितं । कालमेव प्रतीक्षे5६ं निदेशं भृतको यथा ॥” इति संन्यासिनों भाव- 
नाविशुद्ध! । ततो न सल्लेखनायामात्मबध इति वचन युक्त ॥ 

यदि यहाँ कोई कटाक्ष करे कि आद्वार, पान, औषधियों के निरोध से काय को क्षीण कर रहे 
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समाधिमरणार्थी जीब के स्वाभिप्रायपूर्षक आयुःकर्म के निषेकों की निषृत्ति हुई है अतः अपने को मार 
डालना रूप आत्मवध दोष प्राप्त होता है । इस पर आचाय महाराज कहते है कि विष का उपयोग शस्त्रा- 
घात, श्वासनिरोध आदि करके अपनी हत्या कर रहे ही द्व षो, प्रमादी जीव के उस आत्मबघ दोष का 
सद्भाव है किन्तु उस सल्लेखना मे तो स्वयं उत्साह पूबक धार लिये गये गुणो की क्षति का अभाव है अतः 
सल्लेखना में प्रीति की उत्पत्ति होने पर भी यों ही मर जाना इृष्ट नहीं हे । अ्थात्‌-अप्रमादी, रागद्रपरहित 
जीव के अपने रत्नत्रय या ब्रतों की रक्षा का लक्ष्य है। मर जाना उसको अभीष्ट नहीं है। उपसग, दुर्भिक्ष, 
असाध्यरोग, शस्त्राधात आदि अवस्थाओं में गुणों की विराधना नहीं करता हुआ शरीर की अपेक्षा नहीं 
रखता है, मरण की भो अभिलाषा नहीं रखता है। जेसे कि अपने अमूल्य रत्नों का विधात नहीं होते 
सन्‍्ते भले ही भण्डारे का विनाश हो जाय तो भी उनके प्रभु हो रहे सेठ को प्रीति होते हुये भी भण्डारे 
का विनाश इष्ट नहीं हे । भावाथ-सोना, चाँदी, रत्न, मोती, आदि अमूल्य या बहुमूल्य पदार्थों से भरपूर 
हो रहे सेठ या महाराजा को यद्यपि रत्नों और रत्नों के स्थान कोठार का विनाश होना इृष्ट नहीं हे किन्तु 
कारण वञ डस कोठार के विनाश का कारण उपस्थित हो जाय तो बह धनपति उन विनाशक कारणों 
का यथाशक्ति परिहार करता है यदि भण्डारे की रक्षा करना असाध्य हो जाय तो अनध्य बहुमूल्य 
बस्तुओं का नाश नहीं होय बेसा प्रयत्न करता है। इसी प्रकार गृहस्थ भी ब्रत, शील, पुण्य संचय, 
ध्यान, कायोत्सगों में प्रवृत्ति कर रहा सन्‍्ता ब्रत आदिके अबलम्ब हो रहे शरीर का पात हो जाना 
कथमपि नही चाहता है । हाँ उस शरीर के अनेक कारण वश नाश की प्रस्तुति हो जाने पर अपने गुणों 
की विराधना नहीं करता हुआ उन नाशक उपायों का परिद्वार करता है। यदि शरीर का पात अनिबाये 
हो जाय तो अपने गुणों का नाश नहीं होने देता है । अतः सल्लेखना करने वाले जीबक आत्मवध दोष 
नहीं हे । एक बात यह भी हे कि प्रमाद रहित जीव के जीबित रहने और मर जाने इन दोनों में कोई 
प्रमादपूथक अभिप्राय नहीं ह। अभिप्राय रखते हुये जब सुख दुःखों में रागद्वष हो जाता हे तब प्रमादी 
जीब के कर्म बन्ध होता है किन्तु श्री जिनेन्द्र भगवान्‌ करके उपदेशी गयी सल्लेखना को कर रहे जीव 
के जीवित या मरण का अभिप्राय नहीं है अतः आत्म वध दोष नहीं आता हे। वह संन्यासमरण 
कर रहा जीब उस समय जीवन अथवा मरण का अभिप्राय नहीं रखता हे बह तो यों विचार रहा 
है कि मै मरण का प्रश्ंसापूर्वक स्वागत नहीं कर रहद्दा हूँ । ओर मैं जीवित रहने की भी विशेष अभिलाषा 
नहीं रखता हूँ में तो केवल रत्नत्रय पूवषंक समाधिकाल की ही प्रतीक्षा कर रहा हूँ जिस प्रकार कि 
आजीविका करने वाला सेवक मात्र प्रभुके निदेश ( हुक्म ) को प्रतीक्षा किया करता दे इस प्रकार 
संन्यास धारने वाले की भावनाओं में बिशुद्धि दो रही हे तिस कारण सल्लेखना करने में आत्मवध 
दोष नहीं हे यह कथन करना युक्तिपूर्ण है ॥ 


तथा वद॒तः स्वसमयविरोधात्‌ । सो5यं ना संचेतित कर्म बध्यत इति स्वयं प्रतिज्ञाय वधक- 
चित्तमन्तरेणापि संन्‍्यासे स्ववधदोपम्रुद्भावयन्‌ स्वसमयं बाधते स्ववचनविरोधाश्व सदा मौन- 
ब्रतिको5हमित्यभिधानवत्‌ । मरणसंचेतनाभावे कथं सल्लेखनायां प्रपन्न इति चेन्न, जरारोगेन्द्रिय- 
हानिभिरावश्यकपरिक्षयसंप्राप्ते तस्य स्वगुणे रक्षणे प्रयत्नस्ततोी न सल्लेखनात्मबधः श्रयत्नस्य 
विशुद्धयज्वत्वात्‌ तपश्चवरणादिवत्‌ । 


एक बात यह भो है कि उस समय सल्छेखना करते तिस प्रकार आत्मबध दोष को कह रहे 
बादी के यहाँ अपने स्वीकृत सिद्धान्त से विरोध पढ़ता है। प्रसिद्ध हो रहा यह बोड्धू प्रतिज्ञा करता है 


६१८ इछोकब्बार्तिक 


फि संचेतना किये गये बिना कोई कर्म बंधता नहीं है ऐसी स्वयं प्रतिज्ञा कर बध करने वाले चित्त के 
बिना भी संन्यास में आत्मवध दोष को उठा रहा सोगत अपने अभीष्ट सिद्धान्त की बाधा कर रहा हे । 
भावषाथ--क्षणिक बादी यदि सभी भावबों को नित्य कह बैठे तो उस के ऊपर स्थ समय बघिरोध दोष छग 
बेठता है तथा बौद्ध मानते है कि जब सक्त्व तथा सक्त्वसंज्ञा और बधक एवं मारने का चित्त यों इन चार 
प्रकार की चेतना को पाकर हिंसक जीव के हिंसा छगती हे अन्यथा नहीं, किन्तु सलल्‍लेखना करने बाले ब्रती 
के अपनी हिंसा करने का चित्त नहीं हे ऐसी दशा में आत्मबध का दोष उठाना अपने सिद्धान्त से च्युत 
होना दे | दूसरो बात यह हे कि कोई बड़े बल से चिल्छाकर यों पुकारे कि मैं सबेदा मौन रहने के ब्रत 
को धारे हुये हूं जेसे इस कथन में अपने बचनों से विरोध आता दवै। मौन ब्रतो कभी पुकार नही सकता 
है उसी प्रकार नैरात्म्य बादी बौद्ध आत्मतस्त्व को ही नहीं मानते है तो संन्‍्यासी के ऊपर आत्मा के हिसक- 
पन का दोष नहीं उठा सकते हैं अन्यथा स्ववचन विरोध हो जावेगा । यदि यह बौद्ध यो कहें कि मरण 
में भले प्रकार चित्तविचार हुये बिना बह संन्‍्यासी किस प्रकार सल्लेखना करने मे प्राप्त हो जायगा ? 
या सल्लेखना में प्रयत्न करने छग जायगा ? बताओ ।। ग्रन्थकार कद्दते है कि यह तो नही कहना, कारण 
कि बुढ़ापा, असाध्यरोग, नेन्न आदि इन्द्रियों की हानि, चयों क्रिया को हानि, आदि करके आवश्यक 
रूप में शरीर के परिक्षय का निःप्रतीकार प्रकरण प्राप्त हो जाने पर उस ब्रती का अपने गुणों की रक्षा करने 
में प्रयत्न है मरण में संचेतना नहीं हे तिस कारण सल्लेखना में आत्मवध दोष नरी लगता है | सल्ले- 
खना कोई आत्महिंसा नहीं हे किन्तु पुरुषार्थ पूबंक उपान्त किये गये व्रतशीलों की रक्षा करना है । अयत्न 
कर रहे संन्‍्यासी के विशुद्धि का अंग दोने के कारण सल्लेखना एक बलवत्तर पुरुषा्थ हे जेसे कि तपश्- 
रण, केशलुंचन, कायक्लेश आदि हैं. अतः प्रासुक भोजन, पान, उपवास आदि विधि करके मरणपर्यन्त 
४2803 का विचार कर रहा संन्यासी शास्त्रोक्त विधि करके सल्लेखना का प्रीतिपूबंक सेवन 
करता हे । 

एकयोगकरण न्याय्यं इति चेन्न क्चित्कदाचित्कस्यचित्तां प्रत्याभिमुख्यप्रतिपादनाथत्वात्‌ 
वेश्मापरित्यागिनस्तदुपदेशात्‌ | दिग्विरत्यादिसत्रेण सहास्य म्रत्नस्येकयोगीकरणे5डपि यथा दिग्रत्या- 


दयो वेश्मापरित्यागिनः कार्यास्तथा सल्लेखनापि कार्या स्यात्‌। न चासो तथा क्रियते क्चिदेव समा- 
ध्यमुकूले क्षेत्रे कदाचिदेव संन्यासयोग्ये काले कस्यचिदेवासाध्यव्याध्यादे! सन्न्‍्यासकारणसब्निपा- 
तादग्रमत्तस्य समाध्य्थिनः सल्लेखनां प्रत्याभिमुख्यज्ञापनाथ सागारानामारयोरविशेषविधिग्रति- 
पादनार्थ॑त्वाच्च सल्लेखनायां पूव॑त्वादस्य तंत्रस्य प्रथग्वचनं न्याय्यं | एतदेवाह--- 


यहाँ कोई आश्षेप करता द्वे कि पूर्व सूत्र के साथ इस सूत्र का एक योग कर देना न्‍्यायोचित है. 
“दिग्देशानथदण्डविरतिसामायिकप्रोषधोपवासोपभोगपरिमाणातिथिसं विभागब्रतमा रणान्तिकी सल्लेखना- 
संपन्नश्च” यों मिलाकर एक सूत्र कर देने में छाघव है | ग्रन्थकार कट्दते हैं कि यह आशक्षेप ठोक नहीं 
कारण कि किसी एक पवित्र क्षेत्र में किसी नियत समय में किसी नियत व्यक्ति के ही उस सल्लेखना 
के प्रति अभिमुखपना है । इस का प्रतिपादन करने के छिये प्रथक योग किया गया है| एक बात यह भी 
है कि पूर्व सूत्र के साथ इस सूत्र को मिला देने से घर का नहीं परित्याग करने बाले श्रावक को ही उस 
सल्लेखना करने का उपदेश समझा जाता। मुनि के सल्लेखना का कतंव्य नहीं समझा जाता, किन्तु 
मुनिमहाराज को भी सल्छेखना करना सिद्धान्त में अभीष्ट किया गया है अतः दो सूत्रों को एक में जोड़ 
देना ठीक नहीं दे “दिग्देशानथेदण्डबिरति” इत्यादि सूत्र के साथ इस “मारणान्तिकीं” आदि सूत्र का 


सप्तमो5ध्याय ६१९ 


अनेकों का एक योग कर देने पर भी जिस प्रकार द्ग्विरति आदिक ब्रत उस गृह के अपरित्यागी गृहस्थ 
को करने योग्य माने जाते है उसी प्रकार सल्लेखना भी ग्हस्थ को ही करने योग्य होती। साथ हा जैसे 
सबंत्र, सवंदा सभी गृहस्थ दिग्विरति आदि ब्रतों को पाछते है उसी प्रकार सल्लेखना भी सभी स्थानों पर 
सभी काछों मे सभी गृहस्थों के पालने योग्य हो जाती, किन्तु अर्हिंसा, दिग्विरति, आदि के समान वह 
सल्लेखना तो तिस प्रकार सवंत्र सबंदा सब करके नहीं की जाती है किन्तु समाधि के अनुकूल हो रहे 
तोथस्थान, धर्मशाला, बसतिका आदि किसी एक पावन क्षेत्र में दी और संन्यास के योग्य हो रहे किसी 
विशेष काल में हो तथा असाध्य व्याधि तीक्ष्ण अस्त्राधात आदि परिस्थितियों से उपद्गुत हो रहे किसी 
सप्तशीलूधारी जीव के सल्लेब्नना होती हे अतः संन्‍्यासमरण के कारणों का सश्निपात हो जाने से 
सल्छेखना के लिये सदा अप्रमादी हो रहे उस समाधि के अभिलाषुक प्राणी के सल्लेखना के प्रति अभि- 
मुखपन को ज्ञापन करना भी प्रथक्‌ योग की साथकता है । एक बान यह भी है कि अणुत्रती सागार और 
मह्दाव्नती अनगार दोनों को विशेषता रहित यह सल्लेखना करन की विधि है । इस को समझ्नान के 
लिये सूत्रकार महाराज ने न्‍्यारा सूत्र किया है । दिग्विरति आदि सूत्र में मात्र श्रावक की विधि है और 
इस सूज्न में सामान्य रूप से श्रावक और मुनि दोनों के लिये सल्लेखना का विधान किया गया है । यह 
अभिप्राय न्यारा सूत्र करने से ही झ्छक सकेगा । गृहस्थ भी तभी सल्छेखना करता है जब कि दिग्विरति 
आदि सातों शीरू उस सल्लेखना मे पहिले पछ जाते है अतः कारण कार्यभाव अनुसार भी इस सूत्र 
नामक तंत्र का प्रथक्‌ बचन करना न्याय मार्ग से अनपेत है। इस ही बात को आचाय महाराज वार्तिक 
द्वारा कह्दते है । 


पए्थक्सूत्रस्य सामर्थ्याच्च सागारानगारयोः । 
सल्लेखनस्य सेवेति प्रतिपत्तव्यमञ्जसा ॥१॥ 


सागार और अनगार दोनो ब्रतियों के सल्लेखना का सेवन है। इस सिद्धान्त को इन दो 
सूत्रों के प्रथक्‌ करने की सामथ्य से बिना कह्टे ही निर्दोष रूप से समझ लेना चाहिये । 


तदेवमयं साकल्येनैकदेशेन च निश्ृत्तिपरिणामो हिंसादिभ्यो5नेकप्रकारः क्रमाक्रमस्वभाव- 
विशेषात्मकस्यात्मनो5नेकान्तवादिनां सिद्धो न पुनर्नित्याद्रेकान्तवादिन इति ॥ तेषामेव बहुविधव- 
न ९ जे 
तप्मुपपन्नं नान्‍्यस्थेत्युपसंहृत्प दशय्राह-- 


तिस कारण यह सकल रूप करके हिंसाविक से निवृत्ति होने का अनेक प्रकार मुनियों का परि- 
णाम और हिंसादिकों से एक देश करके निषृत्ति हो जाना स्वरूप श्राबकों का अनेक प्रकार का प्रिणास 
तो क्रममावी और सहभावी स्वभाव बिश्येषों के साथ तदात्मक हो रहे आत्मा के ही हो सकता है अतः 
अनकान्तसिद्धान्त का पक्ष छे रद्दे अनेकान्त वादी जेनों के यहाँ ही परिणामी आत्माका अनक प्रकार परि- 
णाम हो जाना सिद्ध है किन्तु फिर आत्मादि पदार्थों को सबंथा नित्य मानने वाले या आत्मा को सबंथा 
अनित्य ( क्षणिक ) मानने वाले आदि एकान्तवादियो के यहाँ हिंसादिक से निवृत्ति हो जाना आदि 
परिणतियाँ नहीं सिद्ध होने पाती हैं। और उन अनेकान्तवादियो के यहाँ ही बहुत प्रकार के अहिंसा, 
सामायिक, दान, आदि ब्रत भी बन सकते है। अन्य एकान्तवादी के यहाँ त्त करना ही नहीं बन सकता 
है । अर्थात्‌ सहक्रमभाव से अनक वियतों रूप करके परिणमन कर रहे आत्मा के पहिले हिंसापरिणति 
थी पुनः उसी परिणामी आत्मा के अंतरंग बहिरंग कारण बश अर्दिसाणुब्रत या अहिसामद्दात्रत परिणाम 
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डपज जाते हैं । क्षणम्थायी और कालान्तरस्थायी स्थभाषों के साथ तदात्मक हो रहा आत्मा उन हिंसा, 
अहिंसाणुब्रत, अहिंसामहात्रत, परिणामों के फलस्वरूप मारकी, देव, मोक्ष, अवस्थाओं को भोंगता है । 
यदि आत्मा को स्वथा नित्य माना जायगा तो बह सदा एक सा ही रहेगा। हिंसक हे तो सदा हिंसा ही 
करता रहेगा और अहिसक आत्मा सदा अहिंसक ही रहेगा। इसी प्रकार क्षणिक पक्ष मे हिंसक 
आत्माको नरक नहीं मिला दूसरे ने ही नारकीय दुःखों को भोगा आदि अनेक दोष आते हैं। हाँ अने- 
कान्त सिद्धान्त मे कोई दोष नहीं ह इसी बात को उपसंहार कर दिखलाते हुये प्रन्थकार बसंततिलका 
छन्द मे गूँथे हुये पद्म को कहद्द रहे है | 

नानानिवत्तिपरिणामविशेषसिद्ध - 

बु थंभेद 

रेकस्य नुबेहुविधव्तमथभेदात्‌ । 

युक्त क्रमाक्मविवतिभिदात्मकस्य 

नान्यस्थ जातु नयवाधितविग्नहस्थ ॥१॥ 


कथकब्वड्धिन्न होरहो क्रभावी और अक्रमभावी विशेष प्योयों के साथ तदात्मक हो रहे 
नित्यानित्यात्मक एक परिणामी आत्मा के तो अनेक प्रकार के निवृत्तिरूप परिणाम विशेषों की सिद्धि 
है अतः उसी आत्मा के सबेरूप से या एक देश से हिंसादिकों की बिरति करना रूप प्रयोजनो के भेद से 
बहुत प्रकार के ब्रतो का धारण युक्ति सिद्ध हो जाता है | किन्तु अन्यवादियों के यहाँ नयो से बाधित हो 
रहू सवंधा क्षणिकत्व, नित्यत्व, आदि कल्पित झरीरों को धारने वाले आत्मा के कदाचित्‌ भी ब्रतो का 
पालन नहीं हो सकता हे । भावाथ-सस्‍्तव॑ अर्थक्रियया व्याप्त, अथेक्रिया च क्रमयौगघ््याभ्यां व्याप्ता, 
क्षणिके नित्ये वा क्रमयौगपद्ये न सतः। क्रम और युगपत्पने करके अथक्रियाओ को कर रहा पदाथ ही 
जगन में सत्‌ हे सबवंथा नित्य या क्षणिक पदार्थ तो आकाशपुष्पसमान असत्‌ है। पहिले प्रवृत्ति परिणाम 
को हटाकर पुरुषाथे पूवक निवृत्ति परिणाम करना ये सब अथक्रियाये अनेकान्तसिद्धान्ती स्थाद्बादियों के 
यहाँ ही सुधटित होती है । इसका विस्तार अष्टसइस्री में विशेष आनन्द के साथ समझ लिया जाता है । 


हति सप्तमाध्यायस्य प्रथममाहिकम्‌ | 


इस प्रकार सातमें अध्याय का प्रकरणों का समुदाय स्वरूप पहिला आहिक समाप्त हुआ । 
चिद्रपसिद्धपरमात्ममयान्यहिंसा,-- 
दीनि ब्रतानि पुरुषाथभरात्प्रपन्नः । 
मेत्री-प्रमोद-करुणादिसुभावनाब्यः, 
स्वर्गापवर्ग सुखमेति ग्ृही यतिरच ॥ 
अथ सदशनादीनां सल्लेखनान्तानां चतुद्शानामप्यतीचारप्रकरणे सम्यक्त्वातिचार- 
प्रतिपादनाथ तावदाह;-- 
अब इस के अनन्तर सम्यग्दशन को आदि लेकर सल्लेखना पयत चौदहों भी गुणों के अतिचारों 
के निरूपण का प्रकरण प्राप्त होने पर सबसे प्रथम लम्यक्त्व गुण के अतीचारों की अतिपत्ति कराने के लिये 
सूत्रकार अग्रिम सूत्र को कहते हैं। अथोत्‌-सम्यक्त्थममलममलान्यणुगुणशिक्षात्रतानि मरणान्ते। सल्ले- 
खता च विधिना पूर्ण: सागारधर्मोडयम्‌ । सम्यग्दर्शन, अर्दिसाव्रत, सत्यश्रत, अचौयत्रत, शीलब्त, परि- 
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23288: दिग्बिरति, देशविरति, अनर्थदण्डबिरति, सामायिक, प्रोषधोपवास, उपभोग परिभोग सख्यान, 
विभाग, सल्छेखना, यों श्रावकों के पाये जा रहे सम्यकत्व और पॉच अणुब्रत, तथा सात शील, 
एक सल्लेखना इन चोदहों गुणों के अतीचारों का वर्णन द्वितीय आहिक मे किया जायगा ॥ 


शंकाकांक्षाविचिकित्सान्यदृष्टिप्रशंसासंस्तवाः सम्यरदृष्टेर- 
तोचारा: ॥२३॥ 


शंका करना, आकांक्षा करना, ग्लानि करना, अन्यमिध्यादृष्टियों की मन से प्रशंसा करना और 
मिथ्यादृश्यों के विद्यमान अविद्यमान गुणों का संस्तवन कहना ये पांच सम्यग्दशन के अतीचार हैं। 
अर्थात्‌ निम्न॑न्थों की मोक्ष होती है ? या सम्रन्थों की भी मुक्ति हो जाती है ? अथवा क्‍या गृहम्थ मनुष्य, 
पशु, स्त्री भी केवल्य को भ्राप्त कर लेते हैं. ? इस प्रकार श्वंकाये करना अथवा अनेक शुभ कारों में भय 
करने की टेव रखना 2ंका है| इस लोक सम्बन्धी और परछोक सम्बन्धी भोगों को आकांक्षा करना कांक्षा 
नाम का दोष है । रत्नतन्नययुक्त झरीरधारियों की घृणा करना, उनके स्नान नहीं करना, द्न्तधावन नहीं 
करना आदि को दोष रूप से प्रकट करना विचिकित्सा डै। जन धर्म से बाह्य हो रहे पुरुषों के ज्ञान, 
चारित्र, गुणा की मन से प्रशंसा करना अन्यहृष्टि प्रशसा है। अन्यमतावरढूम्बियों के सदृभूत असद्भूत 
गुणों को बचन से प्रक८ करना संस्तव कहा जाता है । अतिक्रम, व्यतिक्रम, अतीचार, और अनाचार, ये 
चार दोप माने गये हैं। “क्षति मनश्शुद्धिविधेरतिक्रमं, व्यतिक्रमं झीलब्रतेविंलंघनं, प्रभोतिचारं विषयेषु 
बतन, वदन्त्यनाचारमिहातिसक्तताम्‌ ।।” मानसिक शुद्धि को हानि हो जाना अतिक्रम हे | विषयों की अभि- 
छाषा होना व्यतिक्रम हू । ब्रतो की एक देश रक्षा का अभिप्राय रखते हुये एक अंश की क्षति कर देना 
अतीचार है। विचार पूबेक ग्रहण किये गये ब्रतो की रक्षा का लक्ष्य नहीं रख कर पापक्रियाओं में उच्छ 
खल प्रवृत्ति करना अनाचार है। दर्शन मोहनीय कम की देशघाती सम्यकत्व प्रकते का उदय हो जाने 
पर क्षयापशस सम्यक्त्व मे ये अतीचार संभवते है| शंका आदि करने वाले जीव के सम्यग्द्श न गुण की 
रक्षा रही आती है और एक देश रूप से सम्यक्त्व का भंग भी हो जाता है ॥ 


जीवादितच्चार्थेषु रत्नत्रयमोक्षमा्गे तत्प्रतिपादके वागमे तत्प्रणेतरि च सर्वज्ञ सदसच्चा- 
भ्यामन्यथा वा संशीतिः शंका, सदशनफलस्य विषयोपभोगस्येह्ाघुत्र चाकांक्षणमाकांक्षा, आप्ता- 
भमपदार्थेषु सयमाधारे च॒ जुगुप्सा विचिकित्सा, सुगतादिदशनान्यन्यदृष्टयस्तदाश्रिता वा पुमांस- 
स्तेषां प्रशसासस्तवी अन्यदृष्टिप्रशंसासंस्तवी | त एते सम्य्दृष्टेगुणस्य तड़तो वातीचाराः पश्च 
प्रतिपत्तव्याः । 


जीव, अजीब आदिक तत्त्वार्थों मे या रत्नत्रयस्वरूप मोक्षमार्ग में अथया उन जीबादि और 
रत्लत्रय के प्रतिपादक आगम में एवं उन तत्त्वों के प्रणेता सबेज्ञभगवान्‌ में विद्यमान अविद्यमान पने कर 
के अथवा अन्य प्रकारों से संशय करना शंका है । अर्थात्‌-साततत्त्व, रत्नत्रय, जिनागम, सर्वक्ष देव, ये हैं 
था नहीं । अथवा इन के स्वरूप विपर्यास के विकल्‍्पो अनुसार अंकाये करना शंका दोष है । सम्यग्द््ञन के 
फछ हो रहे विषय भोगों के इहछोक ओर परलोक में हो जाने को आकांक्षा करना कांक्षा है। आप्र, 
आगम, और पदार्थों में तथा समय के आधार हो रहे साधुओं में जुगुप्सा यानी घृणा करना विचिकित्सा 
है| अन्याइच या दुष्टयः अन्यदृष्टयः अथवा अन्‍्या दृष्टियंषां ते अन्यदृष्टयः यों समास कर बुद्ध, कपिल, 
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कणाद आदि के दर्शनशास्त्र अथवा उन दक्मनों के आश्रित हो रहे बौद्ध, सांख्य, बशेषिक मतावरूम्बी 
पुरुष अन्य दृष्टि है। उन दशनों या दाझ् निक पुरुषों को प्रशंसा और समीचीन स्तुति करना तो अन्यदृष्टिप्रह्॑- 
सासंस्तव है। ये प्रसिद्ध हो रहे शंकादिक दोष इस सम्यग्दशन गुण के अथवा सम्यर्दशनगुण बाले जीव 
के पाँच अतीचार समझने चाहिये, सूत्रोक्त अन्यदृष्टि में जेसे कमंधारय और बहुब्रीद्दिं समास किये गये 
है उसी प्रकार सम्यग्दृष्टिपद का भी सम्यक्‌ ( समीचोना ) चासो दृष्टिरिति सम्यरस्वृष्टि। अथवा समीची 
दृष्टियेस्थ स सम्यग्दृष्टिस्तस्य सम्यग्दृष्टेः यों निरुक्ति कर सम्यग्दझ्ञन गुण अथवा सम्यग्द्शन गुणवाले 
सम्यग्दृष्टि जीब के शंकादि पॉच अतीचार जान लिये जाते है । 

कः पुनः प्रशंसासंस्तवयोः प्रतिविशेषः १ हत्युच्यते-वाढमानसविषय मेदात्‌ प्रशंसासंस्त- 
वयोभेंदः । मनसा मिथ्यादृश्ज्षानादिषु ग्रुणोकृलावनाभिप्रायः प्रशसा, वचसा तद्भावनं संस्तव इति 
प्रत्येयम्‌ । 

यहाँ कोई प्रतिबादी कटाक्षपूर्वक प्रइन उठाता है कि प्रशंसा और संस्तव मे भछा फिर क्या 
सूक्ष्म अन्तर है १ बताओ, यों कटाक्ष प्रबतने पर भ्न्थकार करके समाधान कहा जाता हे कि वचन ओर 
मन की विपयता अनुसार भेद से प्रशंसा और संस्तब में भेद है ( विषयत्व॑ सप्तम्यथः ) मन करके 
मिथ्यादृष्टि जीबों के ज्ञान, चारित्र, श्रद्धान, तपः, आदि में प्रकृष्ट गुणपना प्रकट करने का अभिप्राय तो 
प्रशंसा है ओर बचन से मिथ्यादृष्टियों के उन विद्यमान अविद्यमान गुणों का भावना करते हुये उच्चारण 
करना संस्तब है इस प्रकार दोनो में अन्तर निर्णय कर लेना चाहिये ॥ 

प्रकरणादगार्यवधारणमिति चेन्न, सम्यर्दृश्टग्रहणस्योभयार्थत्वात्‌ । सत्यप्यगारिप्रकरणे 
नागारिण एवं सम्यर्दृशेरितीश्मवधारणं । सामान्यतः सम्यस्दृष्थधिकारेअपि पुनरिद्द सम्यर्दृष्टिग्रह- 
णस्यागायनगारसंबंधनाथंत्वात्‌ । एतेनानगारस्यैवेत्यवधारणमपास्तं, उत्तरत्रागारिग्रहणानुबृत्तेः । 

यहाँ किसी आशक्षेपक का मंतव्य हे कि ग्रहस्थ के बत्रत ओर शीलछों का यह प्रकरण है अतः उस 
गृहस्थ में पाये जा रहे सम्यग्दशोन के ही ये पांच अतीचार है ऐसा अबधारण हो सकेगा, मुनियो के 
सम्यग्दशन मे ये पाच अरतीचार नहीं छग सकंगे। प्रन्थकार कहते हैं. कि यह तो न कद्दना क्‍यों कि सूत्रमें 
सम्यस्दृष्टि पद्‌ का ग्रहण है। अतः श्रावक और अनगार दोनों के सम्यग्दञ नों के ये अतीचार माने जाते 
है । सम्यग्दृष्टि पद का प्रहण करना सामान्यरूप से दोनों के लिये छागू है, यदि श्रावक संबधी सम्यग्द- 
अन के ही ये अतीचार इष्ट होते तो सम्यग्दृष्टि पद देने की कोई आवश्यकता न थी, अगारा का श्रकरण 
होने से हो अगारी के सम्यग्दशन की बिना कद्दे ही प्रतिपत्ति हो जाती, यों सम्यम्दृष्टिपद व्यर्थ हो कर 
ज्ञापन करता है कि षष्ठ, सप्तम, गुणस्थानबती मुनि और पत्चम गुणस्थानवर्तों श्रावक दोनों के संभव 
रहे क्षयोपशम सम्यक्त्व के ये पांच अतीचार हैं। अतः अगारी यानी गृहस्थ का प्रकरण होते सन्‍्ते भी ये 
अगारी ही सम्यव्दृष्टि के अतीचार हैं यह अवधारण इृष्ट नहीं किया जा सकता हे जब कि यहां सामा- 
न्यरूप से सम्यग्दृष्टि का अधिकार चला आ रहा हे, क्योंकि अह्दिंसादि अणुब्रत और सात शील सम्य- 
रृष्टि जीव के ही संभवते हैं। तो भी यहां फिर सम्यग्ृष्टिपद का प्रहण करना तो अगारो, अनगार, दोनों 
का संबंध करने के लिये हे। श्रत्युत चतुर्थ गुणस्थानबर्तों क्षयोपशम सम्यर्दृष्टि जीव के भी ये अतीचार 
छग जाते हैं। इस कथन करके इस अवधारण का भी प्रत्या्यान किया जा चुका है कि ये अतीचार 
अनगार (मुनि) दी के सम्यग्दशन के हैं। क्‍योंकि व्रतशीलेषु, बन्ध, वध, मिथ्योपदेश,, आदि अग्रिम सूत्रों 
में भी “अणुब्रतो5गारी” सूत्र के अगारी पद के प्रहण की अनुयूत्ति चछी आ रही हे अतः अगारी पद्‌ का 
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अधिकार निवृत्त नहीं हुआ है अतः अगारी के ही या अनगार के ही ये दोनों अवधारण उचित नहीं है। 

दर्शनमोहोदयादतिचरणमती चारः तस्वार्थश्रद्धानातिक्रमणमिस्यर्थ! । 

दृशन मोहनीय कर्म के मिथ्यात्व, सम्यडिमथ्यात्व और सम्यक्त्व ये तीन भेद है “ज॑तेण 
कोहवय॑ वा पढमुबसमसम्मभाव ज॑तेण, मिच्छे दव्ब॑ तु तिधा असंखगुणहीणदव्बकमा” इन मे से 
पहिछा सबंधाती दे, दूसरा जात्यन्तर सबंघाती है, तीसरी सम्यक्त्व प्रकृति देशधाती है। सम्यकत्व 
नामक दक्ष नमोह कर्म का उदय हो जाने से जो अतिचरण यानी अतिक्रमण करना है बह अतीचार है। 
तक्त्वाथश्रद्धान फा अतिक्रमण हो जाना इस का अर्थ है. चछ, मल, अगाढता ये तीन दोष क्षयोपशभ 
सम्यक्त्व में कदाचित्‌ पाये जाते हैं। उक्त सूत्र में मो को दिखला दिया है । 


ननु च न पंचातिचारचन युक्त मशंगत्वात्‌ सम्यग्दशनस्थातिक्रमणानां तांवच्वमिति- 
चेन्न, अग्रेवान्तर्भावात्‌ु, निःश्रकितत्वाद्यश्ंगविपरीतातिचाराणामश्टविधत्वप्रसंगे त्रयाणां वात्स- 
ल्यादिविपरीतानामवात्सल्यादीनामन्यदृष्प्रिशंसादिना सजातीयानां तत्रेवान्तर्भावात्‌ । व्रताती- 
चाराणां पंचसंख्याव्याख्यानप्रकाशाणामपरि पंचसंख्याभिधानात । 


यहाँ कोई शका उठाता है कि सम्यग्दशन के निश्वंकितत्व १, निःका क्षितत्व २, निर्विचिकित्सा ३, 
अमूढदृष्टिए, उपगृह॒न५, स्थितीकरण६, वात्सल्य७, प्रभावना८, ये आठअंग हैं. तो सम्यग्दशन के अतिक्रमण 
भो उतने परिमाण बाले आठ ही होने चाहिये, केवल पाँच ही अतीचारों का कथन करना तो सूत्नकार को 
उचित नहीं है, युक्ति रहित हैं | ग्रन्थकार कहते है कि यह तो न कहना क्‍यों कि इन पाँचों में ही उन 
आठों का अन्तर्भाव हो जाता हूँ। निःशंकित आदि आठो अंगों के विपरीत हो रहे अतीचारो को भी 
आठ प्रकारपने का प्रसंग होना चाहिये तो भी वात्सल्य आदिक से विपरीत हो रहे अबात्सल्य आदिक 
तोन का उन पांच मे ही अन्तर्भाव हो जाता है। क्‍योंकि अवात्सल्य आदिक तीन तो अन्यदृष्टिप्रञंसा 
आदि की जाति के समान जाति को धारने बाले सजातीय है। अथात्‌ आद्य तीन गुणों के प्रतिपक्ष हो 
रहे तीन शंका, कांक्षा, विचिकित्सा दोषों को तो कण्ठोक्त सूत्र मे कह दिया ही हे शेष रहे मूढ॒दृष्टि, अनुप- 
गृहन, अस्थितीकरण, अवात्सल्य, अप्रभावना इन पाँच दोषों को अन्यदृष्टिप्रश्ंसा, सस्तव, इन दो दोषों 
में गर्भित कर लेना चाहिये, देखिये जो पुरुष भिध्यादृष्टियों की मन से प्रशंसा करता है, ओर वचन से 
स्तुति करता है बह मूढदृष्टि दोष वाला है। बेसा मूढदृष्टि जीव उन रत्नत्रयमंडित पुरुषो के दोषों का 
उपगूहन नही करता है, दज्शन या चारित्र से डिगते हुओ का स्थितीकरण भी नहीं कर पाता है वात्सल्य- 
भाव तो उस के निकट आता दी नहीं हैं । जिनशासन की प्रभावना करना तो कथमपि उसको अभीष्ट नहीं 
हू । तिसकारण पे पाँच दोष सूत्रोक्त चौथे, पाँचवे, दोषों के सजातीय होने से उन्हीं भे गर्मित कर लिये 
जाते है। एक बात यह भो है कि ब्रत आदि यानी पॉच ब्रतों, सात शीछों और सल्लेखना के भी पांच 
संख्या वाछे पाँच प्रकार अतीचारों का व्याख्यान किया जावेगा। अतः सभी के पाँच अतीचारों की 
विवक्षा रखने वाले सूत्रकार ने सम्यर्दझन के भी अतीचारों को पांच संख्या में कथन कर दिया है। 
विशेष यह है कि झंका आदि पांच सूत्रोक्तदोष बड़े बलवान है। जो सबज्ञ या आगम में ही शंका 
कर रहा दे अथवा वीतराणग धम का श्रद्धालु होकर भी भोगोपभोगो की आकांक्षा कर रहा हे, मुनियों 
के पवित्र शरीर में भी घृणा उपजाता है, जैनमतबाद्य दाश्ननिकों के गुणाभासों की प्रशंसा स्तुवियों 
के पुर बांधता है वह दीन पुरुष, मूढदृष्टि या अनुपगृहून तथा अस्थितीकरण तथा अवात्सल्य और 
अप्रभावना को तो बढ़ी सुल्भता से आचरेगा इतना लक्ष्य रखना कि क्षयोपञ्मम सम्यग्दृष्टि जाब इतनी 

९, 
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व्यक्त ज्ञंका आकांक्षाये आदि नहीं करता हे कि स्वज्ञ कोई है या नहीं, मुझे परभव में स्त्री, पुत्र, घन 
बहुत मिले, मुनिशरोर बहुत घिनामना है, बाममार्गी, हिंसक, व्यभिचारी आदि बड़े अच्छे हवोते हैं, नदी, 
सागारस्नान से मुक्ति हो जाती है धर्मोत्माओं की बाच्यता की जानी चाहिये, धरंच्युत को और भी 
गिरा देना चाहिये, किसी से वत्सछता करने की आवश्यकता नहीं ह, अश्ञान अन्यकार को क्‍यों हटाया 
जाय इत्यादि। सच बात तो यह है कि ये आंकादिक प्रकट दोष मिथ्यादृष्टियों के ही पाये जाते है। हां 
सम्यररष्टि के तो अव्यक्त रूप से कचित्‌ कदाचित्‌ संभव जाते है। बड़े पुरुष का यत्किंचित्‌ भी दोष 
बहुत खटकता है, छोटा ही परिपाक में बड़ा हो जाता है अतः निर्टोप उपशमसम्यक्त्व या क्षायिक- 
सम्यक्त्व को धारने का छक्ष्य कराने के लिये अनुदूभूत श्ंकादिक छोटे दोषों का संभवना सम्यक्त्व 
प्रकृति के उदय से क्षयोपशमसम्यक्त्त्व में कदाचित्‌ हो जाता हे। नाना प्रकार संकल्पविकल्पा मे फंसे हुये 
प्राणियों के आजकल सम्यकत्व होना अतीब दुलेभ हे हां असंभव तो नहीं हें जब कि असंख्यात योजन 
चौड़े अन्तिम स्वयं भूरमण द्वीप की परछो ओर के अधंभाग में असंख्याते तियतद्न देशब्रती पाये जाते हैं 
तो जिनालय, जिनागम, तीरथस्थान, गुरुसंगति, संयमिसत्सग, आदि अनेक अनुकूलताओ के हांते हुये 
यहां भरतक्षेत्रसबधी आयंखण्डके मध्यप्रान्तो मे सम्यग्दश्ञन की प्राप्ति हो जाना दुलेभ नहीं है । सूक्ष्म- 
विचार के साथ पर्यवेक्षण किया जाय तो लाखों कराडो जीव॑। मे से एक दो जीब के ही झंकाये करना नहीं 
मिलेगा शेष सभी जीब प्रायः हृदय मे व्यक्त, अव्यक्त, रूप से ञंका पिशाचियों से ग्रसित हो रहे परलोक 
है या नहीं ? बड़े बड़े स्नेही जीव भा मरकर पुनः अपने प्रमपात्रो का आकर नहीं सम्हारूते है। तीज्र- 
क्रोधी भी परछोक से आकर अपने शत्रु ओ को त्रास देते नहीं सुने जाते हैं। कचित्‌ भवस्मरण कर पूरब 
भव को कुछ कुछ बातों को कहने वाले छड़का, लड़की, देखे सुने जाते है। किन्तु उनसे भरपूर सतोष 
नहीं होता हे। कई पुरुष अभिमान के साथ उपकार या अपकार करने की प्रतिज्ञा कर मरत है वे भी 
भूतकाल मे छीन हो जाते है । यों अनेक जोब परलोक के विषय मे या सर्वज्ञ, ज्यातिइचक्र भूश्रमण में 
शंक्रित रहना, चीटी मक्खी भोरी मकड़ी आदि के सानसिक विचार पूर्वक किये गय चमत्कार कार्यों की 
आलोचना कर नैयायिको के अभिमत ममान चीटी आदि में सन इन्द्रिय के दाने की झका बनाय रखत 
है इसी प्रकार जन धर्मात्माओं या तीथंस्थानो अथवा जिनबिम्ब, जिनागम आदि के ऊपर कई प्रकार की 
विपत्तियाँ आ रही जानकर भी असंख्याते सम्यव्दृष्टि देव या जिन शासन रक्षक देवा के हात हुय भी 
कोई एक भी देव यहाँ आय खण्ड मे आकर दिगम्बर जेन धम का प्रकाण्ड चमत्कार क्यो नही दिखाता 
हू ? स्वर्ग, माक्ष, असख्यात,द्वीप समुद्र भला कहाँ हैं. ? कुछ समझ मे नहीं आता है. जब पुण्य पाप की 
व्यवस्था है तो अनेक पापी जीब सुखपूर्वक जीवन बिताते हुये और अनेक धर्मात्मापुरुष क्केशमय जीवन 
को पूरा कर रहे क्यो देखे जात है ? वेश्याओ की अपेक्षा कुलीन विधवाये महान्‌ दुःख भोग रही हैं, 
शिकार खेलने वाले या धीवर, वधक, बहेलिया, शाकुनिक, मासिक आदि को कोई भी जीव पुनः आकर 
नहीं सताता हू । कतिपय बड़े बड़े धर्मात्मा मरते समय अनेक क्लशो का आुगतते है जब कि अनेक पापी 
जीव सुख पूवंक मर जाते है। धम का रद्दग्य अन्धकार मे पड़ा हुआ है । इसी प्रकार बड़े बड़े धर्मात्माओं 
को भी आकाक्षाये दो जाती है| नीरोग झरीर, दृढ़ सुन्दर शरीर पुत्र स्त्री घन कुछ प्राप्ति, भभुता, यश, 
लोकमान्यता का मिलना, प्रकृष्क्ञान, बल राजप्रतिष्ठा को पूर्णता आदि मे से जिस किसी भी महत्त्वाधायक 
पदार्थ को तटि रह जाती है उसी की आकांक्षा आजकल के जीवो के कचित्कदाचित्‌ हो हो जाती हे, 
द्निरात कलह करने वाली स्त्री से भले मनुष्य का भी जी ऊब जाता है बिचारा कद्दां तक संतोष करे । कुरूप, 
रोगी, क्रोधी, आजीविकाहीन, दरिद्र, मूखे, पति में सुन्दर युवती का चित्त कहाँ तक रमण कर सकता है 
उसको स्वानुकूछ पति को आकांक्षा कदाचित्‌ हो द्वी जाती है, चक्रवर्ती विद्याधर, देव, इन्द्र, अहमिन्द्रों के 
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सुखों को सुन कर अनेक भद्र पुरुषों के मुख में पानी आ जाता है | आतुर विद्यार्थी कदाचित्‌ अच्छे 
व्याख्याता के व्याख्यान को सुन कर व्याख्याता बनने के लिय और अच्छे लेखक के लेखों को बांचकर 
प्रसिद्ध लेखक बनने के लिय एवं चित्रकार, अभिनेता, व्यापारी, शासक, आदि बनने के लिये जैसे लाला- 
यित हो जाता है उसी प्रकार कतिपय दानी पूजक पुरुषों का भी चित्त अन्य विभूतियों को देखकर अधी- 
नता से बाहर हो जाता है ॥ तीसरे विचिकित्सादोष पर भी यह कहना है कि कितने बहिरिंग धर्मात्माओं 
में घृणा के भाव पाये जात हैं। कितने पुरुष दुखी जीबों पर करुणा करते हैं ? था बीमार धार्मिक पुरुषों के 
मलमूत्र धोकर उनको परिचयों में लूग जात है ! बताओ | घृणाओं के भय के मारे कितन जीव अन्य 
मनुष्यों की चिकित्सा या समाधिमरण कराने के लिये उद्य क्त रहत है ? हजारों छाखों मे से कोई एक 
आध ही होगा | जैनेतर पुरुषों की प्रश्नंसा और स्तुति करना अनकभद्र पुरुषों में भी पाया जाता है हू 
कोई उदासीन श्रावक या मुनि इस अतीचार से बच गया होय, बहुत से जावों में यह दोष अधिकतया 
पाया जाता है । जैन पण्डित, ब्रक्षचारी, मुनियो की सम्मुख प्रशंसा करने वाले जैन सदस्य ही पीछे उन्हीं 
की निनन्‍्दा करते हुये देखे जाते हैं और वे ही मिथ्यादृष्टियों को उच्छबास लिय बिना भ्रश्नंसा के गीत गाते 
रहत हैं। जैनों द्वारा व्यवहार में अनक अजेन जन प्रतिष्ठा प्राप्त हो रहे हैं जेनों को उन अजैनों की 
टहल करनी पड़ती है। भछे सम्यग्ट्ष्टि कड़े जाने बालों के घर में भी एक मिथ्यादृष्टि पुरुष उच्चकोटि 
की प्रञ्नसा स्तुतियों को पा रहा है । अजेन राजबर्ग या प्रभुओ की प्रह्मंसा करते हुये छोक अधघाते नहीं 
जब कि साधर्मी भाई से जयजिनेन्द्र या सद्दानुभूति सूचक दो एक शब्द कहने में ही ऊपर डलियों 
आल्स्य चढ़ बेठता है। यही दुलंशा अमृढदृष्टि गुण की है छोकमूढता, देवमूढता, गुरुमूहताओं के 
फन्दे में अनेक जेन स्त्री पुरुष फस जाते है प्रकट अग्रकट रूप से वे उन कार्यों मे आसक्ति कर बेठते 
हैं। रामलीला, गसक्रोड़ा, नाटक, सीनेमा, कद्दानियाँ, गंगास्नान, कुतपर्विदर्शन, देवताराधन, 
मंत्र तन्‍्त्र क्रियाये, आदि उपायो द्वारा कितने ही श्रोता मूढदृष्टि क्रियाओं मे सम्मति दे देते हैं ।म्थिती- 
करण करना भी बडा कठिन हों रहा हू । अजेनो को या राजबग कोया यज्ञ: सबन्धी कार्यों मे धन 
छुटाने के लिये अनेक धनिक थैलियों के मुँह खोले हुये है. किन्तु निर्धन धार्मिकों या दरिद्र विधवाओं 
अथवा दीन छात्रों के उद्र पोपणाथ स्व॒ल्पव्यय करने की उनके आय व्यय के चिटठे ( बजट ) मे सौकये 
( गुझुजाइश ) नहीं है । विद्वान जन भी अपने स्वार्थ या यश की सिद्धि के स्थान पर तो व्याख्यानों को 
झाड़ते फिरते है किन्तु आवश्यक म्थलो पर दञ्नच्युत या चारित्रपतित जीवों को जिनमार्ग पर छाने 
के लिये उन को अवसर नहीं मिलता है । ब्रतीपुरुष भी जेनत्वको बढ़ाने और स्थितीकरण करने मे उतने 
उद्योगी नहीं है जितने कि होने चाहिये | उपयूहन अंग की भी यह्दी बिकट स्थिति ६ साम्यबाद के युग में 
दोषों का छिपाना दोष समझा जाता है, खोटी टेबों को धार रहे अनेक ठल्ुुआ पुरुष जब दूसरो के अस- 
दूभूत दोषों को प्रसिद्धिं मे ला रहे दै तो सदूभूव दोषो को प्रकट करने में उनका क्यों लब्जा आने छगी। 
आजकल व्यर्थ के संकल्प विकल्‍्पो और झूठी निन्‍दा, प्रशंसा का व्यवह्यार बड़े वेग से बढ रहा हैं। साध- 
मिंयों के अल्पीयान्‌ ढोषो का परोक्ष में या एकान्त में त्रियोग से छिपा लेना बड़ा भारी पुरुषा्थ पूबक 
किया गया गुरुतर कार्य हो गया हैं। निन्‍दा किये बिना चुपके बेठा नहीं जाता, परितोष देने पर भी 
जनता बुराई करने से नही चूकती है भले ही उलटा हम से ही कुछ ले छो किन्तु दूसरा के सदुभूत, असदू- 
भूत, दोषों की निन्‍्दा किये बिना हमारी कण्डूया मिट नहीं सकती हे। तथा वात्सल्य परिणाम भी 
होयमान हो रहा है | अपने साधर्मी भाइयों के साथ निष्कपट अ्रतिपत्ति करने का व्यवहार कचित्‌ ही पाया 
जाता है | भरे से भला मनुष्य भी यदि किसो व्गक्ति से बात चीत करता है तो उस व्यक्ति को प्रथम 
यही भान होता है कि यह कोई स्वार्थ सिद्धि के छिये कपद व्यवहार कर मुझ को आर्थिक, मानसिक 
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क्षतियां पहुंचाने का प्रयत्न कर रहा है। विश्वास और वात्सल्यदृष्टियां न्‍्यून होती जा रही हैं। ठोस प्रभा- 
बना अंग का पालना तो बिरल पुरुषों में ही पाया जाता है । यज्ञ की प्राप्ति और कुछ धसंलाभ का लक्ष्य 
रख कर यद्यपि कतिपय सभाये, प्रतिष्ठाएँ, तीर्थयात्राये, जिनपूजा, तपश्चरण, आदि कार्य होते है फिर भी 
परम पवित्र, जिनशासन के माहात्म्य का प्रकाश करना अभी बहुत दूर है। यदि दृशवर्ष तक भी ठोस 
प्रभावनाये दो जाये तो साढ़ेबारहलाख जैनों की सख्या बढ़ कर दोकरोड़ हो सकती है ओर ये साढ़े बारह 
छाख भो पक्के जेन बन जाबे । तात्पर्य यह दे कि अष्टांगसम्यग्दर्शन की प्राप्ति अतीब दुलस है, उन्‍्तीस अंक 
प्रमाण पर्याप्त मनुष्यों में मात्र सात सौ करोड असंयत सम्यर्दृष्टि, तरह करोड़ देश संयमी ओर तीन कम 
नौ कोटि संयमी, यों सम्पूर्ण सात सौ इक्कीस करोड़, निन्‍्यानबेलाख, निन्‍्यानज्रे हजार, नो सो सतानवे 
मनुष्य ही सम्यग्दृष्टि है यानी बीस अंक प्रमाण सौसंख मनुष्यों मे एक मनुष्य के सम्यस्दष्टि होने का 
स्थूछ परिगणन आता है। हां असंभव नहीं है क्षयोपशमसस्यक्त्थ और उपशमसम्यक्त्व कभी कभी 
आधुनिक धर्मात्मा जेनों के हो जाते है। उस समय थोड़ी देर के लिये निशंकितपन आदि गुण भी चमक 
जात हैं। हो पुनः मिथ्यात्व का उदय आ जाने पर शंका आदि दोष स्थान पा जाते है। क्षयोपशम 
सम्यक्त्व में उक्त पाँच अतीचार मन्द या अव्यक्त हो कर सभव जात है। रत्नस्थान दुर्लभ होंय इसमे 
आहइचय नहीं करमा चाहिये किप्ती भी जीव के जब कभी निःशंकितत्व, वात्सल्य आदि पाये जॉय तभी 
अच्छा हू जीबों को पापप्रधान पुण्यरह्ित बहुभाग परणतियों का परित्याग कर रत्नत्रय पाने मे उद्योगी 
होना चाहिये यह जिनझासन का उपदेश त्रिछोक, त्रिकाछ, मे अबाधित है। 


कुतः पुनरमी दश्शनस्यातिचारा इत्याइ-- 
सम्यग्दशन के वे ज्ंका आदि पाच अतीचार फिर किस कारण से हो जाते हैं अथवा किस 


युक्ति से सिद्ध हो जाते हैं ? बताओ । ऐसी जिन्नासा प्रवतने पर ग्रन्थकार इस समाधान कारक अगले 
वार्तिक को कहते है । उसको सुनो । 


सम्यग्दृष्ट रतीचाराः पश्च शंंकादयः स्छताः । 
तेषु सत्सु हि तत्ाथेश्रद्धानं न विशुद्धयति ॥१॥ 
क्षयोपशम सम्यग्दृष्टि जीब के शंका आदिक पांच अतीचार सर्वज्ञआम्नाय पूबक आचाये 
परंपरा द्वारा स्मरण किये जा चुके माने गये हैं । कारण कि आत्मा में उन ज्ंका आदि पांच अतीचाराो के 
होते सन्ते तस्‍्त्वार्थों का श्रद्धान करना रूप सम्यग्दशन गुण की बिशुद्धि नही हा पाती ह। अर्थात्‌ देशघाती 


सम्यक्त्व प्रकृति का उदय हो जाने से आत्मा में चल, मल, अगाढ़ दांषों की उत्पत्ति हाने के कारण 
तत्त्वाथ श्रद्धान उतना विश्वुद्ध नहीं हो पाता है । 


शंकादयः सद्दशनस्यातीचाग एवं मालिन्यहेतुत्वात्‌ ये तु न तस्यातीचारा न ते तन्‍्मा- 
लिन्यहेतवो यथा तडिशुद्विहेतवस्तत्वाथंश्रवणाद्र्थास्तद्चिनाशहेतवोी वा द्शनमोहोदयादयस्तन्मा- 
लिन्यहेतवश्ेव ते तस्माचदतीचारा इति युक्तिवचन्न प्रत्येयम्‌॥ 

यहाँ अनुमान का प्रयोग यों समझिये कि शंका, आदिक पांच ( पक्ष » सम्यर्दर्शन के अतीचार 


हैं ( साध्यदछ ) मछिनता के कारण होने से ( हेतु ) जो परिणाम तो उस सम्यरदर्शन के अतीचार नहीं 
हैं वे उस दर्शन की मल्िनता के कारण भी नहीं है जैसे कि उस दृ्शन की बिशुद्धि के देतु हो रहे तस्‍्वार्थ 


सप्तमो5भ्याय ६२७ 


श्रवण, निस्तरण, आत्मध्यान, अमूढ़त, स्वानुभूति आदि अथ हैं। अथवा उस सम्यग्दर्शन के विनाश 
के कारण हो रहे द्शनमोहनीय कर्म, अनन्तामुबन्धी कर्मों का उदय. उदीरणा, कुदेवभक्ति, जिनदेवा- 
वर्णबाद आदि हैं ये तो सर्वथा अनाचार है . व्यतिरेक व्याप्ति प्रदर्शन पूर्वक व्यतिरेकदृष्टान्त )। वे अका- 
दिक उस सम्यग्दझन को मलिनता के कारण हो रहे है ( उपनय , तिस कारण उस दर्शन के अतीचार 
शंका आदिक पांच हैं ( निगमन )। इस प्रकार पांच अवयवों वाले अनुमान प्रमाण स्वरूप युक्ति का बचन 
समझ छेना चाहिये। भावा्थ-इस सूत्र में कद्दे गये प्रमेय फी अनुमान प्रमाण से सिद्धि कर दी गयी हे, 
सम्यग्दशन का एक देश करके भंग हो जाना स्वरूप मलिनपन को साधने में सम्यर्दशन के विशोधक 
तस्वार्थ श्रवण आदि और सम्यग्दशन के विधातक दृशन मोहोदय आदि दोनो प्रकार के भले बुरे परि- 
णाम व्यतिरेक दृष्टान्त बन सकते दै। वस्त्र को शुद्ध करने वाले साबुन, सोडा, रेह, रीठा आदि पदार्थ 
ओर बस्त्र का नाश करने बाले अग्नि, कीड़े, तेजाब आदि पदार्थ ये दानों ही उस कपड़े को मलिन नहीं 
करते है। मल्न अवस्था में पदार्थ की विशुद्धि नहीं रहती है, और सर्वाडग नाश भी नहीं हो जाता है । 


ब्रतशीलेषु कियंतो5तीचारा हत्याह;--- 


हि आदि में आत्मसात्‌ किये गये सम्यर्दशन के अतीचारो को समझ लिया है अब ब्रत ओर श्ञीछों 
में 3 अतीचार संभवत हैं ? ऐसी जिज्ञासा प्रबतने पर सूत्रकार महाराज अग्रिम सूत्र को 
कह रहे हैं । 


व्रतशोीलेषु पंच पंच यथाक्रमम्‌ ॥२४॥ 


गृहस्थ के अहिंसा आदि पांच अणुष्नतो में ओर दिग्विरति आदि सात शीलो मे भी अग्रिम 
सूत्रों मे अनुक्रम से कद्दे जाने बाले पांच पांच अतीचार यथाक्रम करके समझ लेने योग्य है | गृहस्थसम्बन्धी 
बारह ब्तों के साठ अतीचार हो जाते है। सम्यग्दशन और सल्लेखना के पांच पाच अतीचार तो श्रावक 
ओर संयमी दोनों प्रतियों के संभव जाते है। 


अतीचारा हृत्यनुड्ृत्तिः। व्रतग्रहणमेवास्त्विति चेन्न, शीलविशेषज्योतनाथंत्वात्‌ शीलग्रह- 
णस्य | दिग्विरत्यादीनां हि वरतलक्षणस्याभिसंधिकृतनियमरूपस्य सद्भावाद्‌ व्रतत्वेषपि तथामिधाने5पि 
च शीलत्व॑ प्रकाश्यते, व्रतपरिरक्षण शीलमिति शीललक्षणोपपत्ते! | 


पूबे सूत्र से अतीचार इस शब्द को अनुबृत्ति कर ली जाती हैं, यहाँ कोई अंका उठाता है कि 
सूत्र अत्यन्त लघु होना चाहिये अतः सूत्र में अत पद का ही ग्रहण किया जाय दिग्बिरति आदिक सात 
शील भी ब्रत ही है । तभी तो “ब्रतसंपन्नरच” सूत्रकार ने कहा था। ग्रन्थकार कहते हे यह तो न कहना 
क्योंकि दिग्विरति आदि में शीछूपन यानी ब्रत परिरक्षकपन की विशेषता का द्योतन करने के लिये शीछ- 
पद का प्रहण किया गया है क्योंकि दिग्विरति आदि झीछों के यद्यपि ब्रत के 'अभिसंधि अथोत्‌ विचार 
पूर्वक चछाकर अभिप्रायों से किये गये प्रतिन्नत नियम स्वरूप” छक्षण का सद्भाव हे अतः शीढ्ों में अतल- 
पना होते हुये भो सूत्कार का तिस प्रकार शीर रूप से कथन करने मे भो कुछ रद्दस्य हे जो कि दिग्बि- 
रति आदि में शीलपने का प्रकाश कर रहा है । ब्रतों की चारो ओर से रक्षा करने वाछा शीलछ होता है ! इस 
प्रकार सातों में शीछ का लक्षण सुघटित बन रहा है । बात यह है. कि आरम्भी, परिप्रही होने से गृहस्थों 
के ब्रतों की रक्षा के लिये शील पाठना आवश्यक है. मुनियों के नहीं। तभी तो तीथे यात्रा के लिये दिग्वि- 
रति या देश ब्रत के नियमों की अपेक्षा नहीं की जाती है अथवा गृहस्थ के तीसरी, दूसरी प्रतिमाओं में 


श्श्ट इलोक-बॉर्तिफ 


पाये जा रहे सामायिक व्रत और सामायिक शील में जैसे विशेषता डे उसी प्रकार यहां गृहस्थ के सात 
शील भी पांच ब्रतों के रक्षक मात्र समझे जाते है। त्रतों की रक्षा करते हुये शीढों का परिपालन गौण भी 
हो जाय तो कोई विशेष क्षति ( परवाह ) नहीं है | हां ब्रतों को भी गौण कर शीलों के ही नियम बनाये 
रखने का लक्ष्य नहीं रखना चाहिये । 

सामथ्यदिगृहिसंप्रत्ययः, बन्धनादयों दतीचारा वक्ष्यमाणा नानगारस्य सभवंतीति 
सामर्थ्यादृगृहिण एवं बरतेषु शीलेषु पच पचातीचाराः प्रतीयते । पच पंचेति वीष्सायां द्वित्व अत- 
शीलातीचाराणामनवयवेन पंचसख्यया व्याप्यत्वात्‌। पंचश इति लघुनिर्देशे संमवत्यपि पच 

कप 4५ तीचारक्रमसं ५ 

पचेति वचनमभिव्यकत्यथ, यथाक्रमवचन वश्ष्यमाणातीचारक्रमसंबंधनाथ । 

सूत्र मे बिना कद्दे ही बक्ष्यमाण सूत्रों की सामथ्य से यहाँ ग्ृहस्थ का समीचीन बोध हा रहा 
है, कारण कि बध आदिक अतोचार जो भविष्य में कह्दे जाने वाले है वे गृहस्थ के ही संभवते है गृह- 
त्यागी सयमी के नहीं संभवत है इस कारण प्रकरण सामर्थ्य से ग्रहस्थ के ही ब्रतों ओर शीढों में पॉच पॉच 
अतीचार क्बचित्‌ पाये जा रहे निर्णीत कर लिये जाते है। इस सूत्र में “पंच पच” यो बीप्सा में दापना 
किया गया है क्यो कि त्रत ओर शीछो के अतोचारों को पूर्ण रूप से पाँच संख्या करके व्याप लिया जाता 
हे “अनवयबेन द्रव्याणां अभिधानमेव बीप्साथेः” यद्यपि वोप्सा अथ मे शस्‌ प्रत्यय कर पंचशः इस प्रकार 
लघुरूप से निर्देश करना संभव था तो भी सूत्रकार का पंच पंच यों बढ़े रूप से कथन करना तो अभि- 
यक्ति के लिये हे अर्थात्‌ लघुबुद्धि शिष्यों को पंच पंच कहने से सुलभतया स्पष्ट अथ्थ की प्रकटता हो जाती 
है। सूत्र में यथाक्रम शब्द का कथन करना तो भविष्य मे कद्दे जाने बाले अतीचारों का क्रम अनुसार 
संबन्ध कराने के लिये हे अर्थात्‌ पूर्व सूत्रों मे श्रत और शीछों का जिस क्रम से निरूपण किया गया है 
हस क्रम का उल्लंघन नहीं कर वश्त्यमाण सूत्रो मे उनके अतीचार कह्दे जाय॑गे। 

अत एवाह ;--- 

इस दी कारण से रक्त सूत्र का अभिप्राय प्रकट करते हुये प्रन्थकार इस अग्रिम वात्तिक को 


कद रहे हैं । 
पंच पंच व्रतेष्चेवे शीलेषु च यथाक्रम॑ । 
बच्ष्यंतेधतः परं शेष इति सूत्रेति दिश्यताम्‌ ॥१॥ 
इस प्रकार ब्रतों में और शोलों में क्बचित्‌ पाये जा रहे पाँच पाँच अतीचार भविष्य में सूत्रों 
द्वारा यथाक्रम से कहद्दे जाय॑गे ऐसो सूत्रकार प्रतिज्ञा करते हैं। इस सूत्र का वाक्यार्थ बनान में “अतः परं 
वष्ष्यन्त” यानी इस सूत्र से परली ओर सूत्रों में कहे जाबेंगे इतना पद शेष रह गया आया ततः अन्बि, 
हो रहा समझ लेना चहिये | “सोपस्काराणि वाक्यानि भवंति” वाक्यों को यहां बहां से आवश्यक पदों 
को खींच लेनेका अधिकार प्राप्त है । आवश्यक हो रहे अनुपात्त पद का प्रयोजन घश अन्यत्र संबन्ध कर 
लेना अतिदेश हे । “अतः परं ब्रतशीलेषु पंच पंच यथाक्रमं वक्ष्यंत” यों सूत्र का वाक्य बना लिया जाय 
बड़ा सुन्दर जंचता हे । 
तत्राअस्याणुव्रतस्य फे5तोचारा इत्याह;-- 
उन ब्रत और शीछों में सब के आदि में कद्दे गये या प्रधान हो रहे अ्टिंसाणुप्तत के अतीचार 


सप्तमोउभ्यत्ष ६२६ 
कौन हैं ! ऐसी जिज्ञासा प्रबर्तने पर सूतकार मद्दाराज इस अग्रिम सूत्र को कह रहे है । 


बंधवधच्छेदातिभारारोपरणाननपाननि रोधा: ॥२५॥ 


अभीष्ट देश में जाने के लिये उत्सुक हो रद्दे जीव के प्रतिबन्ध हेतु हो रद्दे हथकड़ी, लेज आदि 
से उस जीब को बांध देना बंध है । डंडा, चाबुक, छड़ी आदि करके प्राणियों का वाड़न करना बध है | 
कान, नाक, अण्डकोष आदि अवयधो को छेद देना छेद है। न्‍्यायोचितभार से अधिक बोझ छादना 
अतिभारारोपण है । डचित समय पर या भूख, प्यास लगने पर गाय आदि के खाद्य, पेय पदार्थों का 
रोक लेना अश्नपान निरोध हे । ये अ््दिसाणु्रत के प्रसादयोग से किये गये बन्ध आदि पांच अतीचार हैं। 
यदि ग्रमादयोग नहीं हे ओर द्वितैषिता है तो कुँआ, गट्ा आदि में गिर जाले को रोकने के लिये पशु को 
लेज आदि से बांध देना, अथवा पागल ख्री या पुरुष को स्वपरघात के निवारणार्थ सांकठ आदि से बांध 
देना दोषाधायक नहीं है। कोई कोई पागल या भूतावेश की चिकित्सा तो थप्पड़ या बेत से ताड़ना और 
कान, नाक, को दबाना आदि उपायों से की जाती है | डपद्रबी या अनभ्यासी छात्र का गुरु भी ताड़न 
करते है माता-पिता भी बच्चों को कदाचित्‌ पीट देते हैं। शल्य चिकित्सा करने वाले डाक्टर या जराह 
फोडा को चीर देते है । आवश्यकता पढ़ने पर अंगुली, टांग, आदि उपाडयों का छेद भी कर डाछते हैं । 
वायु का रोग या अंगशुन्यतता को चिकित्सा के लिये शीक्षा का भारों कड़ा हाथ-पांच में डाल दिया जाता 
हे । हितेच्छु बेच्य रोगी के खाने पीने को रोक देता है। उपबास करने का उपदेश देने बाछे पण्डित भी 
दूसरों के अन्नपान का निरोध कर देते है। बात यह हे कि विश्वद्धि के अंग हो रहे बंध आदिक मछ 
नहीं है और संक्लेशजनक हो रहे बंध आदिक उस अहिंसाबिग्ति के अतीचार हैं । जीब के संपूर्ण प्राणों 
का वियोग नहीं करूंगा इतने मात्र अहिंसा त्रत को एक देश पाल रहा है फिर भो क्रोधवश बांधता, 
ताड़ता, छेदवा, अतिभार छादता और खाना पीना रोकता हुआ भ्रमादी जीव निदय होने के कारण व्रत, 
को सर्वाइग नहीं पाल रहा संता अतीचार दोष का भागी हो जाता है | 

अभिमतदेशे गतिनिरोधहेतुबंधः प्राणिपीडाहेतुबंधः, कशाद्यभिषातमात्र न तु प्राणव्यप- 
रोपर्ण तस्य बतनाशरूपखात, छेदोंई्गापनयनं, नन्‍्याय्यभारातिरिक्तभारवाहनमतिभारारोपणं, 


क्षुत्पपासाबाधनमन्नपाननिरोधः । कुतो5मी पचाहिसाणुत्रतस्यातीचारा हत्याह--- 

जाने आने के लिये अभीष्ट हो रहे देश मे स्वच्छन्द्‌ गमन के निरोध का हेतु हो रहा बन्ध है । 
ताड़न आदि द्वारा प्राणियों की पीड़ा का कारण हो रद्दी बंध क्रिया है जो कि चाबुक, छोदरो, बंत आदि 
करके अभिधात कर देना मात्र है| किन्तु वध शब्द करके यहां सम्पूर्ण प्राणों का वियोग कर मार डालना 
अथ नहीं पकड़ना क्योंकि बह हत्या करना तो अहिंसाव्रत का ही नाश कर देना रूप है “सापेक्षस्य पते 
हि स्थादतिचारोंडशभंजनम” ॥ कान, नाक आदि अवयबो का छेद डालना छेद है | न्याय से अनपेत (समु- 
चित ) हो रहे बोझ से अधिक बोझ लादना अतिभारारोपण है। भूख, प्यास को बाधा उपजाना अन्नपान 
निरोध हे । यों ये पांच अतीचार हुये। यद्वां कोई पूछता हे कि अदिसाणुत्रत के वे बन्ध आदि पांच अतीं- 
चार भछा किस युक्ति से सिद्ध हो जाते है?! बताओ। ऐसी जिज्ञासा प्रबतने पर प्रन्थकार अग्रिम 
वाच्तिक द्वारा उत्तर कहते हैं । 


सत्राहिसावतस्थातीचारा बंधादयः श्रुताः । 
तेषां कोधादिजन्मलात्कोधादेस्तन्मलत्वलः ॥९४ 


६६० इलोक-वार्सिक 


उन ब्रतों या अतीचारों में अ्हिंसाश्रत के बन्च आदिक पाँच अतीचार आचार्य परंपरा द्वारां 
सुने जा रहे माने गये है. ( प्रतिज्ञा ) क्योंकि वे बन्धच आदिक तो क्रोध, लोभ आदि कषाय भावों से 
उपजते हैं। और क्रोध आदि उस अहिंसात्रत के मल हैं। अंतरंग मछों अनुसार हुई बहिरंग की 
बन्धन, बध आदि निन्द्रक्रियाये अतोचार मानी जाती है यों अनुमान प्रयोग बना दिया है । 


पूवेवदनुमानप्रयोगः ग्रत्येतव्यः ॥ 


जिस प्रकार सम्यग्दृष्टि के अतोचारों का निरूपण करते हुये “मालिन्यद्देतुत्वात्‌” हेतु देकर 
पूर्व में अनुमान का प्रयोग रचा था उसी प्रकार यहां अहिंसाब्रत के अतीचारों में भी अनुमान का प्रयोग 
इस वासिक अनुसार समझ लेना चाहिये। 


अथ टिवितीयस्याणुब्रतस्य के>तीचाराः पंचेत्याह;-- 


अब दूसरे सत्य अणुब्नत के पांच अतीचार कोन से है ? एसी निर्णिनीषा प्रकट होने पर महा- 
विद्वान सूत्रकार समाधान कारक अग्रिम सूत्र को कहते है । 


मिथ्योपदेशरहो भ्याख्यानक्टलेखक्रियान्यासापहा रसाका रमसन्त्र- 
भेदाः ॥२६॥ 


इन्द्रपदवी या तोथकरों के गर्भ अबतार, जन्म अभिषेक, साम्राज्य प्राप्ति, चक्रवतित्व, दीक्षा 
कल्याण अथबा मण्डलेश्वर आदि राज्य, स्वार्थ सिद्धिपयेन्त अहमिन्द्र पद, ये सब सांसारिक सुख अभ्युदय 
कह्दे जाते है तथा तीथकरो के केवलज्ञान कल्याण, मोक्षकल्याणक अनन्तचतुष्टय या अन्य सामान्य केव- 
लियों की निर्वाण प्राप्ति ये सब निःश्रेयस माने जाते हैं । अभ्युद्य और निःश्रेयस को साधने वाले क्रिया- 
विशेषों में अज्ञानादि के बश हो कर अन्य को अन्य भ्रकारों से श्वृत्त करा देना या ठग लेना मिथ्योपदेश 
है। स्त्री पुरुषों या मित्रो आदि कर के एकान्त में को गयो या कही गयी विशेषक्रिया को गुप्तरोति से 
ग्रहण कर दूसरो के प्रति प्रकट कर देना रहोभ्याख्यान है| अन्य के द्वारा नहीं कह्टे गये विषय को उसने 
यों कहा था या किया था इस प्रकार ठगने के लिये जो द्वेघषवयश लिख दिया जाता है वहू कूटलेख क्रिया हे । 
सोना, चॉदी, रुपया, मोहरे किसी के यहाँ धरोहर रख दी गयीं उन कीपू री संख्या को भूल कर पुनः 
ग्रहण करते समय अल्पसंख्यावाले द्रव्य को माँग कर ग्रहण कर रहे पुरुष के प्रति सोने आदि का अधिक 
परिमाण जान कर भी जो थोड़े द्रव्य की स्वीकारता दे देना है बह न्यासापहार है। अथे, प्रकरण, अग- 
विकार आदि करके दूसरों की चेष्टा को देखकर ईष्यां, लोभ. आदि के वश होकर जो अन्यपुरुषो के 
सन्मरुख उस गुप्त मन्त्र का प्रकट कर देना है वह साकार मन्त्रभेद हे | यों ये मिथ्योपदेश आदि्कि उस 
सत्यत्रत के पाँच अतीचार हैं। यहां भी सत्यत्रत का एक देश भंग और एक देश रक्षण होता रहने से 
अतीचारों की व्यवस्था है ॥ 


भिथ्यान्यथाप्रवतनमतिसधापन वा मिथ्योपदेश्वः सर्वेैक्वान्तप्रवतेनवत्‌, सच्छाख्रान्यथा- 
कथनवत्‌ परातिसंधायकशास्रोपदेशवच्च, संृतस्य प्रकाशन रहोभ्याख्यानं, स्रीपुरुषानुष्ठित- 
गुप्तक्रियाप्रकाशनवद, परप्रयोगादन्यानुक्तपद्धतिकर्म कूटलेखक्रिया एवं तेनोक्तमलुष्ठितं चेति बंच- 
नाभिप्रायलेखनवद्‌, दिरिण्यादिनिक्षेपे अल्पसंख्यानुशावच्नं न्‍्यासापक्टार श्वतन्यासे नवत्यनु- 
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हानवत्‌, अर्थादिमिः परयुध्यप्रकाशनं साकारमन्त्रमेद! अंप्रकरणादिमिरन्याकृतसुपलम्यावया- 
दिना तत्मकाशनवत्‌ ॥ कथमेले अतीचारा इत्याह-- 


जिस प्रकार बौद्ध धर्म का पक्ष लेकर सर्व था क्षणिक एकान्त में प्रवृत्ति करा दी जाती है एवं 
सर्व को नित्य मानने का पक्ष ले रहे एकान्तीपण्डित के अजुसार स्वथा नित्येकान्त में प्रवृत्ति करा दी 
जाती है। आदि, या समीचीन शास्त्र का अन्य भ्रकारों से निरूपण करा दिया जाता दे । तथा दूसरों की 
घन आदि के लिये बंचना कराने वाले श्ञास्त्रों का उपदेश दे दिया जाता है उसी प्रकार मिथ्या यानी 
अन्यथा प्रवृत्ति करा देना, अथवा दूसरों के अभिप्राय को सुमाग से दृटाकर कुमार्ग पर छगा देना मिथ्यो- 
पदेश है । ढके हुये यानी गुप्त हो रहे क्रिया विज्लेष का जो दूसरों की द्वानि करने के ढिये प्रकाशित कर 
देना है वह रहोभ्याख्यान है, जैसे कि जी पुरुषों कग्फे एकान्त मे की गई क्रियाविशेषको प्रकट कर 
दिया जाता है। दूसरों करके नहीं कह्टे गये किन्तु पर प्रयोग से इछ््गितों द्वारा समझ कर ठगने के लिये 
लेखन क्रिया के मार्ग को पकड़ना कूटलेखक्रिया है। जेसे कि उस मनुष्य ने मरते समय यों अमुक को 
भाग देने के लिये कहा था, इस प्रकार अगचेष्टा करी थी इस प्रकार ठगने के अभिप्राय अनुसार लिख 
दिया जाता है। सोना, चांदी आदि की धरोहर किसी महाजन के यहां रख देने पर पुनः संख्या भूछ 
गये स्वामी का अल्पसंख्यक द्रव्य मांगने पर थोड़ी संख्याषालछे होन द्रव्य के धरोहर की स्वीकारता को 
कह देना न्यासापहार है। जैसे कि किसी बोहरे के यहां सी मोहरों की धरोहर जमा कर देने वाले भोले 
जीव का संख्या भूछ कर अपनी कुल नब्बे मोहरों को छे रद्दे भोले जोब के प्रति तुम्दारी नब्बे ही मोहरें 
थी यों कह कर अधिक जान कर भी नब्ष मोहरों के देने का उस बोहरे करके अनुष्लान कर दिया जाता 
हे । अथ, प्रकरण, अंगविकार, भ्रविक्षेप आदि करके दूसरों के गुझ्य इतिवृत्तों का प्रकाश कर देना साकार- 
मन्त्रभेद हे। जेसे कि अर्थ, एकरण आदि करके दूसरों की चेष्टा को दक्षता पूर्वक जान कर ईष्यो, द्वेष 
आदि करके उस गुप्त क्रिया को प्रकाश में छा दिया जाता है ॥ यहाँ कोई पूछता दे कि सत्य्नत के ये 
पांच अतीचार भला किस प्रकार हां जाते हैं. इस में युक्ति भी क्या है ! बताओ ऐसी जिज्ञासा प्रवर्तने पर 
प्रन्थकार समाधान कारक अग्रिम वार्त्तिक को कहते हैं। 


तथा मिथ्योपदेशादरा द्वितीयस्य बतस्य ते । 
तेषामन्तमलत्वात्तद्त्तेन विरोधतः ॥१॥ 


जिस प्रकार अहिंसात्रत के संक्रेश बश पांच अतीचार दोष छग जाते हैं. उसी प्रकार दूसरे 
सत्याणुत्रत के वे मिथ्योपदेश आदिक पांच का अतीचार संम्भव जाते हैं ( भ्रतिज्ञा ) क्यों कि प्रमाद्‌ 
युक्त झूँठ बोलने के मूल मानकर बे मिथ्योप्रदेश आदि उपजते हैं ( हेतु ) जैसे कि वंचक शास्त्रों का उपदेश 
या दम्पतियों की रहस्य क्रिया का प्रकाश करना आदि अनृतमूछक होने से सत्य का दोष है ( पक्षान्त- 
व्योप्तिपूबक दृष्टान्त ) उस सत्यत्रत या आत्मविशुद्धि के साथ मिथ्योपदेश आदि का उसी प्रकार विरोध 
है जेसे अहिंसा ब्रत का बन्ध आदि के साथ विरोध उन रहा है । अतः एकदेश भंग और एकदेश रक्षण 
हो जाने से उक्त अतीचार सम्भव जाते हैं। अर्थात्‌ अतीचार वाल विचारता है. कि जेसे जैन पण्डित 
अपनी आम्नाय अनुसार जेन शास्त्रों का उपदेश सुनाते हैं उसी प्रकार मैंने यजुबंद अनुसार हिंसा का या 
बौद्ध मत अनुसार क्षणिक एकान्त पक्ष का अथवा “वाराहूगना राजसभा प्रवेश” इस नीति शास्त्र के 
अमुसार वेश्या के यहां जाने का एवं डाकुओं के अभित्राय अनुलार सभी पापों के मूछभूल धनिकों के 
धन क्रो सार पीद कर के भी हड़प छेसे का डपदेश दे दिया दे कोई मनमानी बातें नहीं कह दी दें । इसी 
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प्रकार दम्पतियों के रहस्य की भी सच्ची ही बात कही हैं, झूँठी बात एक भी नहीं कही है इत्यादि, यों 
ब्रत की रक्षा कर रहा भी ब्त का पूर्णपालन नहीं कर सका है । 

यथा्रव्॒तस्य मालिन्यहेतुत्वाद्वंधादयो5तीचारास्तथा द्वितीयस्य मिथ्योपदेशादयस्तद- 
विशेषात्‌ । तन्‍्मालिन्यहेतुत्वं पुनस्तेषां तच्छुद्धिविरोधित्वात्‌ । 

जिस प्रकार सब के आठि में कद्दे गये अर्डिसा ब्रत के मालिन्य फा कारण हो जाने से बंध, 
बध आदिक पांच अतीचार हैं। उसी प्रकार दूसरे सत्याणुत्रत के मिथ्योपदेश आदिक पांच अतीचार हैं। 
क्योंकि उस मछिनता के कारण हो जाने का दोनों में कोई अन्तर नहीं हे | हां उन मिथ्योपदेश आदिकों 
को ब्रत की मछिनता का कारणपना तो उच्त सत्य करके हुई आत्मविशुद्धि का विरोधी हो जाने से 
नियत है । 


अथ तृतीयस्य व्रतस्य के5तीचारा हत्याह/-- 
पहिछे और दूसरे ब्रतो के अतोचार ज्ञात हो चुके है अब तीसरे अचौय॑ ब्रत के अतीचार कौन 
हैं. ? ऐसी निणतु' इच्छा प्रबतने पर सूत्रकार महोदय अध्रिम सूत्र को कह रहे हैं । 


स्तेनप्रयोगतदाहुृतादानविरुद्ध राज्यातिक्रमही नाधिकमानोन्मा- 


नप्रतिरूपकव्यवहारा: ॥२७॥ 


कोई पुरुष स्वयं तो चोरी नहीं करता दे किन्तु दसरे स्तेन यानी चोर को प्रेरणा कर देता है 
रह स्तेनप्रयोग है। उन चोरों करके चुराये गये बहुमूल्य द्वव्य को अल्पमूल्य द्वारा क्रय करने के अभिप्राय 
से ग्रहण कर लेना तदाह्नतादान है । उचित न्याय से अन्य प्रकारों करके देना लेना अतिक्रम कह्दा जाता है, 
विरुद्ध राज्य के होते सन्‍्ते अतिक्रम करना, राजा या स्वामी की घोषणा का उल्लंघन कर अन्य प्रकारो 
से लेना देना जेसे कि कर देने योग्य अपने पदार्थ को महसूल बिना विये ही राज्य से बाहर कर देना, 
पूरी टिकट के स्थान पर आधी टिकट और आधी टिकट वाले की टिकट नहीं खरीदना, रेलगाड़ी में 
सामान अधिक ले जाना, इत्यादि विरुद्धराज्यातिक्रम दे । नापने, तोलने, के लिये काष्ठ, पीतल आदि के 
बनाये हुये सेर, ढय्या, पंसेरी आदि नाप या तखरी के पडआ, दुसेरी, आदि बांट एबं गज, फुटा, आदि 
को न्‍्यून या अधिक रखना होनाधिकमानोन्मान है। न्यून हो रहे मान, उन्मानों से खोटा बनियां दूसरों 
के लिये देता है ओर अधिक द्वो रद्दे मान, उन्मरानों , करके वह बनियां अपने छिये नापता, तोलता है 
कृत्रिम बनाये गये नकलो सोने, चांदी, मोती, घृत, दध, चून आदि करके ठगने के बिचार अतुसार 
व्यवहार करना भ्रतिरूपक व्यवहार है ये पांच अचोर्याणुब्रत के अतोचार है । 


मोषकस्य त्रिधा प्रयोजन स्तेनप्रयोगः । चोरानीतग्रहणं तदाहतादानं, उचितादन्यथा 
दानग्रहणमतिक्रमः, विरुद्धराज्ये सत्यतिक्रमः विरुद्धराज्यातिक्रमः, कूटप्रस्थतुलादिभिः क्रयविक्रय- 
प्रयोगो द्वीनाधिकमानोन्मानं, क्ृत्रिमहिरण्यादिकरणं प्रतिरूपकव्यवद्दारः | कुतोअमी ठृतीयर्य 
ब्रतस्यातीचारा हत्याह;--- 


चोरी करने बाढे जोब को तीन प्रकार यानी मन, वचन, या काय करके अथवा दूसरे पुरुष 
द्वारा प्रयुक्त कराता है, रृत, कारित, अनुमोदना अनुसार प्रेरणा करता है. वह कृत्यतः स्तेनप्रयोग है। 


सप्तमो5्ष्याय ६३३ 


चोर करके छाये गये द्रव्य का प्रहण कर लेना तदाहतादान हद । उचित रीति से अन्य प्रकार अन्याय द्वारा 
दान या प्रहण करना अतिक्रम बोछा जाता है । बविरुद्धराज्य के होते सन्‍्ते जो अतिक्रम करना हैं वह विरु- 
द्वराज्यातिक्रम है | झूँठे नाप, तो, आदि करके क्रय विक्रय का प्रयोग करना हीनाधिकमानोन्म्ाान है, यहाँ 
आदि पद से घोड़े की, मोत्रियों की जल को गर्मी की बिजली की वर्षा को भाप की पाण्डित्य आदिकी 
भिन्न-भिन्न प्रकारों से होने बाली नाना नाप तोलछों का ग्रहण हे । कृत्रिम ( नकछी ) सोना, चाँदी आदिका 
बनाना या इन का दूसरों को ठगने के लिये व्यापार करना प्रतिरूपकव्यवह्ार हे ॥ यहाँ कोई पूंछता है कि 
तोसरे अचौये ब्रत के स्तेन अ्रयोग आदि पॉच अतीचार भला किस युक्ति से सिद्ध हुये मान लिये जाँय * 
ऐसी जिज्ञासा प्रबंतने पर ग्रन्थकार अग्रिम वार्त्तिक को कह रहे हैं। 


प्रोक्ताः स्तेनप्रयोगाद्याः पंचास्तेयव्रतस्य ते । 
स्तेयहेतुत्वतस्तेषां भावे_ तन्मलिनत्वतः ॥१॥ 


अचोय ब्रत के वे चोर प्रयोग आदिक पाच अतीचार सूत्रकार महाराज ने बहुत अच्छे ढंग से 
कह दिये हैं क्‍योंकि थे स्तेनप्रयोग आदिक तो चोरी के परम्परा हेतु हो रहे हैं। उन चोर प्रयोग आदि के 
होते सन्‍्ते उस अचौयंत्रत प्रयुक्त हुई आत्मविशुद्धि का मलिनता हा जाती है। एक अंश अचोयत्रत को 
रक्षा अर्ना रहती है कि मैंने मात्र चोरी का नो भंगो से प्रयोग करना बता दिया है चोरी को नहीं की हे 
इत्यादि विचार अनुसार इन स्तेन आदि प्रयोग को अतीचारपने की व्यवस्था है । 


अय चतुर्थस्याणुत्रतस्थ के5तीचारा इत्याह;--- 


अब चौथे स्वदारसंतोष या त्रह्चचयोणुनश्नत के अतीचार कौन कौन हैं ! ऐसी जिज्ञासा उपजने 
पर सूत्रकार महाश्य इस अग्रिम रून्न को कहते हैं. । 


परविवाहकररोेत्वरिकापरिगृहीतापरिग॒हीतागसनानंगक्री डा- 
कामतोब्राभिनिवेशा: ॥२८॥ 


अपनी संतान के अतिरिक्त अन्यदीय पुत्र या कन्‍्याओं का विवाह करना पह्दिला अतीचार हे । 
परपुरुषो के साथ गमन यानी क्रीड़ा करने की जिन स्त्रियों की टेव है वह खोटी स्त्री इत्वरिका कही जाती 
है वह सधवा हो या विधवा हो किसी पति के द्वारा गृहीत हो चुकी सन्‍ती इत्वरिका परिगृह्दीता मानी 
गई है। ऐसी परिगृहीत इत्वरिका के साथ जो गमन करना अथात्‌ उसके जघन भाग, स्तन, मुख, उद्र 
आदि का निरीक्षण करना, सराग भाषण करना, हाथ, अ्रकुटी, चक्षः आदि करके संकेत करना इस प्रकार 
रागी होकर अनेक रमण कुचेष्टाय करना, द्वितीय अतीचार हे। परपुरुषों के साथ गमन करने की टेव 
( आदत ) को धार रही जो किसी पति कर के गृह्ीत नहीं हो चुकी है ऐसी गणिका या पुं३चली स्त्री 
इत्वरिका अप रेगृहीता है। परपुरुषगामिनी अपरिगृहीत वेश्या या पुंइहचली ( खानगी ), स्त्रियों में स्तन 
निरीक्षण, द्वास्य, उपरिष्टात्क्रीड़ाय आदि कुक्रियायें करना तीसरा अतीचार दे । स्व पुरुष या स्वस्त्रीमे 
भी अंग यानी जननेन्द्रिय के अतिरित अगों मे क्रोडा करना चौथा अतीचार दे। स्व स्त्री मे भी काम 
रति का प्रवृद्ध परिणाम होना यानी संतुष्ट नहीं होकर कामक्रीड़ा में अविराम प्रवृत्ति करना कामतीन्रा- 
सिनिवेश नाम का पाँचवां अतीचार है। यों परविबाह करण १ इत्वरिकापरिगृहीतागमन २ इत्वरिका 
यह गमन हे अनंगक्रोडा 2 कामतीत्रासिनिवेश ५ ये स्वदारसंतोष या परदारनिदृत्तिव्रत के पांच 
'अतीचार है । 


६३४७ इलोक-वातिक 


सदेशचारित्रमोहोदयाद्विवहनं विवाह परस्यथ विवाहस्तस्य करणं परविवाहकरणं, अयन- 
शीलेत्वरी सैव कुत्सिता इत्वरिका तस्यां परिग्रहीतायामपरिग्रहातायां च गमनमित्वरिकापरियृहदी- 
तापरिग्रृहीतागमनं , अनग्रेष क्रीडा अनगक्रीडा, काम्रस्य प्रवृद्ध: परिणामः कामतीव्राभिनिवेशः । 


दीक्षितातिबालातियंग्योन्यादीनामजुपसंग्रद इति चेन्न, कामतीआमिनिवेशग्रदणात्‌ सिद्धेः | त एते 
चतुर्थाणुब्रतस्य कुतो5तोचारा इत्याइ--- 


सातावेदनीय कम और चारिज्नमोहद्द ( माया, लोभ, रति, हास्य, वेद ) कर्म का उदय हो जाने 
से विवाह क्रिया द्वारा बंध जाना विवाह हे, पर का जो विवाह सो परवियाह दे उस परविवाह्र का 
करना परविवाहकरण है यों परविवाह शब्द की निरुक्ति कर दी गई छे। परपुरुष के निकट गमन करने 
की टेव को धारने वाली दी इत्वरी है । इत्वरी शब्द से कुत्सिता इत्वरी यों खोटे अर्थ मे क प्रत्यय कर 
देने पर वही कुत्सिता इत्थरी इत्यरिका कही जाती है । उस परिगृहीत ह्वो रही इत्वरिका में और किसी 
नियत भती करके नहीं परिगृद्दीतव हो रही इत्वरिका में गमन करना इत्वरिकापरिगृहीतापरियृहीतागमसन 
है। काम सेवन के अंगो से भिन्न अंगों मे क्रीड़ा करना अनंगक्रीडा हे। रति क्रिया का अतिशय करके 
बढ रहा परिणाम कामतीत्राभिनिवेश है । यहाँ कोई आक्षेप करता है कि दीक्षा ले जा चुकी ख्री या छोटी 
अवस्था की अतिबाला लड़की अथवा छिरिया, हरिणी आदि तियख्लिनी एवं काछ, चित्र, रबढ़, रुई 
आदि की बनी हुई अनेक प्रकार की अचेतन स्त्रियां अथवा स्त्रियो की अपेक्षा से तियद्व पुरुष, दीक्षित, कृत्रिम 
पुरुष चिह्न आदि का इस सूत्र में उपछक्षण रूप से भी संग्रह नहीं द्वो सका हैं ऐसी दशा मे दीक्षिता आदि 
आदि के साथ क्रीड़ा करने को किस दोष में गिना जायगा ? ग्रन्थकार कहते हैं यह तो न कहना क्योकि 
पांचवे अतीचार कामतीज्राभिनिवेशज्ञ का ग्रहण कर देने से उनके सग्रह की सिद्धि हो जाती है । कामकी 
तीव्रता से ही अपनी दीक्षिता स्त्री अथवा अपने लिये कल्पित की गई अतिबाछा कन्या एवं तियब्िनी 
आदि त्यागने योग्य स्त्रियों में प्रवृत्ति होती है । यों ये पॉच अतीचार कुछ ब्रत की रक्षा का अभिप्राय रख- 
कर जत्रत का भंग कर देने से ग्रहस्थ के संभव जाते है। यहां कोई तक कर रहा हे कि असिद्ध हो रहे ये 
पांच अतीचार भला चोथे अणुब्रत के किस युक्ति से सिद्ध कर लिये जांय ? ऐसी तकंणा उपजने पर 

प्रस्थकार अग्रिम वात्तिक को कहते हैं । 


चतुर्थस्य ब्रतस्यान्यविवाहकरणादयः 
पंचेते 5तिक्रमा ब्रह्मविधातकरणक्षमाः ॥१॥ 


अन्यविवाहकरण आदिक ये पॉच ( पक्ष ) चौथे ब्रत के अतीचार हैं ( साध्य ) क्योकि श्रद्धा 
चर्याणुत्रत का बहुभाग विघात करने में समर्थ हो रहे है ( द्ेतुदुल ) | यों अनुमान श्रयोग बना कर उत्त 
सूत्र के प्रमेय को प्रसाणसंप्लब द्वारा पुष्ट कर दिया हे । 


स्वदारसंतोषब्रतविहननयोग्या हि तदतीचारा न पुनस्तद्विघातिन एवं पूवंवत्‌ ॥। 


पूर्व भे जेसे अहिसाणुत्रत, सम्यग्दर्शन आदि के अतीचार उन को माना गया है जो कि ब्तों 
की सबांक्ष विशुद्धि होने के कारण नहीं हैं और अत का सर्वांग विनाश करने वाले भी नहीं हैं. जो 
विशुद्धि के कारण हैं. वे तो ब्रतों के संरक्षक हैं. जो ब्रतों के बिनाशक हैं. वे अनाचार या अबविरतिस्वरूप 
हैं हं ब्रतों को मछिन कर देने वाले अतीचार कद्दे जाते हैं। उसी प्रकार स्वदारसंतोषञ्ञत में विष्न करने 


सप्तमोउव्याव ६३१५ 


योग्य परिणाम ही उस चोथे ब्रत के अतीचार हैं. किन्तु फिर उस अद्यज्मत का ही सवाोग विघात करने 
बाले तो अतीचार नहीं हो सकते हैं यों इस कारिका में कद्दे गये अनुमान के व्यतिरेकदृष्टान्त तो अक्षव्रत 
के विशोधक स्त्रीराग कथा श्रवण त्याग, नवधा ब्रह्मचयत्रतपालन आदि और ब्रह्मबधातक परस्त्रीरमण, 
वेश्यामेथुन आदि हैं तथा परविवाहकरण आदि्क अन्वयदृष्टान्त हो सकते हैं। अन्तव्याप्ति को मानने 
वाले पण्डित पक्ष के भीतर भी व्याप्ति ग्रहण कर उसको अन्वयदृष्टान्त बना छेते हैं। अन्यथा सभी द्वेतु 
साध्य वालों को पक्ष कोटि में धर देने पर अन्वयदुष्टान्त का मिलना असंभव है । 


अथ पंचमत्रतस्य के5तीचारा इत्याह-- 
व्रत और शोढों में पांच पांच अठीचार हैं इस प्रतिज्ञा अनुसार पहले चार त्रतों के अतिचार 


ज्ञात कर लिये इनके अनन्तर अब पांचबे परिग्रहपरिमाण श्रत के अतीचार कौन हैं ? ऐसी तत्त्व बुभुत्सा 
प्रबतने पर सूत्रकार अग्रिम सूत्र को कह रहे है । 


क्षेत्रवास्तुहिरिण्यसुवर्राधनधान्यदासी दासकृप्य प्रमा राति- 
क्रमा: ॥२९॥। 


क्षेत्रववास्तु, आदिक पांच परिग्रहपरिमाणब्रत के अतोचार हैं. अर्थात्‌ क्षेत्र ओर वास्तु का अति- 
क्रमण कर लेना पहिछा अतोचार है । धान्यों की उत्पत्ति के स्थान को क्षेत्र कहते हैं. । कुटिया, डेरा, कोठी, 
हवेली, घर, प्रासाद, ग्राम , नगर आदढि थे वास्तु कह्दे जाते हैं। इनका छोम के आवेश से अतिक्रम कर- 
छिया जाता हे । सीमा करने बाली भीत या बाढ़ आदि को हटाकर दूसर घर या खेत को मिला छेने से 
यह अतीचार संभव जाता है । मैने घर आदि को बढा लिया है उनकी परिमित संख्या का अतिक्रम नहीं 
किया हे यों इस ज्ती के ज्रत की एकदेश रक्षा का अभिप्राय हे | रूपा, चांदी, मोहर, गिन्नी, पेसा, सिक्का 
आदि व्यब॒हार मे क्रय विक्रय उपयोगी यानी बस्तु के अदल बदल का विनिमय करने वाछे पदाथ हिरिण्य 
है। और सोना तो प्रसिद्ध दी हे। परिमित किये गये द्िरिण्य, सुधर्णों का अतिक्रमण कर लेना दूसरा 
अतीचार है। अपने ब्रत के समाप्त हो जाने पर तुम से इतना सिक्का या सोना ले छूगा इस अभिप्राय 
कर के अधिक लब्ध को अन्य के लिये अपंण करदेने से लोभवश यह अतीचार संभव जाता हे | गाय, 
मेस, हाथी, घोड़ा, ऊंट, छिरिया आदिक धन हैं। और गेहूं, चावल आदिक धान्‍्य हैं। परिमित धन 
ओर धान्य का अतिक्रम करना तीसरा अतीचार है| यह अतीचारी विचारता हें कि अपने घर में प्राप्त 
हो रहे धनधान्यों का विक्रय या व्यय कर देने पर पुनः तुम आसामियों से ले छूगा इस भावना करके 
नियन्त्रण कर देने से यह दोष संभव जाता है। संख्या किये गये दासीदासो का अतिक्रम करना चौथा 
अतीचार है । गाय, घोड़ी, तोता, मना, सिपाही, दासियां, चाकर, इनमें गर्भबाली की अपेक्षा अथवा कुछ 
काल पश्चात्‌ अपने ब्रत को यथ|वस्थित कर लू गा । यों बिचार कर नियत संख्या का अतिक्रम कर देन से 
यह अतीचार सभवता दे । वस्त्र, भाण्ड, गाड़ी, पलंग, हू, आदिक सभी कुप्य में गर्मित हो जाते है। 
नियत काल के पदचात्‌ मैं तुम से ले छू गा या अन्य को दिला दशा इस अभिप्राय से यह कुप्यों का अतिक्रमण 
संभव जाता हैं यो क्षेत्र बास्तुओ की सीमा को बढ़ाना १ हिरिण्य सुबर्णों का अतिक्रम २ धनधान्यों की 
मर्यादा का उल्लंघन ३ दासीदासों की संख्या का अतिरेक ४ और कुप्यपदार्थों की मर्यादा का उल्लंघन ये 
पांच परिमित परिग्रहन्नत के अतीचार है। 


फ्षेत्रवास्वादीनां इयोद्योइन्दः प्राक्‌ कुप्यात, तीव्लोभाभिनिवेज्ञात्‌ प्रमाणाविरे- 


६३६ इछोक-वार्तिक 


कास्तेषामतिक्रमाः । पंच कुतो5तीचरा इस्याह;--- 


क्षेत्र वास्तु आदिक पदों के दो दो पदों का ढ्वंद्व समास हो गया हे । कुष्य से पहले आठ पदों के 
चार युगछो का न्यारा न्यारा समाहारहंद्व कर लिया जाय । “क्षेत्र च वास्तु च क्षेत्रवास्तु” खेत और 
घर का समाह्ार कर एकबचन पद क्षेत्रवास्तु बना लिया गया है “हिरण्यं च सुबर्ण च” यों रुपया आदि 
और सोने का समाहार कर 'हिरिण्यसुबर्ण' पद एकबचन कर दिया है ( समाहारे एकवत स्यात्‌ )। “धन 
च्‌ धान्यं च” यों का 6ंद्व कर गाय आदिक धन और घान गेहू' आदिक धान्यों को कद्द रहा “धनधान्यं' पद 
बना लिया जाता हे । “दासी च दासइच” यों (गवाश्वप्रश्नतीनि च) सूत्र करके समास कर टहुछुआ, टह- 
लनी स्त्री पुरुषों को कह रहा “दासीदासं” पद साधु बन जाता है। पुनः “क्षेत्रबारतु च दिरिण्यसुबर्ण 
च धनधान्यं च दासीदास च॒ कुप्यं च” यों क्षेत्रवास्तु-हिरिण्यसुबर्ण-घनधान्य-दासीदासकुप्यानि एतेषां 
प्रमाणानां अतिक्रमाः यों निरुक्ति कर सूत्र वाक्य बन जाता है। तीव्रलोभ का चारों ओर आवेश हो 
ज्ञाने से इन के प्रतिज्ञात श्रमाणों का अतिरेक द्वोना संभव जाता है । उन क्षेत्र आदिकों के पॉच अतिक्रम 
अतीचार हैं। यहाँ कोई आगमोक्त विषय का तफ द्वारा निर्णय करने के लिये आरेका उठाता है कि 
परिप्रह परिमाण ब्रत के ये सूत्रोक्त पाँच अतीचार भछा किस युक्ति से सिद्ध हो जाते हैं ? बताओ । ऐसी 
निरदिचकीषा प्रवतने पर प्रन्थकार अग्रिम वात्तिक को स्पष्टीकरणार्थ कह रहे हैं । 


क्षेत्रवास्तादिषपात्तप्रमाणातिकरमाः स्वयं । 
पंच संतोषनिधोतहोतव्वोत्यत्रतस्य ते ॥१॥ 


क्षेत्र, वास्तु, आदिक मे ( पक्ष ) रबयं प्रतिज्ञा पूषंक प्रहण किये प्रमाण के ये पाँच अतिक्रम हो 
जाते है ( साध्य ) क्यो कि ये पॉच अतिक्रम सतोष का एकदेश से घात करने मे कारण हो रहे है ( हेतु ) 
अतः पॉच ब्रता के अन्त में पड़े हुये परिप्रहपरिमाण्रत के वे क्षेत्रवास्तु अतिक्रम आदिक पॉच अतीचार हैं । 


संतोषनिर्षातानुकूलकारणत्वाद्धि तदतीचाराः स्युने पुनः समर्थकारणत्वात्‌ पू्ववत्‌ ! 


पूरे संतोष के घातने में अनुकूल कारण हो जाने से उस परिग्रह परिमाणब्रत के ये पांच अतीचार 
8 से संभव जायेगे किन्तु फिर समूल चूल संतोष का घात करने में समर्थ कारण होने से ये अतीचार 
नहीं हैं जेसे कि पहिले सम्यग्दर्शन या अहिंसा आदि ब्र॒तों में समझा द्विया गया हे अर्थात्‌ एक देश ब्रत 
की रक्षा और कुछ अंगो में ब्रत का भंग हो जाने से पहिले अतीचार निर्णीत कर दिये गये हैं. उसी 
प्रकार सतोष को भित्ति पर जो परिग्रह्दों का परिमाण किया था उस संतोष का जो परिपूर्णरूप से घात 
कर देते हैं ऐसी आयक के साथ हो रही गृद्धियां या उच्छु खल होकर भार परिग्रहोंको इकट्ठा करते रहना 
अतीचार नहीं हे किन्तु अनाचार है । और संतोष का जो किंचित्‌ भी घात नहीं करते है ऐसे दान, पूजन, 
आदि भी अतीचार नहीं प्रत्युत संतोषब्धक ओर परिमाणजत्रत के पोषक गुण हैं । ये क्षेत्र बास्तु अतिक्रम 
आदिक पांच तो संतोष को घातने मे एकदेश अमुकूछ हो रहे हैं अतः अतीचार मान लिये गये है | 


अथ दिग्विरतेः के:तिक्रमाः पश्चेत्याह;--- 


पांच अणुन्नतों के अतीचार कह्टे सो जाने अब इस के अनन्तर सात शीलों में से पहिली दिग्बि- 


कब न्‍ पांच अतीचार कोन हैं ? ऐसी जिज्ञासा प्रष्तने पर सूत्रकार मददाराज इस अग्रिम सूत्र को कद 
। |! । 


संप्तमोंडथ्याय ६३७ 


ऊर्ध्वाधस्तियेंग्व्यतिक्रमक्षेत्रव॒द्धिस्म॒त्यंतराधानानि ॥३०॥। 


व्यतिक्रम शब्द को पहिले तीन शब्दों में जोड़ दिया जाय यों ऊध्व व्यतिक्रम १ अधोव्यतिकम 
२ तियग्व्यतिक्रम ३ क्षेत्रइृद्धि ४ स्थृत्यन्तराधान ५ ये पांच अतोचार दिग्विरमणक्रत के हैं। परत, वृक्ष, 
मीनार आदि पर ऊपर चढ़ जाना, नीचे कूँआा बाबड़ी आदि में उतरना, ओर तिरछे बिल , गुद्दा, आदि 
में प्रवेश करना ये नियत प्रदेश से परछी ओर किये जांय तो इनका उल्लंघन करना यों तीन अतीचार हो 
जाते हैं। प्रयोजन बिना या अज्ञानसे इनका अतिक्रम किया जायेगा तब तो अतीचार हैं अन्य प्रकारों 
से अतिक्रम करने पर तो अनाचार ही है । अज्ञानवश ये अतिक्रम हो ज्ञांय तो पुनः संभल कर ब्रतों की 
रक्षा कर लो जाती है पीछे वहां अतिक्रान्त स्थल में जाने का सर्वंधा त्याग कर दिया जाता है अन्य को 
भो नहीं भेजा जाता दे बह्दां अतिक्रान्त स्थान से किसी वस्तु का छाभ किया जाय तो उसका त्याग कर 
दिया जाता है. क्षेत्र की वृद्धि कर लेना अथवा पूर्व देश की अबधि में से घटाकर उसको पश्चिम देश 
की अवधि में लाभवश जोड़ देना यह क्षेत्र वृद्धि है । नियत सीमा को भूल कर अन्य न्यूनाधिक स्थ्ृतियों 
का अभिप्राय रखना स्मृत्यन्तराधान है | अज्ञान, अचातुर्य, सन्देह, अतिव्याकुलता, अन्यमनस्कता, अति- 
छोभ आढि करके स्मृति का श्र हों जाता है । किसी ने पूर्व दिशा में सौ योजन का परिमाण किया 
था, गमन करते समय स्पष्टरूप से स्मरण नहीं रहा कि मैंने सो योजन का परिमाण किया था, या पचास 
योजन का नियम किया था, उस ब्रत।पेक्षी का पचास योजन से आगे जाने पर तो अतीचार हे ओर सौ 
योजन का अतिक्रम करने पर अनाचार हो जायेगा यों ये पांच विग्विरति शील के अतीचार हैं ॥ 

परिमितदिगवधिव्यतिलूघनमतिक्रमः, स श्रेधा ऊध्वोधस्तियंग्विषयमेदात्‌ | तत्र पर्बता- 
द्यारोहणादुर्ध्वातिक्रमः, कूपावतरणादेरधो5तिबृत्ति,, बिलप्रवेशादेस्तियगतीचारः, अभिग्ृद्दीताया 
दिशो लोभावेशादाधिक्यामिसधिः क्षेत्रवृद्धि!। इच्छापरिमाणें5तर्भावात्पोनरुक्त्यमिति चेन्न, तस्या- 
न्याधिकरणत्वात्‌ | तदतिक्रमः प्रमादमोहव्यासं गादिभिः | अननुस्मरणं स्मृत्यंतराधानं । 

परिमाण की जा चुकी दिशा की अवधि का उल्लंघन कर देना अतिक्रम कद्दा जाता दे | विशेष- 
रूप से अतिक्रम करना व्यतिक्रम है | बह व्यतिक्रम ऊध्बंदिशा, अधोदिशा, और तियेग्दिशा के विषयों की 
भिन्नता से तीन प्रकार का है उन तीनों में पबेत, स्तुप, टीला आदि के ऊपर चढ़ जाने से ऊध्वोतिक्रम 
संभव जाता हे | कुँआ में उतर जाना, दरी में नीचे आ जाना आदि क्रियाओं से अधोअतिक्रम हो जावा 
है। बिल में घुस जाना, सुरंग में प्रवेश कर जाना आदिक से तियेक्‌ अतिक्रम स्वरूप अतीचार हो जाता 
है। चारों ओर ग्रहण कर छी गई दिशा का छोभ के आवेश से अधिकपने का अभिप्राय रखना क्षेत्रवृद्धि 
हे । यहाँ कोई ञंका करता हे कि “धनधान्यादिसप्रन्थं परिमाय ततो5घिकेयु |निस्प्रह्य, परिमितपरिप्रहः 
स्यादिच्छापरिमाणनामापि” इस प्रमाण अनुसार पांचवे अणुन्नत माने गये परिमित परिग्रह का दूसरा 
नाम इच्छापरिमाण भी है । फैली हुई इच्छाओं का संकोच कर नियत परिमाण कर लेना पांचमा अणुब्रत 
है । जब क्षेत्र के अतिक्रम को पांचवे ब्रत के अतीचारों में गिन लिया है उस में क्षेत्रवृद्धि का अन्तभाव हो 
सकता है तिस कारण यहां उस को पुनः कथन करना तो पुनरुक्त दोष हूँ । ग्रन्थकार कहते हैं कि यह तो 
नहीं कहना क्‍योंकि बह इच्छा परिमाण तो अन्य क्षेत्र, वास्तु, आदिक अधिकरणों में हो रहा है ओर यह 
द्ग्विरति अन्य के लिये द्वे | बहाँ परिभ्रहयुद्धि से क्षेत्र के मरमाण का अतिक्रम कर दिया जाता है किन्तु 
यहां द्ग्विरसण में मात्र दिशा के परिमाण का लक्ष्य है अतः उस क्षेत्र को बढ़ाकर अतिक्रम रूप से 
गमन कर लिया है यों अर्थ में अन्तर दे । प्रमाद, मोह, अन्यगतचित्तपता, उद्श्रान्ति, आदि करके ये 


द्द्श्ट इलोक-नवार्तिक 


तीन अतिक्रम या क्षेत्रइृद्धि हो जाती हैं| गृद्दीत सयोदा का पीछे स्मरण नहीं रद्दना या न्‍्यून अधिक रूप 
स्मरणान्तर कर लेना स्मृत्यन्तराधान है | 


कस्मात्‌ पुनरमी प्रथमस्य शीलस्य पंचातीचारा इत्याह; -- 
किस कारण से फिर पहिले द्ग्विरतिशील के वे ऊद्ध्वोतिक्रम आदि पाँच अतीचार संभव जाते 
हैं ? एसी जिज्ञासा प्रवतने पर ग्रन्थकार इस समाधान बचन को कहते हैं । 
ऊध्चांतिक्रमणायाः स्य॒ुः शीलस्याग्स्य पंच ते । 
तद्विरत्युपघातित्वात्तेषां. तद्धि. मलखतः ॥१॥ 
आदि में हो रहे दिग्विरति ज्ञील के वे ऊध्वेढिशा अतिक्रमण आदिक पॉच अतीचार संभव 
जाते है ( प्रतिज्ञा ) क्यों कि वे उस दिग्विरति ब्रत का ईषदूघात करने बाले है । तिसकारण नियम से वे 
उसके मल हैं| अतः ब्रत का समूलचूछ घात नहीं कर देने से और ब्रत के पोपक भी नहीं होने से उन 
मलिनता के कारणों को ब्रत का एकदेश भंग कर देने की अपेक्षा अतीचार कहा गया दे । 
अथ द्वितीयस्य के5तीचारा इत्याह;--- 
अब दूसरे कह्दे गये देशविरति के अतीचार कौन कोन हैं ९ ऐसी संगति अनुसार बुमुत्सा प्रव- 
तने पर सूत्रकार इस अगले सूत्र को कह रहे हैं। 


आ्रानयनप्रेष्यप्रयोगशब्दरूपानुपातपुद्ग लःक्षेपा ॥३१॥ 


अपने सकल्पित देश में स्थित हो रद्दा भी भ्रावक प्रतिषिद्ध देश में रक्‍्खे हुये पदार्थों को प्रयोजन- 
वश किसी से मंगा कर क्रय, विक्रय आदि करता दे यद्द आनयन है| परिमित दश के बाहर स्वयं नहीं 
जाकर भृत्य आदि द्वारा इस प्रकार करो, यों प्रष्यप्रयाग करके ही अभिप्रत व्यापार की सिद्धि कर लेना 
प्रध्यप्रयोग है | देशावकाशिक ब्रत जब हिंसा से बचने के लिये लिया गया हे तो स्वयं करना और दसरे 
से कराना एक द्वी बात पड़ती हे, प्रत्युत रबयं गमन करने में कुछ विवेकपूर्वक ईयापथ शुद्धि भी हो सकती 
थी किन्तु दूसरे चाकरं से ईर्यासमिति नहीं पछ सकेगी यों यह प्रेष्यप्रयोग अतोचार हो जाता है। 
सबंत्र ब्रत रक्षा की अपेक्षा रखते हुये पुरुष का ब्रत में दोष छग जाने से अतीचारों की व्यवस्था मानी गई 
है | निपिद्ध देश मे बेठे हुये कर्मचारी पुरुषों का उद्द शकर खांसना, मठारना, टेलीफोन भेजना शब्दानुपात 
है । अपने रूप को दिखला कर शीघ्र व्यापार साधने के अभिप्राय से रूपानुपात दोष हो जाता हे । इसमें 
कपट का संसर्ग है । गृहीत देश से बाहर व्यापार करने बालों को प्रेरणा करने के लिये डेल, पत्थर आदि 
का फंक देना, टेलीग्राफ करना पुदूगरक्षेप है। ये पॉच देशविरतिशील के अतोचार है । 
तमानयेत्याज्ञापनमानयन, एवं कुरविति विनियोगः प्रेष्यप्रयोगः, अभ्युत्कासिकादिकरणं 
शब्दानुपातः, स्वविग्रहप्ररूपणं रूपानुपातः, लोष्ठादिपातः पुद्गलक्षेप:। कुतः पंचेते द्वितीयस्य 
शीलस्प व्यतिक्रमा इत्याह-- 
अपने संकल्प किये गये देश में स्थित हो रहे देशव़्ती का प्रयोजन के बड़ से उस किसी विवक्षित 


पदार्थ को छाओ इस प्रकार मर्यादा के बाहर देश से मंगा लेने की आज्ञा देना आनयन दोष है। तुम इस 
प्रकार करो यों परिमित देश से बाहर स्वयं नहीं जाकर किंकर को भेज देने से प्रेष्य श्रयोग हारा 


सप्तमो5ष्याय ६३५ 


अमिप्रत पदार्थ को भ्राप्त कर छेना प्रष्य प्रयोग हे | व्यापार करने वाले पुरुषों का उद्दश्य लेकर खांसना, 
मठारना, दृस्तसंकेत आदि करना, जिससे कि मयोदा के बाहर देश में से इष्टसिद्धि हो सके बह शब्दा- 
नुपात हे। मेरे तत्परताझाली रूप को देख कर शीघ्र ही बाहर देश से व्यापार संपादन हो सकता है, यों 
बिचार कर शरीर को दिखलाना, श्ण्डी, ध्यजा, आदि दिखलाना रूपानुपात है। कमचारी पुरुषों का 
बह श लेकर बाहिर देश में डेल, पत्थर, चिट्ठी, टेलीम्राम आदि को फेकना पुद्गलक्षेप दे | ये देशविरमण- 
झील के पाँच अतीचार हैं। यहाँ कोई तक उठाता दे कि दसरे विग्बिरति शील के पाँच व्यतिक्रम भछा 
किस युक्ति से सिद्ध हुये मान छिये जांय ? कोरे आगमवाक्य को मान ढेने की तो इच्छा नहीं होती हे 
इस प्रकार सबिनय तक के उपस्थित होने पर ग्रन्थकार इस अग्रिम बात्तिक को कहते हैं । 


द्वितीयस्य तु शीलस्य ते पश्चानयनादय: । 
स्वदेशविरतेबाधा ते: संक्लेशविधानतः 0१॥ 


ये आनयन आदिक पांच ता ( पक्ष ) अपनी मर्यादा किये हुये देश के बाहर नहीं जाना स्वरूप 
दूसरे शील हो रहे देशविरतित्रत को एकदेश बाधा पहुँचाते हैं ( साध्यदल ) क्योंकि नव ९ भंगों से देश- 
विरतिजन्य विशुद्धि को धार रहे जीव के उन आनयन आदि क्रियाओं करके संक्केश कर दिया जाता 
हे ( हेतु !। इस अनुमान करके पूर्व सूत्रोक्त आगमगम्य प्रमेय को सिद्धि कर दी जाती है। इस अनुमान 
सें कहे गये साध्य के साथ हेतु की व्याप्ति तो स्वयं में या किसी सत्याणुव्रती में ग्रहण कर ली जाती है। 
ब्रतों करके शुद्ध हो रही आत्मा में स्वल्पसंक्रश करने वाले परिणाम उस ब्रत के अतीचार समझे जाते हैं. 
यहां भी पूर्वंबत ब्रतशोधक और ब्रतसंघातक परिणामों से न्यारे थोड़ी मल्निता के कारण हो रहे दोष 
अतीचार समझ लिये जांय । 


अथ व॒तीयस्य शीलस्य के5तीचारा इत्याह-- 


इसके अनन्तर अब तीसरे अनथदण्डबिरति ब्रत के अतीचार भला कौन है ? ऐसी निर्णयेच्छा 
प्रवतने पर सूत्रकार मद्दाराज इस वशच्ष्यमाण अग्रिम सूत्र को सुस्पष्ट कर रहे हैं। 


कंदर्पकौत्कुच्यमौखर्यासमो क्षाधिकर णो पभोगपरि भो गानर्थ - 
क्यानि ॥३२॥। 


राग की तीक्रता द्वोने पर हँसी दिल्‍्छगी के साथ मिला हुआ गुण्डे पुरुषों का सा अइलील बचन 
प्रयोग करना कंदर्प है। तीत्र रागपरिणति और अशिष्ट बचन के साथ मिल्ठी हुई भो मटकाना, कमर हिला- 
ना, ओठ नचाना, हाथ पांव फड़काना, अंगहार, आदि कायक्रिया करना कोल्‍्कुच्य हे। ढीठता से भर- 
पूर होकर जो कुछ भी यद्वा, तद्ढा, अंट संट, व्यर्थ का बहुत बकवाद करना मौखय है। जिसको सुनते 
हुये दूसरे सनुष्य उकता जावें, प्रयोजन साधकत्व का नहीं विचार कर चादे जिन मन वचन काय गत 
बिषयों की अधिकता करना असमीक्ष्याधिकरण है । जितने अर्थ से भोग, डपभोग सब सथ सकते हैं उनसे 
अतिरिक्त अनर्थक पदार्थों को अधिक मूल्य देकर भी महण कर लेने की टेव अनुसार संग्रह कर छेना डप- 
भोग परिभोगानर्थक्य है । ये पांच अनर्थदण्डत्याग शीछ के अवीचार हैं। 


रागोद्रेकात्‌ प्रहयसमिश्रो5शिष्टवाक्मयोगः कंदर्ष:, तदेवोभयं परत्र दृष्कायकर्मयुक्तं कोर्ड- 
८१ 


8४० इछोक-वार्तिक 


च्यं, धार्टयप्रायोःसबद्धवहुप्रलापिस्व॑ मौखय, असमीक्ष्य प्रयोजनाधिक्येन करण॑ असप्रीक्ष्याधि- 
करणं, तत्वेधा, कायवाइमनोविषयमेदात्‌ । यावतार्थेनोपभोगपरिभोगस्याथस्ततोन्यस्याधिक्य- 
मानथक्यं, उपमोगपरिमोगवते5न्तर्भावात्पौनरुक्त्यप्रसंग इति चेन्न, तदर्थानवधारणात्‌ । 


उदीरणा प्राप्त राग की अधिकता से प्रवृद्ध इंसी से मिला हुआ शिष्टबह्भृत वाक्यों का प्रयोग 
करना कंदप हे । वे तीव्रराग प्रयुक्त दास्यवचन ओर अशिष्ट बचन यों दोनों ही दूसरे उपहासपात्र में यदि 
दुष्ट काय क्रिया से संयुक्त हो जांय तो हास्यवचन, अशिष्ट बचन ओर दषित काय चेष्टाये इन तीनों का 
मिश्रण परिणाम कौत्कुच्य कहा जाता हे जैसे कि भांड़, विद्षक, किया करते है। जिसमे ढीठता बहुत 
पाई जाती है ऐसा पूवरपर सबन्ध बिना अधिक बकबक करना मोखये हे । विचारे बिना प्रयोजन नहीं 
होने पर भी अधिकता करके पदार्थों का निर्माण करा लेना असमीक्ष्याधिकरण है । काय गोचर, और 
बचन गोचर तथा मनोबिषय, पदार्थों के भेद से बहू असमीक्ष्याधिकरण तीन प्रकार है । मिथ्यादृष्टियों 
के काव्य, व्याकरण आदि का अनथंक चिन्तन करना मनोगत हे, और विना प्रयोजन परपीड़ा को करने 
वाला कुछ भी बकते रहना बाग्विषय असमीक्ष्याधिकरण है। तथा बिना प्रयोजन चलते बैठते हुये 
सचित्त अचित्त फल, फूछों को छेदना भेदना, भूमि खोदना, अग्नि देना, विष देना, आदि आरंभ सभी काय 
गोचर असमीक्ष्याधिकरण है । जितने पदार्थों से उपभोग, परिभोग, प्रयोजन सध जाता हे उतने पदा्थ 
का संग्रह करना अथे समझा जाता हे उससे अतिरिक्त अन्यपदार्थों का अनर्थक आधिक्य रखना उप- 
भोग परिभोगानर्थक्य है । यहाँ कोई शका उठाता हे कि इस उपभोग परिभोग आनर्थक्य अतीचार के 
परिद्दार का लक्ष्य रख जब इसका उपभोग परिभोग परिमाण नाम के छठे शील में अतर्भाव हो जाता है 
तो यहां अतीचारो मे निरूपण कर देने से पुनरुक्तपन दोष का प्रसंग आता ह, ग्रन्थकार कद्दते है कि यह्‌ 
तो नहीं कह्दना क्‍यों कि उस छठे ब्रत के अथ का आप निर्णय नहीं कर पाये है | बात यह है कि उस छठे 
शील में अपनी इच्छा के बद् से उपभोग परिभोग पदार्थों का परिमाण कर मादा कर छोी जाती है - 
किन्तु यहां फिर मर्यादा लिये हुये ही पदार्थों में पू्णरीत्या अधिक रख देने का अभिप्राय हे जेसे कि चार 
गाड़ियों के रखने की मयोदा की थी किन्तु एक या दो गाड़ी से प्रयोजन सध जाता है फिर भी चारों 
गाड़ियों को व्यथ रक्खे रहना आनर्थक्य समझा जायेगा | विशेष यह है कि इन पांच अतीचारो में 
पहिले दो तो प्रमादर्चर्यात्रिरति के अतीचार हैं और पापोपदेश विरति का अतीचार मौखर्य है । असमी- 
ध्याधिकरण हिंसोपकारी पदार्थ दान बिरति का दोष हो सकता है । प्रमादचर्यात्याग स भी यह दोष 
2 3 है। पांचवां भी प्रमादचर्या का ही अंग है । यों ये पांच अतीचार तोसरे अनथद॒ण्ड बिरति 
शील | 


कस्मादिमे ठृतीयशीलस्यातिचारा हत्याह;--- 


किस कारण से भला तीलरे अनर्थदण्डबिरति श्ञीछ के ये पांच अतीचार हो जाते हैं ? बताओ | 
“युक्त्यापन्नघटामुपेति तद॒हं दृष्ठापि न श्रदथे” जो थुक्ति से घटित नहीं हो पाता है. उसका प्रत्यक्ष देख 
कर भी में श्रद्धान नहीं करता हूं । संभवतः द्विचन्द्रदशन के समान बह्द प्रत्यक्ष श्लान्त हो गया हो '“'प्रत्यक्ष- 
परिकलितमप्यथथमनुमानेन बुभुत्सन्ते तकेरसिकाः, करिणि दृष्टेडपि त॑ चीत्कारेणानुमिन्वतेडनुमातारः” 
प्रत्यक्ष से भले प्रकार निर्णय किये जा चुके भी अर्थ को अनुमान प्रमाण फरके जानने की अभिलाषा 
रखना तक रसिक प्रमाणसंप्छब बादियों की ठेब है| अच्छा तो अब ऐसी जिज्लासा प्रवर्तने पर प्रन्थकार 
युक्ति पूर्ण अनुमानप्रमाण को प्रस्तुत करते हैं. । 


सप्रमोध्भ्याय ६४१ 


कंदर्पाष्धास्तृतीयस्य शीलस्येहोपसूत्रिताः । 
तेषामनर्थदण्डेभ्यो.. विरतेबाधकत्वतः ॥१॥ 


. उपसंहार कर इस सूत्र में सूचित कर दिये कंदप आदिक पांच ( पक्ष ) तीसरे अन्थदण्डत्याग 
शील के अतीचार है (साध्यदल) क्‍योंकि उन कंदर्प आदि को अनथद॒ण्डों से विरति हो जाने का बाधक- 
पना है । ( हेतु ) यों अनुमान द्वारा श्रत को एकदेश रूप से दूषित करने बारे परिणामों को अतीचार- 
पना व्यवस्थित कर दिया है । 

अथ चतुर्थस्प शीलस्य के5तिक्रमा इत्याह;--- 
... अब चौथे सामायिक शीछ के पांच अतीचार कौन से हैं ? ऐसी बिनीत शिष्य की जिज्ञासा 
प्रवतने पर श्री उमास्वासी भगवान्‌ इस अग्रिम सूत्र को कद्द रहे है । 


योगदुःप्ररिधानानादरस्मृत्यनुपस्थानानि ॥३ ३॥ 


काय, वचन, और मन का अवरूम्ब लेकर जो आत्म प्रदेश परिस्पन्द होता है वह योग है। योग 
की दुष्टप्रवृत्तियाँ करना अथवा सामायिक के अवसर पर योगों को दूसरे अनुपयोगी प्रकारों से एकाग्र करते 
रहना योगदुःप्रणिधान हैं। उन में शरीर के अवयब द्वाथ, पांव, सिर, आदि को नि३चल नहीं धारे रहना 
या शान्तिपरिणतियों के उपयोगी हो रहे नासाग्रनयन और खड़ी अवस्था मे पाँवों की दोनो एड़ियों को 
मिलाकर दोनों अंगूठों मे चार अंगुल का अन्तर रखना, तथा पाठ पढ़ते हुये सिर हिछाना आदि ध्याना- 
लुकूल आक्ृतियों का स्थिर नहीं रख सकना कायदुःप्रणिधान है | बीच-बीच में गाने रूग जाना, संस्कार 
रहित होकर अथ को नहीं समझाने वाले वर्ण या पद का प्रयोग कर देना, अतिशीघ्र, अतिबिलूम्ब, अशुद्ध, 
धृष्ट, स्खलित, अव्यक्त, पीडित, दीन, चपलछ, नासिकास्वरमिलित, शब्दों का प्रयोग करना वचनदुषप्रणि- 
धान हैं | पुरुषार्थ पूजक किये जाने योग्य विशुद्ध मानसिक विचारों के करने मे उदासीनता धार कर 
क्रोधादि के अनुसार या अन्य सावद्य कार्यों में व्यासंग हो जाने से मन की अन्यप्रकारों करके प्रवृत्ति 
करना मनोदुःप्रणिधान है । सामायिक करने मे उत्साह नहीं रखना प्रातः मध्याह, सायंकाल, नियत 
समयो में सामायिक नहीं करना अथवा जैसे-तैसे उद्देगचित्त से सामायिक पूरा करना, अनादर है। करने के 
अनन्तर ही झट भोजन, व्यापार, क्रीडन, आदि में सोत्साह छग जाना, भो सामायिक का अनादर समझा 
जाता है| सामायिक करने में चित्त की एकाग्रता नहीं रखना स्मृत्यनुपरथान हैं अथवा सामायिक मुझ 
को कतेव्य है अथवा नहीं करूं, सामायिक मैंने किया अथवा नद्दो किया, यो प्रबल प्रमादसे स्मरण नहीं 
रखना भी पांचवां अतीचार हे । मंत्र या पदों का भूछ जाना छोक का चिन्तन करते हुये उसकी ऊंचाई 
चौड़ाई आदि का भूल जाना भी अस्मरण कष्दा जा सकता है। मनोदुःप्रणिधान ओर स्मृत्यनुपस्थान में 
यही अन्तर है कि क्रोध आदि का भावेश दो जाने से सामायिक में देर तक चित्त को स्थिर नही रखना 
स्मृत्यनुपस्थान है और मानसिक चिन्ताओं का परिस्पन्द होने से एकाग्रता करफे मन का अवधान नहीं 
करना मनोदुष्प्रणिधान है यों ये पांच सामायिक शीर के अतीचार हैं । 

योगशब्दों व्याख्याता्थ:, दुष्प्रणिधानमन्यथा वा दुःप्रणिधान, अनादरो<लुत्साहः अने- 
काग्यं स्मृत्यनुपस्थानं । मनोदुःप्रणिधानं तदिति चेन्न, तदूव॒तादन्याचितनांत्‌ | कुतशअतुर्थस्य 
झीलस्यातिक्रमा हत्याह--- 

योग ज्षब्द के अथ का व्याख्यान पहिले छठे अध्याय को आवि में “कायवाब्सन/कर्म ग्रोगर” 
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ये पांचवे शीलछ के अतीचार हैं | इस ग्रन्ध में यह बढ़ा सौध्चव है कि श्री विद्यानन्द स्वामी ने ही बार्दिक 
बनाये हैं और उन्होंने ही विवरण लिखा है अतः स्वोपज्ञ अलंकार स्वरूप विबरण मे ही वे वात्तिक से 
कुछ शेष रद्द गये पद को जोड़ देने की थे प्रेरणा कर रहे हैं जो वे कहें बह हमको शिरसा मान्य है । 

पष्ठस्य शीलस्य के:तीचारा हत्याह;-- 

यहाँ कोई प्रश्न उठाता है कि सूत्कार महाराज ने पांच ब्रत ओर सात शीलों मे पांच-पाँच 
अतीचार कहने को प्रतिज्ञा की थी तदनुसार पांच ब्रत और पांच शीलों के अतीचार कह्दे जा चुके हैं अब 
संगति अनुसार छठे उपभोगपरिभोगपरिमाण शील के अतीचार कौन से हैं! बताओ । ऐसा बिनीत 
शिष्य का जिज्ञासा पूवक प्रश्न उतरने पर तस्त्वनिणंता सूत्रकार मद्दाराज उत्साहसह्दित इस अग्निम सूत्र 
को स्पष्ट कह रहे हैं । 


सचित्तसंबंधसं मि श्राभिषवद्‌:पक्‍्वाहाराः ॥३ ५॥ 


इंद्समास के अन्त में पड़े हुये आह्वार शब्द का पांचों में अन्बय कर देना चाहिये १ सचित्ता- 
हार २ सचित्तसंबन्धाहार ३ सचित्तसंमिश्नाह्वार ४ अभिषवाहार ५ दुःपक्काह्टार ये पांच भोगोपभोगसख्यान 
ब्रत के अतीचार है अर्थात्‌ “चिती संज्ञाने” धातु से चित्त शब्द बना कर उस चित्त के साथ जो बतंता 
है वह सचित्त समझ लिया जाता है। क्रत को एकदेश रक्षा करते हुये किसी जीव का हृरितकाय पदार्थ 
को खा लेना अतीचार है । यद्यपि सचित्त खाने का त्याग कर चुके ब्रती का पुनः सचित्त का भक्षण कर 
लेने पर अनाचार हो जाना चाहिये तथापि अज्ञान या चित्त की अनेकाग्रता से सचित्तमक्षण हो जाने पर 
भी ब्रतरक्षण की अपेक्षा है अतः सचित्ताहार को भी अतीचार में गिना दिया है। तथा सचेतन हो रहे 
बीज, फलखण्ड, पत्र, अंकुर, आदि करके संसर्ग मात्र किये जा रहे पदार्थ का भक्षण कर छेना सचित्त- 
संबन्धाद्ाार हे | स्वयं अचित्त हो रहा भी आद्वार दूसरे सचित्तद्रव्य का संघट्टमात्र हो जाने से दूषित 
हो गया है । एवं सचेतन पदार्थों से संमिलित ह्वो रद्दे द्रव्य का आहद्वार कर लेना सचित्तसम्मसिश्राह्यार 
है जिस अचित्तका कि सचित्त द्रव्य के छोटे प्राणियों से प्रथग्भाव नहीं क्रिया जा सकता है| छोटे-छाटे 
वनस्पति कायिक जीबों की अवगाहना घत्ाहुशुल के असंस्यातवे या सख्यातव भाग मात्र हे । छू जाने 
से ही खाद्य पदार्थ मे अनेक जीव आजाते हैं। बात यह हूँ कि सचित्त संबन्ध मे अचित्त के साथ 
सचित्त का केवल ससग हो जाना विवक्षित हें ओर यहद्दां समिश्र मे अचित्त का सचित्त से अविभार्गे- 
स्वरूप मिल जाना अभिप्रत है । किसी किसी त्यागी पुरुष के भी भूंख, प्यास, की आकुछता हो जाने पर 
मोह या प्रमाद से सचित्त आदि द्रव्यों में भक्षण, पान, लेपन आदि की ग्रवृत्ति हो जाती हे | कुछ देर तक 
गछाकर जो सोवीर आदिक बना लिये जाते हैं वे द्रव पदार्थ कह्दे जाते हैं तथा इन्द्रियों के बल को बढ़ाने 
बाछे उदं के मोदक, रसायन, वशीकरण पदाथ, पौष्टिकरस, ये वृष्य हैं। इन में से कोई पदार्थ भले ही 
अचित्त या शुद्ध भी होंय किन्तु इन्द्रियमदबृद्धि के कारण होने से त्रतियों को इनका त्याग करना चाहिये । 
अधकच्चा या अतिपक पदाथ का आहार करना दुः्पक्काद्वार है उ्दं को दाऊ था भात आदि को भीतर 
अधपका रहने देने पप अथवा अधिक गछाकर, जछाकर, खाने से और मोटे चावल, गेहूं की मोटी, 
गरिप्ठ रोटी, बाटी, भापछा, एवं प्रकृति से भारी दो रहे कतिपय फछ आदि का सेवन करने से शरीर में 
अनेक रोग या आल्स्य उपजते हैं साथ ही आत्मसंक्लेश द्वो जाने के कारण धार्मिक क्रियाओं में क्षति 
पहुंचती है । इस प्रकार उपभोगपरिभोग संख्यात्रत के ये पांच अतोचार है । 


सह चित्तेन वर्तत इति सचित्त, तदुपश्लिष्टः संबन्धः, तदथविकीर्णस्तन्मिश्रः । पूर्वेणावि- 
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शिष्ठ इति चेन्न, तत्र संसगमात्रत्वात | प्रमादसंमोहाभ्यां सचित्तादिषु वृत्तिदेशविस्तस्योपभोग- 
परिभोगविषयेषु परिमितेष्वपीत्यर्थः । द्रवों वृष्यं चामिषत्रः, असम्यक पक्को दुःपक्रः | ते एलेडति- 
क्रमाः पंच कथमित्याह-- 


चित्त का अथ ज्ञान है | ज्ञान के साथ बतंता है इस कारण जीवित हो रहा चेतना वाला पदार्थ 
सचित्त हे १ उस सचित्त द्रव्य के साथ प्रथक कतु योग्य संसर्ग को श्राप्त हो रहा पदार्थ सचित्त संबद्ध है २ 
तथा उस सचित्त द्रव्य करके एकरस हो कर मिश्रित हो रहा आह्वा्य पदार्थ सचित्तसंमिश्र हे ३। यहाँ 
कोई शका करता है कि यह सचित्तसमिश्र तो पूबबर्ती सचित्त संबन्ध से कोई विशेषता नहीं रखता है 
रूसर्ग हुये और मिल गये में कोई अन्तर नहीं है । ग्रन्थकार कहते हैं कि यह तो न कहना क्योंकि उस 
सचित्त संबन्ध में केबल स्पर्श कर छेना मात्र संसर्ग है और संसिश्र मे दोनों का एकरस द्योक्र मिल 
जाना है। सिद्ध भगवान्‌ का पुदूगल बर्गणाओं के साथ मात्र ससर्ग हे बंध या समिश्रण नहीं है | बोवलछ 
में मद्य या विष का केवल उपहल्ेष है हां पेट मे खा पी लेने पर उनका शारोराबयबों के साथ संमिश्रण 
हो जाता है । प्रमाददोष और लोछुपता पूर्ण बढ़े हुये मोह कर के देश बिरति वाले भ्रावक की उपभोग 
ओर परिभोग के विषयो का परिमाण कर चुकने पर भी सचित्त आदि पदार्थों मे प्रवृत्ति हो जाती है यह 
इसका तात्पयय अथ निकलता हू । विशेष यह करना हू कि अग्रतिष्ठित अत्येक माने गये आम्रवृक्ष के फल 
या पत्ता को कोई कोई मन्दबुद्धि पुरुष अचित्त कद्दते है क्‍योंकि वृक्ष का एक जीव यहां वृक्ष में ही रहा 
आया, टूटा हुआ फल या पत्ता तो उसके आत्मप्रदेश निकल जाने पर अचित्त ही हो गया। इस पर 
यह समझना चाहिये कि शुष्क, पक, तप्त हो जाने पर या आम्लछ, ती&णरसबाले पदार्थ के साथ संमिश्रण 
हो जाने की दशा में अथवा शिलछू, चाकी आदि यन्त्रों करमे चकनाचूर कर देने पर अचित्त हो जाने 
की व्यवस्था आगमोक्त है। अग्रतिष्ठित भ्रत्येक होने पर भी आम, अमरूद, केछा, आदि के फल, पते, 
शाखा, आदि अबयवों में अन्य भी छोटे छोटे वनस्पति कायग्रिक जीब पाये जात है जेसे कि प्रत्येक कर्म 
का उदय होने पर भी करमभूमि के तियंत्, मनुष्यों, के शरोर मे अनेक त्रसजीब आश्रित हो रहे हैं। 
श्री गोम्मटसार का परामञ करने पर वनस्पति कायिक जीबों की छोटी छोटी अवगाइनाओं का निर्णय 
हो जाता है। एकेन्द्रिय जीबों मे प्रथिवीकाय, जलूकाय, तेजस्काय, वायुकाय के जीचों में ही बादर 
निगोद का आश्रितपना टाला गया हैँ बनस्पतिकाय में बादर निगोद पाया जाता है। अतः संघट्ट करने 
पर भी शिक्त या चाकी के छेदों मे घुस गये वनस्पति के उ्दं, मूंग, बराबर के ठुकड़े भी जब सचित्त 
सम्भव सकते है तो गीले फल, पत्ते, आदिक अवश्य ही सचित्त होने चाहिये। अतः त्रती उन त्यागे हुये 
सचित्त पदार्थों के आद्रं फल पत्त आदि का भक्षण नहीं कर सकता है| द्रव पदार्थ और बृषीकरण, 
बाजीकरण के उपयोगी वृष्यपदार्थ अभिषव हैं। सभीचीन रूप यानी अन्यूनानतिरिक्त रूप से नहीं पका 
हुआ पदार्थ दुःपक्त है। यहां कोई पूंछता है कि वे प्रसिद्ध हो रहे सचित्त आहार आदि ये पाँच अतीचार 
भछा रे प्रकार सिद्ध हुये समझ लिये जाय ऐसी जिज्ञासा प्रवतने पर प्रन्थकार अग्रिम बातिक को 
कह रहे है । 


तथा सचित्तसंबंधाहाराद्याः पंच सुत्रिता: । 


तेउन्न षष्ठस्य शीलस्थ तद्विराधनहेतवः ॥१॥ 
तथा सचित्तसंबंधाद्वार आदिक पांच जो यहां सूत्र द्वारा क॒द्दे जा चुके हैं वे ( पक्ष ) छठे शीर 
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माने गये भोगपरिभोगसंख्यान के अतीचार हैं ( साध्य ) क्योंकि उस छठे शील की विराधना करने के 
कारण हो रहे हैं ( हेतु ) तिसी प्रकार अर्थात्‌ जैसे अ्िसादि श्रतों का एक देश रक्षण और एक देश भंग 
कर देने वाले दोष उन श्रतों के अतीचार हैं उसी प्रकार ब्रत का एक अंशरूप से भंग कर देने वाले 
सचित्त संबन्धाहर आदिक पांच इस छठे शील के अतीचार हैं. ( दृष्टान्त ) । 


सप्तमस्य शीलस्य के5तिक्रमा हत्याह--- 


अब सातमे अतिथि संविभाग शील के अतोचार कौन हैं.? ऐसी तीज्रनिर्णिनीषा प्रवतेन पर 
सूत्रकार श्री उमास्वामी महाराज अग्रिम सूत्र को कह रहे हैं। 


सचित्तनिक्षेपापिधानपरव्यपदेशमासत्यंकालातिक्रमा: ॥ ३ ६॥ 


सचि त्तनिक्षेप १ सचित्तापिधान २ परव्यपढेश ३ मात्सय ४ ओर कालातिक्रम ५ ये पांच अतिथि- 
संविभाग शील के अतीचार है। अर्थात्‌ सचित्त यानी सजीव द्वो रहे कमलपन्न, पलछाशपत्र, कदलीपन्र 
आदि में खाद्य, पेय पदार्थ को धर देना अथवा गीली प्थिवी की बनी हुई चूलि पर भोज्य, पेय पदार्थों 
को रांधना, सचित्त जल से आदर हो रहे बतनों में खाद्यपदाथ रख देना आदि सचित्तनिक्षेप हें । कोई 
तुरुछबुद्धि पुरुष विचारता है कि सचित्त पर धरे हुये पदार्थ को संयमीजन ग्रहण नहीं करते है यों दान 
नहीं देना पड़े इस अभिप्राय से बह देय पदार्थ को सचित्त पर धर देता है जेंसे कि आजकल भी कतिपय 
धनपतियो के बेज्ञानिक रसोइया परोसने में कृपणता करते हैं। सचित्त पदार्थ करके ढक देना तो सचित्ता- 
पिधान है| सथमी ग्रहण नहीं करंगे तो भी मुझे छाभ है ऐसा मान रहा यह तुच्छ पुरुष भोज्य पदार्थ को 
सचित्त से ढक देता है अथवा उस भोज्य पदार्थ को त्बरा वश मैंने सचित्त से ढक दिया हे संयमी तो 
इस बात को जानते नहीं हैं यो विचार कर उस सचित्तपिहित बस्तु का संयमी के लिये दान कर देना 
भी सचित्तापिधान हो सकता है। दूसरे दाता के देय द्रव्य का अपण कर देना अर्थात्‌ दूसरे के पदार्थ 
को लेकर स्वयं दे देना अथवा मुझे कुछ कार्य है तू दान कर देना यह परव्यपदेश है । अथवा यहाँ दूसरे 
दाता विद्यमान हैं मै यहां दाता नहीं हू यह कह देना भी परव्यपदेश हो सकता दे | धनछाभ या किसी 
प्रयोजन सिद्धि की अपेक्षा से द्वव्यादिक के उपाजन को नहीं त्यागता सन्‍्ता योग्य हो रहा भी दूसरे के 
हाथ से दान दिलाता है इस कारण यह परव्यपदेश महान अतोीचार है जो कार्य स्वयं किया जा सकता 
है किसो रोग, सूतक, पातक आदि का प्रतिबंध नहीं होते हुये भी उस को दूसरों से कराते फिरना अनु- 
चित है। दान को देता हुआ भी आदर नहीं करता है अथवा अन्य दाताओं के गुणों को नहीं सह 
सकता दे वह उसका मात्सये दोष हे। संयमियों के अयोग्यकाछ में दान करने का अभिप्राय रखना 
कालातिक्रम है, ये पांच अतीचार अतिथि संविभाग शील के हैं। 


सचिते निश्षेप:, प्रकरणात्‌ सचित्तेनापिधानं, अन्यदाद्देयापंण परव्यपदेशः, प्रयच्छतो- 
प्यादराभावो मात्सय, अकाले भोजन कालातिक्रमः ॥ कुत एते5तिचारा इत्याह;-- 

मुनिदान योग्य अचित्तपदार्थों का सचित्तपदार्थ पर धर देना सचित्तनिक्षेप हे “सचित्त निश्षेप:? 
यों विग्नह् कर लिया जाय | प्रकरण के बश से सचित्त करके अपिधान यों विप्रह्द कर “सचित्तापिधान”' 
शब्द बना लिया जाय “अथंवशाद्विभक्तिविपरिणामः” इस परिभाषा अनुसार सप्तमी विभक्ति वाले सचित्त 
शब्द का अपिधान पद के साथ अन्बय करने पर प्रकरणब्श तृतीयान्त सचिक्तेन पद के साथ विप्रह 
करना चाहिए, अन्यथा पहिले अधिकरणपन्र से कहे गये सचित्त फा हृतीयास्त पद रूप से अमुबृत्ति 


सपनमोईध्यांय॑ ६४७ 


क्रमा कठिन पढ़ जाता दै। अन्य दाता हैं ही में क्यों दान देने को चिन्ता करू अथवा यह देने योग्य 
पदार्थ किसी दूसरे का है ऐसा अभिप्राय कर अपंण कर देना परव्यपदेश है । बड़े समारोह से दान कर 
रहे सन्त भी अन्तरंग मे पात्र का आदर नहीं करना या देन में हष नहीं मनाना मात्स्य है। अकाल 
में भोजन करना काछातिक्रम है । यों ये दान के अतीचार हुये । यहाँ कोई पूंछता दे कि ये अतीचार भला 
किस प्रमाण से सिद्ध किय जा सकते है ? ऐसी जिज्ञासा प्रवर्तने पर ग्रन्थकार अग्रिम बात्तिक को 


कह रहे हैं। 
स्थ॒ताः सचित्तनिक्षेपप्रमुखास्ते व्यतिक्रमाः । 
सप्तमस्येह शीलस्य तद्रिघातविधायिनः ॥१॥ 


वे सचित्तनिशक्षेप आदिक यहाँ कद्दे गये पाँच अतीचार ( पक्ष ) सातवें अतिथिसं विभाग शीलके 
माने गये हैं. स्वज्ञोक्त विषय का गुरुपरिपाटी अनुसार अबतक यों ही स्मरण होता चला आ रहा है 
( साध्य ) क्‍योंकि ये दोष उस अतिथि संविभाग का एकदेश से विघात करने वाले है ( देतु )। इस 
अनुमान प्रमाण से सूत्रोक्त आगमगम्य ब्रिषय की पुष्टि हो जाती है | 

अथ सल्लेखनायाः के5तिचारा इत्याह; 

अतीचारों का प्रकरण होने पर छऊंगे हाथ अब सल्लेखना के अतीचार कौन से है ? ऐसी बिनोत 
शिष्य की बुभुत्सा प्रवर्तने पर सूत्रकार महाराज अग्रिम सूत्र को कह रहे है। 


जीवितमरराशंसामित्रानु रागसुखानुबंधनिदानानि ॥३७। 


जीविताञग्गंसा, मरणाशंसा, मित्रानुराग, सुखानुबंध, ओर निदान, ये पाँच सल्लेखना के अती- 
चार है । अर्थात्‌ यह प्रकृत शरीर में आत्मा का निवास करना स्वरूप जीवित नियम से अध्रव है । यह 
बबूले के समान अनित्य शरीर अवश्य हेय हे एसा जानकर भी मेरा जीवन बना रहे ऐसी छोलुपतापूर्णे 
सादर आकांक्षा करना जीवबिताशंसा हे । रोग, टोटा, उपद्रब, अपमान आदि से आकुछित होकर मरण में 
संक्तश पूर्वक अभिप्राय रखना मरणाझंसा है। बाल्य अवस्था में साथ खेले अथवा संपत्ति और विपत्ति 
में युगपत्‌ साथ रहे मित्रों के साथ हुई क्रीड़ा आदि का स्मरण करना मित्रानुराग है। मैने पहिले सुन्दर 
भोजन, पान, का बड़ा अच्छा भोग किया था, मनोहर, गुलगुदी, सजी हुई शय्याओं पर हयन किया था, 
अनेक इन्द्रियों के भोग भोगे थे, यों रागवधक सुखों का पुनः पुनः स्मरण करना सुखानुबंध कहा जाता 
है | भविष्य में भोगों को आकांक्षा के वश होकर वेषयिक सुखों को उत्कट प्राप्ति के लिये मनोषृत्ति करना 
निदान है यों पांच अतीचार सल्लेखना के हैं । 


आकांक्षणमाशंसा, अवश्यहेयत्वे शरीरस्यावस्थानादरो जीविताशंसा, जीवितर्सक्रेश्ना- 
न्मरणं प्रति चित्तानुरोधो मरणाशंसा, पूर्वसुहत्सहपांशुक्रोडनाइनुस्मरणं मित्रानुरागः, पूर्वानुभृत- 
प्रीतिविशेषस्मृतिसमन्वाहारः सुखानुबंध!, भोगाकांक्षया नियतं दीयते चित्त तस्मिस्तेनेति वा 
निदान । त एते संन्यासस्थातिक्रमा! कथमित्याह--- 


आकांक्षा यानी अभिछाबा करना आजंसा है, यह बिजली के समान क्षणिक शरीर अवश्य ही 
त्यागने योग्य है ऐसा जानते हुये भी शरीर को अवस्थिति बने रहने में आदर करना जीविताशंसा दे । 
<८ब्‌ 
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रोगों के उपद्रव से आकुलित होने के कारण जीवित में महान्‌ संक्लेश हो जाने से मरने के छिये एकाग्र 
हो कर मानसिक विचार करना भरणाश्ष॑ंसा दे । पूर्व अबस्थाओं मे किये गये मित्रों के साथ घूछि कीड़ा, 
उद्यान भोजन, नाटक प्रदर्शन, सहभोजन, सहविदहार आदि का पुनः स्मरण करना मित्रानुराग है। पहिले 
अनुभवे गये प्रीतिविशेषो की स्मृतियों की बारबार अभ्यावृत्ति करना सुखानुबंध हे। विद्याधर, चक्रवर्ती, 
देव, इन्द्र, अहमिन्द्र आदि के भोगों की आकांक्षा करके नियत हो रहा चित्त उस निदान में दिया जाता 
है अथवा उस भोगाभिप्राय करके चित्त की टकटको छगी रहती है इस कारण बह निदान कहा जाता 
है। करण या अधिकरण में युदप्रत्यय कर दिया गया दे “करणाधिकरणयोश्च युट.” | ये पांच सिद्ध 
हो रहे संन्यास के अतीचार हैं। कोई समाधिमरण करने बाला यदि अभक्ष्य औषधियों का भक्षण, 
प्रत्याख्यात पदार्थों का निरर्गछ सेवन, आकुछित होकर पुकारना, तीब्ररोद्रध्यान, इत्यादि परिणतियां करे 
तो अनाचार है । केबछ अज्ञानया प्रमादवश होकर मन्दरूप से यह जीवित की आज्ञा आदि करता 
है अतः ये पांच कुछ संक्रश सम्पादन के हेतु होने से अतीचार माने गये हैं। यहां कोई पूछता है कि 
किस प्रकार सिद्ध हुये ये पांच अतीचार मान लिये जाँय ? बताओ | ऐसी तक प्रबतने पर प्रन्थकार 
अग्निम वार्तिक द्वारा समाधान वचन कहते हैं । 


विज्ञेया जीविताशुंसाप्रमुखाः पंच तक्ततः । 
प्रोक्ततल्लेखनायास्ते विशुद्धिक्षतिहेतवः ॥१॥ 


लक्षण कर भले प्रकर कह दी गई सल्लेखना के जीविताकांक्षा प्रभ्नति पांच वास्तविक रूप से 
अतीचार समझने चाहिये ( प्रतिज्ञा ) कारण कि वे समाधिमरण के उपयोगी हूं रही उत्कृष्ट आत्म बविशुद्धि 
की क्षति के कारण हैं (हेतु) ये जीबिताशंसा आदिक दोष न तो समाधिपूर्वक मरण का समूलचूछ घात 
करते हैं और न उस समाधिमरण में कुछ बिशुद्धि उत्पन्न करते हैं अतः समाधिमरण का एक देश घात 
ओर एक देश संरक्षण करन वाले होने से इन का अतीचार मान लिया है । 


तदेव॑ शीलब्रतेष्वनतिचारस्तीथकरत्वस्थ परमशुभनाम्नः कर्मणो हेतुरित्येतस्य परृण्या- 
स्रवस्य प्रपश्चतो निश्रयाथं: प्रतशीलसम्यकत्वमावनातदतिचारप्रपंच व्याख्याय संप्रति शक्ति- 


तस्त्यागतपसी हत्यत्र प्रोक्तस्य व्याख्यानाथश्रुपक्रम्यते;-- 

तिस कारण इस प्रकार यद्धां तक “शीलब्रतेष्बनतीचारः” यानी सास शीर और पांच ब्रतों के 
अतीचार नहीं छगने देना यह परमशुभ नाम कर्म हो रहे तीथकरत्व का ठृतीय आखव हेतु हे | थों इस 
पुण्याक्तब॒ का बिस्तार से निए्चय करने के लिये इस सातवें अध्याय में पांच ब्रत, लात शील, सम्यकत्व, 
सल्लेखना, प७चीस भावनायें, और उन चोदहों के अतोचारों के प्रपंच का व्याख्यान किया जा चुका 
है । अब बतंमान में उन्हीं घोडश कारण भावनाओं में जो शक्ति से त्याग और तपह््चरण करना सूत्रित 
किया है “शक्तितस्यागतपसी” इस प्रकार यहाँ भले प्रकार कद्दे जा चुके त्याग यानी दान का व्याख्यान 
करने के छिये सुत्रकार महाराज उपक्रम यानी जानकर प्रारंभ करते हैं। भावाण--तीर्थकर नामकर्म के 
आख्रबों को कहते हुये सूजकार ने शील व्राँ में अतीचार नहीं छगने देना कहा था| तवनुसार त्तों का 
लक्षण उन ज्रतों की पोषक सामान्य विशेष भावनाये ब्रतों के प्रतियोगियों के छक्षण श्रतधारियों के भेद 
तथा सात शीछर और सल्लेखना एवं ब्रत और श्ञीलों की नींव हो रद्दे सम्यक्त्व के अतोचार तथैव श्रत 
झीलों के अतीचार एवं ब्रत प्रासाद के कडञस्वरूप सल्लेखना के अतीचारों का स्वयं सूत्रकार ने निरूपण 
कर दिया दे | अब सोलह कारण भावनाओं में जो शक्ति अनुसार त्याग ( दान ) कहा गया था तथा 
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सात जक्ञीलों में भो अतिथिसंविभाग शब्द करके दान कद्दा गया है उस दान का व्याख्यान करने के 
हिये प्रकम का आरम्भ करते हैं । 


ग्रनुग्रहार्थ स्वस्थातिसगों दानम्‌ ॥३८॥ 


स्व यानी अपना अनुग्रह ओर पर अर्थात्‌ दूसरों का अनुप्रह करने के लिये धन का त्याग 
करना दान हे। भावार्ण-दाता का अपना अजुमग्रद तौ आत्मीय आनन्द के साथ पुण्यसंचय करना है 
और पात्र के सम्यरन्नान, चारित्र, आरोग्य, शरीर शक्ति, आदि की वृद्धि करना है । यों दोनों प्रयोजनों 
का लक्ष्य रख जो सर्वाश ममत्व को छोड़ते हुये अपने धन का परित्याग कर देना है बद दान हे! 

स्वपरोपकारो5लुग्रह), स्वशब्दो धनपर्यायवचनः । किमर्थो5यं निर्देश इत्याह-- 


यहाँ सूत्र में कह्दे गये अनुग्रह शब्द का अर्थ अपना और पर का उपकार करना है । दान देने से 
अपने को स्वकतंव्यपाठन, पुण्यसंचय और दानान्तराय के क्षयोपशम अनुसार हुए आध्यात्मिक आनन्द 
विशेष की प्राप्ति द्वोती है तथा पात्र को आहार, औषधि, आदि देने से उनके ज्ञान, चारित्र, शरीर की पुष्टि 
होकर इन से ज्ञानाभ्यास करना, उपचास करना, तीथ यात्रा करना, भावपूर्ण धर्मोपदेश करना, कायक्कश 
कर सकना आदि सत्कम प्रवतंते है, औषधि, बसतिका, पुस्तक, कमण्डछु, पिच्छिका, दे देने पर अथवा 
गृहस्थ पात्र को अन्य पदार्थों का भी स्व हस्त से दान करने पर धार्मिक कृत्यों की वृद्धि होती हे | स्थ 
शब्द के आत्मा, आत्मीय, ज्ञाति और धन ये चार अर्थ हैं किन्तु सूत्र में कद्दे गये स्‍्थ शब्द का पर्याय 
वाची शब्द केवछ स्वकीय धन ही लिया जाय, दान के प्रकरण में आत्मा या आत्मीय बन्धुजन अथवा 
अपने जातीय बर्ग के देने का तात्पय नहीं है। आहार, औषधि, पुस्तक, वसतिका, रुपया, ग्रह आदि 
धनो का ही मुनिमहाराज और ग्रृहस्थ के लिये यथा योग्य दान दिया जाता है। पात्रदत्ति और करुणा- 
दत्ति में पुण्यवृद्धि के अथ अनेक धर्मादनपेत पदार्थों का दान किया जाता है। हाँ समद॒त्ति और अन्बय- 
दृत्ति में पुण्यवृद्धि गौण होकर यशस्यता, स्व कतंव्य ओर कुटुम्ब रक्षा धार्मिक छोकिक कार्यों का परि- 
पालन करना प्रधान फल हो जाता है। यहाँ कोई प्रश्न करता हे कि दान के लक्षण का यह कथन यहां 
किस लिये किया गया है ? बताओ | ऐसी जिज्ञासा प्रवतने पर भ्रन्थकार वाक्तिक द्वारा उत्तर को 
कहते हैं । 
स्वं धन॑ स्यात्परिस्यागो5तिसगंस्तस्य नुः स्फुटः । 
तद्दानमिति निर्देशो5तिप्रसंगनिवृत्तये ॥१॥ 
अनुग्रहार्थमित्येतद्दिशेषणमुदीरितं। 
तेन स्वमांसदानादि निषिद्ध परमापकृत्‌ ॥२॥ 
स्व शब्द का अर्थ धन समझा जाय उस अपने धन का अतिसरगंं यानी स्फुट होकर जो परि- 
' त्याग करना है वह दान हैं जो कि आत्मा का स्वकतंव्य हे | छक्षण के घटकावयव दो रहे पदों करके इतर 
व्यावृत्ति कर दी जाती है अत्तः अपने और पर के अपकार के लिये जो दिया जायेगा बह्द दान नहीं समझा 
जायेगा अथवा घन के अतिरिक्त जीबित रहने, शीष आदि का त्याग करना कोई दान नहीं है। सूत्र- 
कार महाराजने “अलुम्रहाथ स्वस्थ” यों यह विशेषण कहा है उस करके अपने मांस का देना, शिर चढ़ा 
देना, पशुवढ्लि करना, इत्यादिक दान करना, निषेधे जा चुके समझे जांय, क्‍योंकि ये अपने और दूसरे 
' के बड़े भारी अपकारों को करने वाले हैं. यह घन का दान भी नहीं हे । 


ह५० इछोक-वार्तिक 


नहि परकीयवित्तस्यातिसर्जनं दान स्वस्थातिसर्ग इति वचनात्‌ | स्वकीयं हि धर स्व- 
मिति प्रसिद्ध धनपर्यायवाचिनः स्वशब्दस्य तथैव प्रसिद्धे! | न चेव॑ स्व॒दुःखकारणं परदुःखनि- 
मित्त वा सवमाहारादिकं धन मवतीति तस्थाष्यतिसगों दानमिति प्रसज्यते, सामान्यतोःलुप्रहा 
थंमिति वचनात । स्वालुग्रहाथस्य परालुग्रहाथेस्थ च धनस्यातिसगों दानमिति व्यवस्थितेः | तेन 
से विशेषणेन स्वमांसादिदानं स्वापायकारणं परस्पावद्यनिबंधनं च॒ प्रतिश्षिप्तमालश्यते तस्य 
स्वपरयोः परमापकारदेतुत्वाद ॥ 

दूसरे के धन को दे देना तो दान नहीं हे क्योंकि श्री उमास्वामी महाराज दान के छक्षण में अपने 
धन का परित्याग करना ऐसा क॒ण्ठोक्त निरूपण किया हैँ जब कि अपना उपाक्त किया गया धन ही स्व 
है ऐसा छोक में प्रसिद्ध हो रहा है । चार अर्थों में से यहां धन के पयौयवाची हो रहे स्व शब्द कौ तिस 
ही प्रकार यानी अपने धन स्वरूप से प्रसिद्धि हो रही है, स्व का भी धन दी होना चाहिये सांस, रक्त, 
प्राण, आदि नही । यों स्व शब्द की सफलता हुई। इस प्रकार कद्दने पर भी प्रसंग उठाया जा सकता है. 
कि अपने दुःख के कारण दह्ो रहे अथवा दूसरों के दुःख के निमित्त हो रहे सभी आह्वार, औपधि, आदि 
कभी धन हो जाते हैं इस कारण उन का भो परित्याग करना दान हो जाओ, ग्रन्थकार कद्दते है कि यह 
प्रसंग नहीं उठाया जा सकता दे क्योंकि सूत्रकार ने दान के लक्षण में सामान्यरूप से अलुम्रद्मार्थ ऐसा 
कथन किया है अतः अपना अनुग्रह करना स्वरूप भ्रयोजन को धारने वाले अथवा दूसरों का अलुग्रदद 
होना स्वरूप प्रयोजन को धार रहे धन का संविभाग करना दान है ऐसी सूत्रानुसार व्यवस्था हो रही 
हे । तिस अनुप्रह्यथ विशेषण करके अपने अपाय का कारण हो रद्ा ओर पर के पापबंध का कारण 
हो रहा स्वकीय मांस आदि का दान करना तो निरस्त कर दिया गया समझ लिया जाता है। क्योंकि 
यहू स्वकोय मांस आदि का देना तो अपने और दूसरों के परम अपकार करने का द्वेतु हो रहा हे । 

कुतस्तस्य दानस्य विशेष हृत्याह-- 

सूत्रकार महाराज के प्रति कोई जिब्नासु भ्रश्न उठाता हे कि उस दान की या उस दान के फल 
की किन कारणों से विशेषता हो जाती हे ? अथवा दान मे कोइ विशेषता ही नहीं दे १ एसी पृच्छा प्रब- 
तेने पर सूत्रकार महाराज इस अग्रिम सूत्र को कह रहे हैं । 


विधिद्रव्यदातुपात्रविशेषात्तद्विशेष: ॥३९॥ 


विधिबिशेष, द्रव्यविशेष, दावाविशेष और पात्रविशेष इन विशेषताओं से उप दान की बिश्े- 
षता हो जाती है। दान के फल में भी अन्तर पढ़ जाता है। अर्थात्‌ श्रेष्ठ पात्र का प्रतिग्रह करना, ऊँचे 
आसन पर बठाना, पाद्‌ अक्षाकृन करना, पूजन करना, नमरकार करना अपने मन की शुद्धि करना, वचन 
बुद्धि, कायशुद्धि ओर भोजन, पान शुद्धि इत्यादि पुण्योपाजन क्रिया बिशेषों का ठीक ठीक क्रमविधान करना 
विधि कट्दी जातो हैे। उस विधि की आदर अनादर अनुसार विशेषता हो जाती है। देय द्रव्य की विशेषता अनु- 
सार द्रव्यविशेष व्यवस्थित है। जो द्रव्य मद्य, माँस, मधु, के संस से रद्वित है, चर्म से छुआ हुआ नहीं है, 
पात्र के तप: स्वाध्याय, निराकुछता, शुद्ध परिणतियां आदि की बृद्धि का कारण है बह द्रव्य विशेष विश्िष्ट 
पुण्य का संपादक है अन्य प्रकारों के द्रव्य से बेसा पुण्य प्राप्त नहीं होता हैे। दाता भो शुद्ध आचरण का 
होय, पात्र में ईष्यों नहीं करे, दान देने में उत्साह रखता हो, शुभपरिणामी द्वोय, दृष्टफलों की अपेक्षा नहीं 
रखता दो, भ्रद्धा, तुष्टि, भक्ति, विज्ञान, अछोकुपता, क्षमा ओर शक्ति इन सात गुणों को धार रहा दो ऐसा 
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दाता विशिष्ट पृण्य का भाजन है उक्त गुणों में जितनी कमी होगी बही दाता की त्रटि है पात्र की विशे- 
पता प्रसिद्ध ही है, मुनिमहाराज उत्तम पात्र हैं श्रावक मध्यम है और सम्यन्दृष्टि जघन्य पात्र हें । मुनियों 
में मी तीथंकर, गणघर, ऋद्धिधारी, आचाये, उपाध्याय, आदि भेद हो सकते है। इसी प्रकार श्रावक और 
सम्यस्दृष्टियों में भी अवान्तर भेद हैं। सम्यग्द्ञन आदि की गुद्धि, अशुद्धि, अपेक्षा पात्रों मे विशेषता हो 
534 है । यों विधि आदि को विशेषताओं से दान और उसके फल में तारतम्य अनुसार विशेषताये हो 
जाती हैं । 


वश प्रतिग्रहादिक्रमों विधिः विशेषो मुणक्ृतः तस्य प्रत्येकममिसंबंधः । तपःस्वाध्यायपरिवृद्धिहे- 
यविश्ेष', . अनद्वया5विषादादिदात्विशेष,, माक्षकारणगुणसयोगः पात्रविशेषः । 
एवदेवाह-- 


अतिथि का प्रतिप्रह करना, अतिथि को उँचे देश में स्थापन करना आदि क्रिया विश्येषों का 
नवधाभक्ति स्वरूप क्रम तो विधि है । गुणों की अपेक्षा को गई परम्पर मे विशिष्टता का हो जाना विशेष है । 
ढंढ्व समास के अन्त में पड़े हुये विशेष का विधि, द्रव्य, दाता, और पात्र इन चारों में प्रत्येक के साथ 
पिछली ओर संबंध कर देना, जिससे कि विधिविशेष, द्रव्यविशेष, दातृविशेष, पात्रविशेष, यों सूत्रोक्त 
पद समझ लिये जाँय, पान्न के तपशचरण करना, स्वाध्णय करना इन आवश्यक क्रियाओं की परिबृद्धि 
का हेतुपना, गमन, धर्मोपदेश में आलस्य नहीं करावना आदिक तो द्रव्य की विशेषताये हैं | पात्र मे ईष्यो, 
असूया नहीं करना, दान देन मे विषाद नहीं करना, देते हुये प्रीति रखना, कुशल होने का अभिप्राय 
रखना, भोगों की आकांक्षा नहीं रखना, इत्यादिक तो दाता की विशेषताये है। मोक्ष के कारण हो रहे 
सम्यग्दशंन आदि गुर्णों के साथ संयोग विशेष होना तो पात्रों की वशेपता हे इस ही मन्तव्य को ग्रन्थ- 
कार अग्रिम वाकत्तिक द्वारा कह रहे दै। 


तब्िशिषः प्रपंचेन स्यादिध्यादिविशेषतः । 
दातुः शुद्धिविशेषांय सम्यग्बोधस्य विश्व तः ॥१॥ 


विधि, द्रव्य, आदि की जिशेषताओं से उस दान का विस्तार करके विशेष हो जाता है जो कि 
दाता के सम्यरज्ञान की विशेष शुद्धि के लिये हो रहा प्रसिद्ध है अथ्थात्‌ विधि आदि को विशेषताओं से 
दाता को दान के फल में बढ़ा अन्तर पड़ जाता दे । भूमि, जल, बायु, बृष्टि, आदि बिशेष कारणों करके 
जैसे बीज फल की विशेषताय हो जाती हैं। 

कुतो5यं विध्यादीनां यथोदितो विश्लेषः स्पादित्याह;-- 

यहाँ कोई प्रश्न करता है फि आम्नाय अनुसार चढछा आया यह विधि आदिकों का सूत्रोक्त 
विशेष भला किस कारण से हो जाता है ? बताओ । ऐसी जिज्ञासा प्रवतन पर ग्रन्थकार उत्तर बात्तिक 


को कह रहे हैं । 
विध्यादीनां विशेषः स्यात्‌ स्वकारणविशेषतः । 
तत्कारण॑. पुनर्वाह्ममांतर. चाप्यनेकधा ॥२॥ 


बिधि, द्रव्य आदिकों की षिशेषता तो अपने अपने कारणों को बिश्ञेषता से हो जायेगी उन 
विधि आदिकों के कारण. तो फ़िर बहिरंग और अंवरंग अनेक प्रकार के हैं.। अर्थात्‌ घट, पट, आदिक 


६५२ इलोक-बातिक 


अनेक कार्यों की विशेषतायें अपने अपन अंतरंग, बह्रिंग कारणों अनुसार हो रही देखी जाती हैं. छोक 
में भी ऐसो प्रसिद्धि है कि “पाग, भाग, वाणी, प्रकृति, सूरत ( मूरत ) अथे बिवेक | अक्षर मिछ न एक 
से हृढो नगर अनेक” भूत, भविष्य, वर्तमान काछ के या देशान्तरों के अनेकानक मनुष्यों को सूरतें, 
मूरते, एक सी नहीं मिलती है। एक मनुष्य की भी बाल्य, कुमार, युवा, अधंबृद्ध और इद्ध अबस्थाओं की 
आऊकृतियों में महान्‌ अन्तर है सृक्ष्मदृष्टि से बिचारन पर प्रत्येक वर्ष, मास, दिन, घंटाओं की सूरतें 
न्यारी जचेगी | हषं, विषाद, क्रोध, क्षमा, भूख, टृप्ति, टोटा, छाभ, रोग, आरोग्य आदि अवस्थाओं में 
झट न्यारी न्‍्यारी आक्ृतियां दो जाती हैं.। ये ही दशाये पशु, पक्षी, मक्खियां, चींटे,चीटियां, वृक्ष, आदि 
में समझ छीं जांय । स्थूलदृष्टि से मक्ल्ियाँ एक सी दीखती हैं किन्तु उनमें अंतरंग बहिरंग, कारण वश 
अनेक अन्तर पढ़े हुये हैं। भले ही एक साँचे में ढले हुये, रुपये, पेसे, खिलोनों, में अन्तर नहीं हे किन्तु 
सदृश परिणाम स्वरूप सामान्यवाले मनुष्य, घोड़ा, आदि उक्त वृष्टान्तों से चना, गेहूँ, चावलों प्रश्ति में 
भी व्यक्तिज्ञ: अन्तर मानने की इच्छा हो जाती है । इसी प्रकार द्रव्य आदि में बहिरिग, अन्तरंग कारणों 
अनुसार विशेषताय हो जाती हैं। पूर्ण आदर उत्साह के साथ प्रतिग्रह आदि के करने मे ओर मन्द्‌ 
उत्साह के साथ विधि करन मे अन्तर पड़ जाता है । गरिष्ठ पदार्थ, अति उच्ण, ओषधि, रूक्ष भोजन, 
आदि द्वव्यों की अपेक्षा, छूघुपाच्य, अनुष्णाशोत द्रव्यों का दान करने मे अन्तर हे, शुद्धहृ॒दय, निष्कपट, 
दाता मे ओर ईर्ष्यालु, अनुस्साद्दी, दाता में महान्‌ अन्तर दे | तीर्थंकर, मुनि, ऋद्धिधारी मुनि, सामान्य- 
द्रव्यलिंगी, उत्तम श्रत्रक, पाक्षिक श्रावक, आदि पात्रों के अन्तर अनुसार दान फछ की विशेषताये हो 
जातीं द्वे । 

विधिद्र॒व्यदातपात्राणां हि विश्वेष; स्वकारणविशेषात्‌ | तच्च कारण वाह्ममनेकधा द्रव्य- 
प्षेत्रकालभावभेदात्‌ । आन्तरं चानेकधा श्रद्धाविशेषादिपरिणामः । कः पुनरसो विध्यादीनां विशेषः 
प्रर्यातो यतो दानस्य विशेषतः फलविशेषसंपादनः स्यादित्याह-- 

अपने अपने कारणों की विशेषताओं से दिधि, द्रव्य, दाता और पाज्रों का विशेष हो रहा निय- 
मित हे ओर द्रव्य, क्षेत्र, काछ, भाव, इनके भेद से वे बह्रिकु कारण अनेक प्रकार के हैं । उन के अनुसार 
कार्यों में भेद पढ़ जाता है। वथा श्रद्धाविश्लेष, उत्साइविशेष, क्षयोपशम, विशुद्धि, आदिक परिणाम स्वरूप 
अंतरंग कारण भी अनेक प्रकार हैं इन अंतरंग कारणों से भी कार्यों में अनेक अन्तर पड़ जाते हैं । 
जेसे कि विद्यालय, अध्यापक, भोजन, श्रेणी, पुस्तकों, समय, परिश्रम आदि के समान द्वोने पर भी छात्रों 
की अन्तरंग कारण वश अनेक प्रकार व्युपपत्तियां देखी जाती हैं | कारणों की बड़ी अचिन्तनाय शक्ति है। 
जिस से कि कार्यों में वस्तु भूत अनेक विशेषताये उपज बेठती हैं। यहाँ कोई प्रश्न उठाता है कि बह विधि 
आदिकों की विशेषता फिर कोन सी प्रसिद्ध हो रही है ! जिस से कि सूत्रोक्त अनुसार दान की विशेषता 
से बह विधि आदिकों का बिशेष भछा फलविशोषों का सम्पादन करनेवाला हो सके ९ ऐसी जिज्ञासा 
प्रवरतेने पर प्रन्थकार अग्रिम बार्सिकों को कद्द रहे हैं । 


पात्रप्रतिग्रहादिभ्यो विधिभ्यस्तावदालवः । 
दातुः पृण्यस्य संक्लेशर द्ितेभ्यो5तिशायिनः ॥३॥ 
किचित्संक्लेशयुक्त भ्यो मध्यमस्योपवर्णितः । 
बृहत्संक्लेशयुक्त भ्यः स्वल्पस्येति विभिद्यते ॥४॥ 


सप्तमोउध्याय ६५३ 


निकृष्मध्यमोत्कृष्विशुद्धिन्यो विपयंयः । 
तेभ्यः स्यादिति संक्षेपादुक्त सूरिभिर्नसा ॥५॥ 


पात्रों का प्रतिग्रह करना, ऊँचा स्थान देना, पादप्रक्षालन करना, पूजा रचना आदिक संक्‍्लेश 
रहित हो रही नवधा विधियों से तो दाता को सातिशय पुण्य का आख्रव-होता है तथा बहुभाग विश्वुद्धि 
ओर किचित्संक्लेश करके युक्त हो रहे प्रतिप्रह आदि विधियों से दानकर्ता जीब को मध्यम श्रेणी के पुण्य 
का आख्व होना कहा हे एवं अत्यल्पकिशुद्धि और बढ़े हुये संक्लेश करके युक्त हो रहे पात्र प्रतिग्रह, 
आदि विधियों से दाता की स्वल्प पुण्य का आस्त्रव होता है । इस प्रकार विधियों की विशेषता से यों उक्त 
प्रकार उत्तम, मध्यम, जघन्य जाति के पुण्यों का आखव होना कह दिया गया है। सूत्र में विधियों की 
विशेषता से जो उस दान का विशेष कहा था उसका अभिप्राय यही है कि यों दिशेष रूप से दानजन्य 
गुण्याख्रव॒ के भेद कर दिये जाते हैं। निक्ष्ट विशुद्धि, मध्यम बिश्ुद्धि और उत्कृष्ट विशुद्धियों से किये गये 
उन प्रतिप्रह आदि विधियों से दाता को विपरयय होगा यानी स्वल्प पुण्य का आख्रव, मध्यम पुण्य का 
आखब ओर उत्कृष्ट अनुभागवाले पुण्यका आखसत्रव होगा | इस प्रकार आचाये महाराज सूत्रकार ने संक्षेप 
से उक्त सूत्र में तात्त्विकरूप करके यों निरूपण कर दिया है। अर्थात्‌ श्री समन्तभद्राचार्य ने “बिशुद्धि 
सकक्‍्लछेञाइगं चेत्स्थपरस्थं सुखासुखं, पुण्यपापास्रवो युक्तो न चेह्रथथस्तवाहतः” यों आप्रमीमांसा में 
विशुद्धि और संक्लेश के अडगों को पुण्य और पाप का आख्रव इष्ट किया दे। दशवे गुणस्थान में भी 
ईषत्सक्डेश पाया जाने से ज्ञानावरण आदि पाप प्रकृतियों का आख्रव होता रहता हे और पहिले गुण- 
स्थान में भी स्वल्प विशुद्धि अनुसार कतिपय पुण्य प्रकृतियां आ जातीं हैं। प्रथम गुणस्थान से प्रारम्भ 
कर तेरहवे गुणस्थान तक के जीब दान कर सकते है, जो जीब सर्बथा संक्‍्लेश रहित हैं उनके उत्कृष्ट 
विश्ुद्धि है हां जो किंचित्‌ संकलेश युक्त हैं. उनके मध्यमविश्ुद्धि पाई जाती है। बढ़े हुये संक्लेश से परि- 
पूर्ण हो रद्दे जीबों के निकृष्ट विशुद्धि हो सकती है अथवा थोड़ी भी विशुद्धि पायो जा सकती हे । इस 
प्रकार दान की विधि से हुये विशेष का ग्रन्थकार ने समर्थन कर दिया है । 


गुणबवृद्धिकरं द्वव्यं पात्र पुण्यक्॒द्पितं। 
दोषबृद्धिकरं पापकारि भिश्र तु मिश्रकृत्‌ ॥६॥ 


द्रव्य की विशेषता यों है कि पात्रों में गुणों की बृद्धि को करने वाला द्रव्य यदि अर्पित किया 
जायेगा तो बह दाता को पुण्य का आख़ब करने वाला है ओर शारीरिक दोषों या आत्मीय दोषों की 
वृद्धि को करने वाला द्रव्य यदि पात्नों के लिये समर्पित किया जावेगा तो दाता को बह द्रव्यपापासश्नव का 
करानेबाला होगा, हाँ कुछ गुणों की और कुछ दोषों को यों मिश्रित हो रही बृद्धि को करने वाला द्रव्य 
तो दाता को पुण्यपाप में मिश्रण का आख्राबक है। यह द्रव्य की विशेषता से दानफल की विशेषता हुई । 


दाता गुणान्वितः शुद्धः परं पृण्यमवाप्नुयात्‌। 
दोषान्वितस्त्वश॒ुद्धात्मा पर॑ पापमुपेति सः ॥७॥ 
गुणदोषान्वितः शुद्धाशुदभावों समश्नुते। 
बहुधा मध्यम पुण्य पाप॑ चेति विनिश्चयः ॥८॥ 


६५४ इछोक-वार्तिक 


दानकर्ता जीव जो श्रद्धा आदि गुणों से अन्बित हो रहा झुद्ध परिणामों बाला है बह दान- 
क्रिया से उत्कृष्ट पुण्य को प्राप्त कर सकेगा हाँ ई्षा, हघ, आदि दोषों से अन्वित हो रहा अशुद्धात्मा 
बह दाता तो बड़े भारी पापासख्रव को प्राप्त करता है हां जो गुण और दोंष दोनों से अन्वित हो रहा दे । 
बह दाता अशुद्ध परिणतियों के हो जाने पर बहुत प्रकार के सध्यम पुण्य ओर पापकर्मों के आस्रव को 
यथायोग्य प्राप्त कर लेता है यों दाता की विशेषता से दान फछ की विशेषता का विशेषरूप से निर्णय 
कर दिया गया है । 


दत्तमन्नं सुपात्राय स्वल्पमप्युरुपृण्यकृत्‌ । 
मध्यमाय तु पात्राय पुण्यं मध्यममानयेत्‌ ॥र्द॥ 
कनिष्ठाय पुनः स्वल्पमपात्रायाफलं विदुः । 
पापापाप॑ फल॑ चेति सुरयः संप्रचक्षते ॥१०॥ 


पान्नों की विशेषता इस प्रकार है कि श्रष्ठ पात्र के लिये दिया गया अज्न या औषधि, ज्ञान, 
आदिक थोड़े भी होंय परिपाक में विपुल पुण्य का आख्रव कराते हैं हां मध्यम पात्र के लिये दिये गये अन्न 
आदि तो भध्यम पुण्य को प्राप्त करायेगे पुनः जघन्य पात्र के ढिये दिये गये अन्न आदि तो दाता को 
स्वल्प पुण्य का आख्रव करायेंगे किन्तु प्रतहहीन और दज्ञनहीन अपात्र के लिये द्या गया द्रव्य निष्फल 
ही हाता है ऐसा बिद्वान्‌ जान रहे है अथवा अपात्रदान का फल पाप और अपाप भी हो जाता है अर्थात्‌ 
हिंसक या व्यसनी जीबों के लिये उनके अनुकूछ हो रहे दूषित द्रव्यों के देने से महान्‌ पाप का आख्रव 
होता हे ओर उन व्यसनी या दुरभिमानी जीवों के लिये योग्य द्रव्य देने घाले को पाप नहीं लगना बस 
यही फल पर्याप्त है। सम्यग्द्शन रहित होकर उपरिष्ठात्‌ श्रती बन रहे कुपात्र में दान करने से कुभोगभूमि 
के सुख मिललना फल कहा है। इस प्रकार आचाय महाराज उक्त सूत्र में दान का निर्दोष रूप से बढ़िया 
व्याख्यान कर रहे है। भावाथे-गृहस्थ की कतिपय क्रियाये ऐसी हैं जिनके करने पर पुण्य नहीं लगता है. 
किन्तु नहीं करने पर पाप छग बैठता है जेसे कि बाल-बच्चों, को पालने या शिक्षित करने से माता-पिता 
को कोई पुण्य नही लगता है हाँ उक्त कतेव्य के नहीं पालने से संक्छेश, अपकीर्ति, कतंव्यच्युति अनुसार 
पापबंध अवहय द्वोगा, तथा ग्रहस्थ के कतिपय कर्म ऐसे भी हैं जिनके करने पर पाप नहीं लगता है किन्तु 
नहीं करने पर पुण्य छग बेठता हे जैसे कि व्यापार में एक रुपये पर चोअज्नी, दुअन्नी, का मोटा छाभ 
उठा रहे व्यापारी को कोई पाप नहीं लगता है बेचने वाले और खरीदने बाले फो चाहे जो कुछ राजी 
हाय किन्तु सन्‍्तोषी व्यापारी यदि थोड़े छाभ से ही बचे तो संतोष, परोपकार, मितव्यय, सत्कीर्ति, वात्सल्य, 
अनुसार हुई आत्मबिशुद्धि से उसको पुण्य अवश्य हो जायेगा । यहाँ पुण्यपाप पद से तीघ्र अनुभाग शक्ति 
वाले पुण्यपाप, छिये जॉय यों तो ग्रहस्थ की चाहे किसी भी क्रिया से पुण्य पाप यथा योग्य छगते दी रहते 
हैं। पहिले गुणस्थान से लेकर दशवें तक अनेक पुण्यपाप कर्मों का बन्ध द्वोता रहता है। सनातनी 
पण्डितों के यहाँ भी “नित्यनैमित्तिके कुर्यौत्‌ प्रत्यगायजिद्ासया” तथा “अक्लुव॑न्बिह्ितं कम प्रत्यवायेन 
लिप्यते” यों नित्य नैमित्तिक कर्मों करके कोई पुण्य की प्राप्ति नहीं मानी गई है। हाँ संघ्यावन्दन आदि 
कर्मों को नहीं करने वालों को पापबंध अवश्य हो जायेगा, प्रत्यत्रायाभाव भछे ही फल समझ लिया जाय 
राजा करके नियत करीं गई धाराओं ( कानूनों ) के पालने से प्रजाको कोई इनाम या सार्टीफिकिट नहीं 
मिलता दे हाँ कानून नहीं पालने वालों को दण्ड अवश्य प्राप्त होता है| यों के यहाँ व्याज नहीं खाने 
बालों को कोई खुदा की ओर से पुण्य नहीं बटता दे हाँ व्याज खाने वाछों का नरक जाना उन्होंने माना 
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है। इत्यादि युक्तियों से अपान्न दान का फछ पाप और अपाप समझ लिया जाय जैसे कि किसी कुपात्र 
दान से पुण्य और अपुण्य द्वो जाते हैं। वेश्याओं के सुख, रईसों के पशु पक्षियों के सुखों की प्राप्ति, पाप- 
मिश्नित पुण्य से हो जाती दे इसी प्रकार कचिद्धामिकों को दुःख या सज्जनों को क्लेश की प्राप्ति भी पूर्व- 

जम्मार्जित पुण्यमिश्रित पाप से हो जाती है । यह पुण्यास्रव या पापासव का अचिन्तनीय कार्य कारणभाव 
विशुद्धि संक्लेशाढुगों पर अवरम्बित है जो कि परिशुद्ध प्रतिभावालों को स्वसंवेद्य भी है। शेष युक्ति, 
आगम, गम्4 है| “पापापायं” ऐसा पाठ होने पर तो आचार्य महाराज दान का फल पाप के अपाश्र हो 
जाने को भी बखानते हैं। यों अर्थ कर सकते हैं । 


साम््र/भेदाद्धि दानविशेषः स्यात्‌ क्ुष्यादिविशेषादूब्ीजविशेषवत्‌ । 


दान की सामग्री फे भेद से दानक्रिया में अवश्य विशेषता हो जायेगी जैसे कि क्रषी 
यानी जोतना अथवा प्रथिबी, जल, घाम आदि कारणों की विशेषता से बीज के नाना प्रकार फलविशेष 
हो जाते हैं। नागपुर का संतरा, भुसावछ का केला, बनारसी आम, काबुली अनार, सहारनपुर का गन्ना, 
छोटा खीरा आदि पदार्थ उन नियत स्थानों में ही सुस्थादु, कोमल फलित होते हैं अन्यस्थानों मे बीज 
यो देने से बेसे फल की प्राप्ति नहीं दोती दे इसी श्रकार ऋतुओं, मेघ जल, सूयातप, द्वारा भी अनेक अन्तर 
पड़ जाते हैं । तद्वत्‌ विधि आदि की सामप्रो द्वारा हुई दान क्रिया के विशेषों अनुसार दानफलछ का 
तारतम्य है । 

निरात्मकत्वे स्व भावानां विध्यादिस्वरूपाभावः क्षणिकत्वाच्च विज्ञानस्य तदभिसंबंधा- 
भाव: । 

स्यायपूबंक युक्तिपूर्ण जैन सिद्धान्त का प्रतिपादन कर रहे श्री विद्यानन्द स्वामी इस सातवे 
अध्याय के प्रमेय की स्याद्वाद सिद्धान्त अनुसार ही सिद्धि दो सकने का प्रतिपादन करते है कि हिंसा 
करना या उसका त्याग करना एवं विशेष सामान्य भावनाये भाषते रहना त्था अतोचारों के प्रत्याख्यान 
का प्रयत्न करना और दान अथवा उसके विधि आदिक अनुसार हुये फलछविशेषों की संपत्ति ये सब 
अनेकान्त का आश्रय कर स्याद्वादरिद्धान्त में ही सुघटित होते है। परिणामी हो रहे नित्यानित्या- 
त्मक जीव के तो अनगार धर्म और उपासकाचार पल जाते हैं किन्तु बोद्ध, नैयायिक, सांख्यों के यहाँ 
एकान्त पक्ष अनुसार ब्रत विधान नहीं आचरा जा सकता है। देखिये नैरात्म्यवादी बौद्धों ने प्रथम तो 
आत्मद्रव्य फो ही स्वीकार नहीं किया है तथा स्वलक्षण या विज्ञान को उन्हों ने स्वभाव, क्रिया, परिण- 
तियाँ, से रहित स्वीकार किया है। ऐसी दशा में सम्पूर्ण पदार्थों को निरात्मक, निस्स्वरूप, मानने पर 
बौद्धों के यहां विधि द्रव्य आदि के स्वरूपों का ही अभाव हो जाता हे। सात्मक, स्वभाववान्‌, पदाथ 
तो प्रतिभ्रद कर सकता है मुनि महाराज को ऊंचे आसन पर बेठा सकता है या प्रतिग्रद्दीत हो जाता हे, 
ऊँचे आसन पर बेठ 'जाता है, स्वभावों से शुन्य हो रहा कया दान देवे ? और क्या छेवे ? दूसरी बात 
यह है कि बौद्धों ने विज्ञान को ही आत्मा स्वीकार किया है, एक क्षण ही ठहर कर दूसरे क्षण में नष्ट 
हो चुके विज्ञान के क्षणिक हो जाने के फारण उन दान प्रहण, स्वर्गप्राप्ति आदि परिणतियों का चहुं ओर 
से सम्बन्ध नहीं हो पाता है कारण कि पृवक्षण और उत्तर क्षण में पाये जा रहे विषयो के संस्कार अनु- 
सार अवप्रद करने में समर्थ हो रद्दे एक अन्बित ज्ञान का अभाष है। सत्‌ का सर्वंथा विनाश और असत्‌ 
का ही उत्पाद मान रहे बोद्धों के यहां पूर्वोत्तर समोपवर्तों परिणामों का अन्बय नहीं माना गया दे। 
अर्थात्‌ क्षणिक विज्ञान का पक्ष छेने पर यह पात्र हे, ऋषि दै, तपःस्वाध्याय में तत्पर रहेंगे मेरे पहिले 

रे 
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दान करने की भावना थी अब वही मै नवधा भक्ति से दान कर रहा हूं दान का फल मुश्न कतो फो ही 
प्राप्त होगा, इसी प्रकार यह द्रव्य वही शुद्ध है जिसको कि घन्‍्टों पहिछे से शोधन, पःचन, आदि क्रियाओं 
से संस्कृत किया गया है, इत्यादिक अन्बित संबन्ध नहीं हो सकते है । दान का संरंभ करने वाला न्यारा 
है, फलठमोक्ता भिन्न है, रद खाद्य, पेय, तब न्‍्यारे थे अब न जाने नये उत्पन्न हुये केसे है ? यों तस्तवों 
को क्षणिक मानने पर कोई नियम, आखड़ी, ब्रत, दान, नहीं पाले जा सकते हैं। अष्टसहस्री में इसका 
विश्येष स्पष्टीकरण हे । 

नित्यत्वाजवनिःक्रियत्वाच्च तदभावः । क्रिया गुणसमवायादुपर्पत्तिरिति चेन्न, तत्परि- 


णामाभावाद । क्षेत्रस्य वा चेतनत्वात्‌ । स्याद्गादिनस्तदुपपत्तिरनेकान्ताश्रयणात्‌ | तथाहि -- 
दूसरे वेशेषिक या नैयायिकों के प्रति यह कहना कि उन्होंने दे आत्मा को सबंथा नित्य 
स्वीकार किया है “सदकारणवश्नित्यं” सत्‌ होकर जो स्थकीय उत्पादक कारणों से रहित है बह नित्य 
है। वेशेषिकों ने आत्मा को मूलरूप से ज्ञानरहित भी इंष्ट किया है । धन के योग से धनबान के समान 
सर्वथा भिन्न हो रहे ज्ञान के समवाय से आत्मा को ज्ञानवान माना गया है। मूल में आत्मा अज्ञ है तथा नैया- 
यिकों ने आत्मा को सर्वव्यापक होने के कारण क्रिया शुन्य अभीष्ट किया द्वे। जो विचार सवत्र यहाँ वहाँ 
ठसाठस भरा हुआ हे वह एक स्थान से दूसरे स्थान को कथमपि नहीं जा सकता है ' 'सवमूर्ति सद्द्रव्य- 
संयोगित्व॑ विभुत्व॑” यह बेशेषिको के यहाँ विभुत्व का पारिभाषिक लक्षण है । यों जिस दर्शन मे आत्मा 
का नित्यपन, अक्षपन, क्रियारहितपन, इृष्ट किये गये हैं. उस दर्शन में नित्य, अज्ञ और निष्क्रिय होने के 
कारण उन विधि आदि के स्वरूप का अभाव दे जो नित्य है वह पहिले यदि अदाता था तो सबंदा 
अदाता आत्मा ही बना रद्देगा तथा जो दाता है तो सदा दाता ही रहेगा। पात्र का गांचरी, भ्रामरी, 
गतपूरण, अक्षम्रक्षण अ्तियों अनुसार दाता के घर पर आना, और दाता का प्रतिग्रह आदि करना ये 
सब बाते सर्वथा नित्य आत्मा में नहीं सुधटित होती है । जो ज्ञान गुण से सवंधा भिन्न है वह अज्ञ 
आत्मा विचारा घट, पट आदि के समान क्या विधि, श्रद्धा, आदि को करेगा ? कथमपि नहीं | इसी 
प्रकार निष्क्रिय हो रहे व्यापक आत्मा मे आह्यार, बिद्दार, उच्चासन, अचन, भक्ति, आदि कुछ भी 
धार्मिक कृत्य नहीं बनते हैं। अतः क्षणिकवादी बौद्ध के समान आत्मा को नित्य मान रद्दे नेयायिकों के 
यहां भी विधि, श्रद्धा, अहिंसा, आदि कोई भी व्रत या शील नहीं सिद्ध हं सकते हैं। यदि यहां बेशेबिक 
यों कटे कि “अयुतसिद्धानामाधार्याधारभूतानामिहेदंप्रत्ययहेतुः संबंध: लमबायः” यो सबंथा भिन्न 
भा हो रहे क्रिया ओर गुणों का एकपन के समान समवाय सबन्ध हो जाने से आत्मा के विधि, श्रद्धा, 
अहिंसात्नत, | दिग्विरतिशील, आदि अनुष्ठान बन जायेगे। प्रन्थकार कहते हैं. कि यह तो नहीं कद्दना 
क्योंकि सबंधा भिन्न हो रहे ज्ञान, श्रद्धा, तुष्टि, श्रतिग्रह, आदिक उस आत्मा के परिणाम नहीं कद्दे जा 
सकते है। सह्ायाचल का परिणाम विन्ध्य पंत नहीं हो सकता है । बात यह हे कि देवदत्त को वस्त्र का 
योग हो जाने से वस्त्रवान्‌ कद सकते हो किन्तु आत्मा का स्वभावपरिणाम वस्त्र नहीं दे तिसी प्रकार 
आत्मा को क्रिया गुणों के समवाय से ओपाधिक क्रियावान्‌, गुणबान्‌ , कद्दा जा सकता है किन्तु आत्मा 
को क्रिया या गुणों के साथ एकरसपरिणति नहीं होने के कारण इन प्रस्ताबप्राप्त दान, प्रहण, अहिंसा, 
मेत्री, आदि स्वरूप परिणतियां नहीं हो सकती हैं। अथवा सांख्यों के प्रति हमें यों कहना है. कि उनके 
यहां प्राकृतिक क्षेत्र को अचेतन स्वीकार किया गया है “अक्ृतेम॑द्धांस्तवो5हंकारस्तस्मादूगणश्च पोडशकः । 
तस्मादपि षोडशकात्पंचभ्यः पंचभूतानि” सच्ष्बगुण, रजोगुण, तमोगुणमय प्रकृति से मदृत्तस्व प्रकट 
दोता दे उस बुद्धि या महान्‌ से अहंकार द्वोता है अहंकार से पांच कर्मेन्द्रिय और पांप ज्ञानेन्द्रिय एक 
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सन तथा रूपतन्मान्रा, रसतन्मात्रा, स्पश्नेतन्सान्ना, शब्दतन्मात्रा यों ये सोलह विवते आविभूत होते हैं। 
पुनः पांच तन्मात्राओं से पृथ्वी, जछ, तेज, वायु, आकाश ये पांच भूत अभिव्यक्त हो जाते हैं । यों एक 
प्रकृति और तेईस विक्रृतियां इस प्रकार चौबीस तत्त्वों को क्षेत्र कहते है। क्षेत्र की चेतना करने वाला 
पुरुष पच्चीसवां तक्ष्व हे यों पच्चीस तत्त्वों को इष्ट कर रहे सांख्यों के श्रति आचार्य कहते हैं कि आपने 
प्रकृति को ही कर्ता अभोष्ट किया हे प्रकृति के ही ब्रत, आखड़ी, उपवास, दान, श्रद्धा, अहिंसा, सामा- 
यिक, आदि विकार माने हैं किन्तु जब चौबीसों प्रकार का क्षेत्र अचेतन है ऐसी दशा में घट, पट आदि 
के समान इस अचेतन क्षेत्र के विधि आदिक बिवत कथमपि नहीं बन सकते है | प्रतिग्रह, ब्रत, आदिक 
तो चेतन आत्मा के परिणाम है जो कि अचेतन के असंभव हैं| यदि क्षेत्र के विधि आदिक परिणतियां 
मानी जायेगी तो बहू अचेतन नहीं हो सकता है । नैयायिकों के समान सख्यों ने भी आत्मा को नित्य, 
झ्ञानरहित, क्रियाशुन्य, शुद्ध, स्वीकार किया है इस कारण आत्मा के भी विधि आदि के होने की उपपत्ति 
नहीं है । हाँ स्याद्वादियों के यहां तो उन विधि, दान, आदि का होना सिद्ध हो जाता है क्‍योंकि जैनों के 
यहां अनेक्कान्त पक्ष का आश्रय किया जा रहद्दा है। आत्मा नित्य अनित्य आत्मक द्वो रहा परिणामी है 
कत्तिपय पूब परिणतियों को छोडवा संता उत्तर विव्तों को आत्मसात्‌ कर भव बना रहता है अतः 
उत्पाद, व्यय, भौव्य, स्वरूप आत्मा के सब पुण्य पाप क्रियायें या शुद्ध परिणतिये बन जाती हैं. इसी 
स्याद्गाद सिद्धान्त को ग्रन्थकार शिखरिणी हन्द में वार्तिक द्वारा स्पष्टरूप से कह कर दिखलाते है। 


अपान्रेभ्यो दत्त भवति सफलं किंचिदपरं। 

न पत्रेभ्यो वित्त प्रचुरमुदित जातुचिदिह। 
अदत्त पात्रेश्यो जनयति शुभ भरि गहन 
जनो:यं स्याद्ादं कथमिव निरुक्‍तं प्रभवति ॥१॥ 


यहाँ लौफिक या शास्त्रीय व्यवस्थाओं में कोई कोई पदार्थ यदि अपात्रों के छिये भी दे दिया 
गया होता हे तो वह सफछ यानी दाताया पान्न के लिये श्रष्ठ फल का देने वाला दे तथा कोई दूसरा 
पदार्थ या धन यदि अत्यधिक भी पात्रों के लिये दिया जाय तो भी वह कदाचिद॒पि सफल नहीं हुआ 
कहद्दा गया है तथा पात्रों के लिये नहीं दिया गया या दिया गग्मा भी दान पश्चात्‌ आपकत्तिकाल में शुभ 
और बहुत तथा दुरधिगम्य फल को उत्पन्न करता है ऐसी अनेकान्तपूर्ण दशा में स्याद्वाद शब्द की निरुक्ति से 
लब्ध हुये कथंचित्‌ पक्ष परिग्रह अर्थ की यह बविचारशील मनुष्य भछा किसो भी प्रकार आद्योक्‍पत्ति कर 
ही छेता है। अथोत्‌ अनेक स्थलों पर पात्र को देना व्यर्थ कद्दा गया है किन्तु स्याद्गाद मत अनुसार विशुद्ध 
परिणामों से अपान्न को भी दिया गया दान सफल है और संक्लेश परिणामों अनुसार पात्र के लिये भी 
अर्पित किया गया दान निष्फलछ है। इसी प्रकार कदाचित्‌ रोग आदि अबस्थाओं मे पात्रों के लिये नहीं 
भी देना पुण्य को उपजाता है, जब कि पात्र के छिये अशुद्ध पदाथे का दान या क्लेशवर्ड्धक खाद्य, पेय, 
का दान पाप को उपज़ाता है। स्याह्याद का सबंत्र साम्राज्य छा रहा हे स्याद्वाद के प्रभुत्त की छाप सबत्र 
छग रही हे | 

किंचिद्धि वस्तु विशुद्धान्तरमपात्रेम्यो5पि दत्त सफलमेव, संक्रेशदुर्गत तु पात्रेभ्यो दत्त न 
प्रचुरमपि सफल कदाचिदुषपद्मतेईतिप्रसंगातू, तथा दत्तमदत्तमपि पात्रेभ्यो&पात्रेभ्यश्च शुभमेव 
फल जनयति संक्षेश्रांगाप्रदानस्पेव भ्रेयस्करस्वात्‌ । ततः पात्नायापात्नाय वा स्थादृदानं सफल, 
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स्याददानं, स्यादुभयं, स्पादवक्तव्यं व स्याददानं वा5वक्त व्यं चेति, स्याह्मादिनपत्रमाणमयज्योतिः- 
प्रतानों अपसारितसकलकुनयतिमिरषटलः सम्यगनेकान्तवादिदिनकर एवं विभागेन विभाव- 
यितुं प्रभवति न पुनरितरों जनः कूपमण्डूकवत्पारावारवारिविजु मितमिति प्रायेणोक्त पुरस्तात्प्रति- 


पत्तव्य ॥ 

जिस बस्तु से दाता और पात्र का अंतरंग बिशुद्ध दो जाय ऐसी फोई भी खाद्य, ज्ञान, पुस्तक, 
पेय वस्तु होय बह वस्तु अपाजन्न के लिये भी दे दी जाय तो परिपाक में नियम से सफल दी होगी। हाँ 
जो संक्लेशों द्वारा दाता यापात्र की दुर्गति कर देने बाली बस्तु है बच्द पात्रों के छिय अत्यधिक भी दे 
दी जाय तो भी कदाचित्‌ सफल नहीं बन सकती है । क्योंकि अतिप्रसंग दोष छूग जायंगा, यानी क्रोधी 
राजा, या डाकू, वेश्या, अफीमची, मद्यपायो, आदि को दिया गया अथवा दुष्ट छोभी दाता कर के दिया 
गया पदार्थ भी सफल हो जाना चाहिये, जो कि किसी को इृष्ट नहीं है । तथा पात्रों के छिये और अपात्रों 
के छिये कोई भी पदार्थ दिया गया होय अथवा नहीं भी दिया गया ह्ोय विशुद्ध भावनाओं 
अनुसार परिपाक से शुभ ही फल को उत्पन्न कराता हे कारण कि संक्‍लेशांगों करके नहीं प्रदान 
करना ही जेन सिद्धान्त में श्रेयस्कर यानी पुण्यबद्धंक या परंपरया मुक्ति संपादक अभाष्ट किया हैं । 
आत्मा की यावत्‌ परिणतियों में बिश्ुुद्धि और संक्लेश अनुसार शुभ अशुभ ब्यवस्थाये नियमित की गई 
हैं तिसकारण उक्त छदः मे कद्दा गया स्याद्वादसिद्धान्त यों पुष्ट हो जाता दे कि पात्र के लिय अथवा 
अपान्न के लिये अर्पित किया गया कथंचित्‌ सफल हो रहा दान है ( प्रथम भंग )। और पात्र,अथवा 
अपात्र के लिये संक्लेश पूर्वक दिया गया विफल हो रहा कर्थांचित्‌ अदान हे ( द्वितीय भंग )। एवं क्बचित्‌ 
दिया गया दान क्रम से अर्पणा करने पर दान, अदान, उभय स्वरूप दे विशुद्धि और संक्‍्लेश का मिश्रण 
हो जाने पर उभय धर्म सध जाता है ( ठृतीय भंग ) तथा दानपन, अदानपन, इन दोनों धर्मों को युगपत्‌ 
कहने की विवक्षा करने पर “स्थात अवक्तव्य” धर्म सधता दे । विरोधी सारिखे प्रतिभास रहे दो धर्मों को 
स्वाभाविक इब्द्शक्ति अनुसार कोई भी एक शब्द युगपत्‌ कह नहीं सकता है सकेत करने का साहस 
करना भी व्यर्थ पड़ता है ( चतुर्थ भंग ) विशुद्धि अंश का आश्रय करने पर और एक साथ दोनों बिजशुद्धि, 
संक्‍्लेशो, की अपंणा करने पर “स्थात्‌ दानं अवक्तव्य च यह पांचवां भंग घटित हो जाता है (पाँचवां भग) 
तथैव व्यस्तरूप से संक्लेश और समस्तरूप से विश्ुद्धि संक्लेशों का आश्रय करने पर 'अदानं च अवक्तव्य॑ 
च” भंग सघ जाता है ( षष्ठ भग ) | न्यारे न्यारे क्रम से अर्पित किये गये विशुद्धि सक्छेशों और समस्त- 
रूप से सह अर्पित किये गये बिशुद्धि सक्‍छेशों का आश्रय कर सातवां भंग व्यवस्थित है (सप्तम भंग) । इस 
प्रकार यह समीचीन, अनेकान्तवादी, विद्वान सूथ के समान हो रहा ही अनेक सप्तभंगियों की विभाग 
करके विचारणा करने के लिये समर्थ दो जाता है। जिस अनेकान्तवादी सूर्योपम पण्डित का स्याद्वाद से 
परिपूर्ण हो रद्दे नय और श्रमाणों की प्रचुरता को ढिये हुये प्रकाश मण्डल चारों ओर फेल रहा है और 
उस अनेकान्त वादी सूय ने संपूर्ण कुनयों स्वरूप अंधकार पटल को नष्ट कर दिया है| किन्तु फिर दूसरे 
कूपमण्डू क के समान बौद्ध, वेशेषिक, नेयायिक आदिक जन तो सिद्धान्त स्वरूप गम्भीर, विशाल, समुद्र 
के जल की विज भणाओं पर प्रभुता श्राप्त करने के छिये थोग्य नहीं हैं इस बात को हम पूव प्रकरणों में 
बहुत स्थलों पर कह्द चुके हैं वहां से व्युत्पत्तिठाभ कर अनेकान्तसिद्धान्त को प्रतिपत्ति कर छेनो चाहिये! 
भावार्थ-यहाँ दान के प्रकरण में आचारयों ने स्याद्गाद सिद्धान्त की योजना करते हुये दानपन, आदान- 
पन, इन दो मूल भंगों को अपेक्षा सप्तमंगी को छगाया है । अदान में पड़े हुये न का अर्थ कुत्सित भी 
हो जाता है । यों कुदान से भी कुभोग के छौकिकसुखों की प्राप्ति हो जाती है तब तो कुदान करना भी 
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सफल रहा ओर कदाचित्‌ संक्छेशों अनुसार किया गया पातन्नदान भी अदान समझा गया। ये स्व अंतरंग 
परिणामों के वश हुईं व्यवस्थायें अनेकान्तवादियों के यहां वो सुश्ंखछित वन जाती हैं। यहाँ ग्रन्थकार 
ने अनेकान्तवादी पण्डित को धार्मिक क्रिया और छोकिक कतंब्यों के प्रकृष्ट उपकारक सूर्य का रूपक दिया 
है। सूर्य का प्रफाशमण्डल हजारों योजन इधर उधर फेलता है उसी प्रकार स्थाह्बादसिद्धान्त के अनेक 
नय और प्रमाणों की प्रचुरता विश्व में विस्तृत हो रही हे | सूर्य जेसे अन्धकार को नष्ट कर देता है उसी 
प्रकार अनेकान्तवादी बविद्वान्‌ भी क्षणिकत्व, कूटस्थ नित्यत्व आदि एकान्‍न्तों का प्रतिपादुन कर रहीं 
कुनयों को निराकृत कर देता हे । जिन पुदुगल स्कन्धों का अन्धकारमय परिणमन हो रहा था सूर्य का 
सन्निधान मिलने पर उन्हीं पुदूगलस्कन्धों का प्रकाशमय ज्योतिःम्बरूप परिणाम द्वोने छग जाता है । इस 
हो ढंग से क्षणिकत्ववादी बौद्ध या पर्चौस तर्वों को कद्द रद्दे कपिल मतानुयायी एवं षोड़शपदाथ्थंबादी 
नेयायिक तथा सात पदार्थों को मान रहे बेशेषिक आदि के कुनय गोचर! का कर्थ॑चित्‌ अनेकान्त सूर्य 
करके सुनय गोचरपना प्राप्त हो जाता है तभी तो सिद्धचक्रविधान के मन्त्रों मे कपिल, बेशेषिक, षोडश- 
पदाथवादी, आदि को सिद्धस्वरूप सान कर नमस्कार किया है। भगवान के सदृस्तनामों मे भी इस का 
आभास पाया जाता है। भूतप्रश्नापननय अनुसार अथवा सुनययोजना से, पच्चीस, सोलह, सात, एक 
अद्वेतत्नज्, शब्दाद्वेत, ज्ञानाद्रत, आदि तत्त्वों की भी सुब्यवस्था हो जाती दे । तभी तो देवागम स्तोजन्न के 
अन्त में श्री समन्तभद्र आचाये महाराज ने “जयति जगति क्लेशावेशप्रपंचहिमांशुमान्‌ विहत विष- 
मेकान्तध्वान्तप्रमाणनयांशुमान्‌ । यतिपतिरज़ों यस्या धृष्यान्मताम्बुनिधेलंबान, स्वमतमतयस्तोथ्यां 
नाना परे समुपासते”, इस पद्य द्वारा जिलेन्द्रमतरूप समुद्र के ही छोटे छोटे अंझों को अपना मत मान कर 
उपासना कर रहे अनेक दाज्ञनिकों को बताया है। श्री अकलंक देव ने भी आठबे अध्याय में “सुनिश्चितं 
नः परतन्त्रयुक्तिषु” इत्यादि पद्म का उद्धरण कर एकान्तबादियों के तत्त्वों को जिनागम का ही अंश 
स्वोकार किया है| जिस प्रकार भांग पीनेबाला भांग पीने की यों पुष्टि कर देता दे कि गधा ही भांग को 
नहीं पीता है यानी गधे से न्‍्यारे जीव भांग को पीते ही हैं, उसी प्रकार भांग को नहीं पीने बाला उसी 
दृष्टान्त से यों अपने ब्रत को पुष्ट करता दे कि गधा भी भांग नहीं पीता है तो अन्य छोग भांग को कर्थ- 
चित्‌ भी नहीं पियेगे | इत्यादि ढंगों से एबकार और अपिकार मात्र से एकान्त अनेकान्त का अन्तर हे । 
बस्तुतः समीचीन एकान्तों का समुदाय ही तो अनेकान्त है| इस ग्रन्थ में अनेक बार अनेकान्त प्रक्रिया 
को कद्दा जा चुका हे। अष्टसहस्री तो अनेकान्तसिद्धि का घर ही है । जगठसिद्ध निर्दोष स्याद्ादसिद्धान्त 
को समझाने के लिये थोड़ा संकेतमात्र कर देना पर्याप्त हे | स्याद्वादसिद्धान्त से सम्पूर्ण तक्त्वों की यथा- 
योग्य विभाग करके विचारणा कर ली जाती है। हां, कुनयों के गाढ़ अन्धकार में उद्‌्रान्त हो रहे एकान्त- 
वादी मुग्ध जीव विचारा उसी प्रकार सिद्धान्त रहस्य का पता नहीं छगा सकता है जिस प्रकार कि दो 
तीन हाथ तक ही उछलने को शक्ति को घार रहा कुंये का दीन मेंढक अनेक योजनों रूम्बे, चौड़े, गहरे 
समुद्र जल को सीमा को नहीं पा सकता है। अनेक भडगोंवाली प्रक्रिया को नय विशारद पुरुष शीघ्र 
समझ लेता है। श्री अम्ृतचंद्र स्वामी ने पुरुषार्थ सिद्धथुपाय में “एकेनाकषन्ती इलथयन्तों बस्तुतरब- 
सितरेण, अन्तेन जयति जैनो, नीतिम॑न्थाननेश्रमिव गोपी” इस पद्य द्वारा अनेकान्त सिद्धान्त पर प्रकाश 
डाला है। परिशुद्ध प्रतिभाषाछों को सुल्भता से अनेकान्त की प्रतीति कर लेनी चाहिये। 


हति सप्तमाध्यायस्य द्वितीयमाहिकस । 
यहाँ तक तक्त्वाथोधिगम मोक्षझास्त्र के सातवें अध्याय के प्रकरणों का 
दूसरा आहिक समाप्त द्ो चुका है। 


६६० इछोक-बारतिक 


हति श्री विद्यानन्दि-आचार्यविरचिते 
तच्चार्थ छोकवार्तिकालंकारे सप्तमोध्यायः 
समाप्तः ॥७॥ 


इस प्रकार अब तक अनेक गुणगरिष्ठ पूज्य श्री विद्यानन्द स्वामो आचार्य के द्वारा 
विरचित तत्त्वा्थंडलोकवात्तिकालंकार नामक 
महान्‌ ग्रन्थ में सातवां अध्याय 
पू्ण हुआ। 
् 


सातवें अध्याय का सारांश 


ट इस सात अध्याय के प्रकरणों की सूची इस प्रकार हे कि छठे ओर सातवे में आख्रव॒तत्त्व 
के निरूपण करने को संगति अनुसार पुण्यास्रव का मनिरूपण करने के लिये प्रथम ही ब्रत का सिद्धान्त 
लक्षण किया गया है। बुद्धिकृत अपाय से भषत्व की विवक्षा कर सूत्र में अपादान प्रयुक्त पंचमी विभक्ति 
का समर्थन कर संबर से एथक्‌ प्ररूपण का उद्देश्य बताते हुये रात्रि भोजनबिरति का भावनाओं में अन्त- 
भाव बता ढिया है। आत्मा की एक देश विशुद्धि ओर सर्वांग विश्यद्धि नामक परिणतियों के अनुसार अणु- 
ब्रतों महात्रतों को व्यवस्था कर ब्रतो की पच्चीस भावनाओं का युक्तिपूर्ण समथन किया हैं। भाव्य, 
भावक, भावनाओं , का दिग्दश्न कराते'हुये सामान्य भावनाओं में हिंसादि द्वारा अपाप और अवद्य देख- 
ने की पुष्टिकर हिंसादि में दुःखपन साध दिया दे। मेत्री, प्रमोद आदि के व्यतिकी्ण रूप से सामञ्जस्य 
को दिखलाते हुये संवेग बेराग्यार्थ भावना को सुन्दर हृदयग्राही शब्दों द्वारा निर्णीव किया है । भावना 
कोई कल्पना नहीं किन्तु बस्तुपरिणति अनुसार हुये आत्मीय परिणाम है पहचात्‌ ब्रतों के प्रतियोगी हो 
रहे हिंसा आदि का लक्षण करते हुये प्राणव्यपरोपण को हिंसा बताकर प्राणी आत्मा के दुःख हो जाने 
प्रयुक्त पापबंध होना बखाना गया है । नैयायिक, सांख्य, आदि के यहाँ प्राणब्यपरोपण होने पर प्राणी का 
व्यपरोपण नहीं सभता है। सूत्र की मनोषा भावहिंसा और द्रव्यहिंसा दोनों का लक्षण करने में तत्पर है। बोद्ध 
या चार्वाकों के यहाँ हिंसा, या अ्टिसा, नहीं बनती है “प्रमत्तयोग” पद से अनेक तात्पय पुष्ट होते हैं। 
झूँढ के लक्षण में भी प्रमादयोग छगाना अस्यावश्यक हे । अप्रशस्त कद्दने को झूँठ माना गया दे यद्द बहुत 
बढ़िया बात है। अपने या दूसरे के सन्‍्ताप का कारण जो बचन है बह सब असत्य हे ओर हिंसा आदि 
के निषेध करने में प्रवत रहा केसा भी वचन द्वो सत्य ही है पाप का कार्य या कारण जो हिंसापूर्ण बचन है 
बह असत्य है। अतः अपराधी जीव अपने को बचाने के छिये या स्वार्थी मनुष्य अभक्ष्यभक्षण, परस्त्रीसेबन 
आदि के छिये यदि मनोहर भी बचन बोलेगा तो बह असत्य ही माना जावेगा, निक्ृष्ट स्वार्थों से भरा 
हुआ वचन झूँठ है जब कि परोपफारार्थ झूँठ भी एक पकार का सत्य है। न्‍्यायवान्‌ राजा या राजबग्ग 
मात्र भविष्य में अहिंसा को रक्षा के छिये दण्डविधान करते हैं जो कि अपराधी के अश्र्यन्तर परिणामों 
ओर अपराधों की अपेक्षा से वाड़न, वध, बंधन, काराबास, जुरमाना, आदि करना पढ़ता हे। किसी किसी 


सप्तमोडष्याथे ६६१ 


फांसी के अपराधी को भी क्षमा कर दिया जाता हे “अहिंसा भूतानां जगति बिदितं त्रह्म परमं” जगत 
में अहिंसा व्याप जाय इस का पूर्ण छक्ष्य हे । इसी प्रकार चोरी, अन्नह् और परिग्रह के लक्षणों में कति- 
पय सिद्धान्तरहस्य प्रकट किये गये हैं। ब्रती के अगारी और अनगार भेदों को बखान कर द्ग्विरति आदि 
का आत्मीय विशुद्धि पर अवलंबित रहना पुष्ट किया है। ब्रतशीलों के अन्त में सल्‍लेखना का व्याख्यान 
कर प्रथम आह्िक को समाप्त कर दिया है। इसके अनन्तर सम्यग्दृष्टि के अतीचारों की व्याख्याकर आठ 
अंगके विपरीत दोषों को पांच अतीचारों में ही गता्थ कर अनुमान प्रमाण द्वारा श्ंकादि अतीचारों को 
साध दिया है। आगे ब्रतों और श्ञीलों में पांच पांच अतीचारों के कहने की प्रतिन्ना कर पांच व्रत और 
सात शील तथा सल्छेखना के अतीचारों को कह रहे सूत्रों का व्याख्यान किया है। सभी अतीचारों मे ब्रतों 
का एक देश भंग ओर एक देश रक्षण का लक्ष्य रक्खा गया है। ब्नतों को सवृंथा नष्ट कर देने बाले या त्रतों 
के पोषक परिणामों को अतीचारपना नहीं है। दान के रक्षण सूत्र में पढ़े हुये पदों की सार्थकता करते हुये 
बिधि आदि की विशेषता से दान को हो रही विशेषता को थुक्ति पूवंक साथ दिया है पश्चात्‌ अनेकान्त 
सिद्धान्त की छगे द्वाथ “जयदुदुभि” बजाई गई है जिस प्रकार अनंकान्त की पुष्टि करने के लिये सूर्य 
का पश्चिम मे भी उदय होना या जल की उष्णता एवं अप्निकी शीतता थादि को पुष्ट कर दिया जाता हे. 
उसी प्रकार दान मे स्याद्वादसिद्धान्त को जोड़ते हुय क्वचित्‌ अपात्रों के लिये भी दिये गय किसी ज्ञान, 
पुस्तक, भक्ष्य, पेय ओपधि आदि के दान को सफल बताया है जब कि कदाचित््‌ पात्रों के छिय भी दिया 
गया किसी अनुपयोंगी या संक्लेशकारक पदाथे का दान निष्फछ समझा गया है । यों दान, अदान के दो 
मूलभंगों अनुसार सप्तभंगी प्रक्रिया का अयोजन कर अनेकान्तवादी विद्वान्‌ को सूर्य का प्रतिरूपक बनाते 
हुये एकान्ती पण्डितों को कूपमण्डूक के समान जताकर अनेकान्त सिद्धान्तसागर की भ्रतिपत्ति कर छेने 
के लिये तत्त्वान्वेषी जिज्ञासुओं को उत्साहित किया गया है। एक दन्तकथा वृद्ध विद्वानों से सुनी जा रही 
है कि समुद्र तट का निवासी एक हंस किसी समय एक कुएँ के पास उड़ कर जा बेठा कुएँ के मेढक ने 
प्रसग पा कर हस से पूछा कि आपका समुद्र कितना बड़ा है ? हंस ने हंसकर उत्तर दिया कि प्रिय 
अआत ' समुद्र बहुत बड़ा दे | मेढक हाथपांव पसार कर कहता है कि क्या सागर इतना बड़ा हे राजहंस 
उत्तर देता है कि नहीं इस से कह्दी बहुत बड़ा है। पुनः झुँझ्चलाता हुआ मेंढक सविस्मय हो कर कुएं के 
एक तट से दूसरे तट पर उछछ कर समझाता है कि क्‍या इस से भो बड़ा हे ! हंसराज गम्भोर होकर 
वही कह्दता है कि भाई ! समुद्र इस से भी अत्यधिक रुम्बा, चौड़ा है, तब मेंढक उस हंसोक्ति को असत्य 
समझ कर हंस की प्रतारणा करता है कि कोई भी जलाशय कुएँ से बड़ा नहीं हो सकता है। हंस उस 
मेंढक को हृठी समझ कर स्वस्थान को चला जाता है और कदाचित मेंढक को छे जाकर समुद्र का 
दर्शन कराता दे तब कही मेढक को अगाध पाराबार का परिज्ञान होता हे ओर उस का मिथ्या अभि- 
निवेश नष्ट हो जाता है। इसी दृष्टान्त अनुसार एकान्तवादियों को कूपमण्ड्ूक की उपमा दी गई हे। 
परमपृज्य श्री विद्यानन्दी आचार स्याद्वादसिद्धान्त के उद्धूट प्रतिपादक हैं। श्री विद्यानन्द स्वामी के अष्ट- 
सदइल्रो प्रन्थ का यह अतिशय विख्यात हे कि “अष्टसहस्री को हृदेयंगत करने बाला विद्वान्‌ अवश्य ही 
स्याद्दाद्मिद्धान्त का अनुयायी हो जाता है | बस्तुओं के अंतरंग बहिरंग कारणवश अथवा स्वाभाविक 
हुये अनेक धर्मों की योजना अनुसार अनेकान्त की व्यवस्था है ओर शब्दों के बाच्याथ अनुसार कहे गये 
बस्तु के धर्मों मे सप्तभंग नय की विवक्षा द्वारा स्याद्मादसिद्धान्त की प्रतिष्ठा हे । यों अनेकान्त को भित्ति 
पर सध रही स्याद्वाद सिद्धान्त की जयपताका को फद्राते हुए प्रन्थकार ने सातवें अध्याय के द्वितीय 
आहिक को समाप्त कर दिया है ॥ 


६६२ इछोक-बातिक 


ख्यातुं_ तीर्थकरास्रवेषु पटितां श्लीलबतादुष्टतां, 
सामान्येतरभावना अद्दितकुद्धिंसादिलक्ष्माणि च | 
सम्पक्त्वादिसुलेखनान्ततदतीचारान्‌ जगौ यां श्रयन्‌ 
सानेकान्तसरस्वती विजयते स्याच्चिह्विता उत्रकृत ॥१॥ 


इति आचार्यवर्य श्री विद्यानल्द स्वामी विरचित तत्त्वाथेइलोकवार्तिकांकारनामक महान 
प्रन्थ की आगरामण्डलान्तगत चावलीग्रामनिवासी न्‍्यायाचाय माणिकचन्द्रकृत हिन्दीदेशभाषामय तस्तवार्थ- 
चिन्तामणि टीकामें सातवां अध्याय परिपूर्ण हुआ | 


॥ इति सप्तमोध्यायः ॥ 


इलोक वर्णानुक्रमाणका 


पंचमाध्याय 
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